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Die  in  der  Mittelebene  Atticas  residierenden  Könige  ältester 
Zeit  mögen  mitunter  mehr  als^  bloss  die  Ufer  der  Flösschen  Ilissus 
und  Cephissus  beherrscht  haben;  der  sichere  Besitzsland  scheint 
innerhalb  des  Aegaleos,  Parnes,  Brilessos  und  Hymettos  beschränkt, 
selbst  ihre  eigene  Küste  grossentheils  unter  der  Botmässigkeit  see- 
kundigerer  Stämme  gewesen  zu  sein.  Die  ackerbauenden  Bewohner 
dieser  wohlumschränkten  Ebene  haben  in  ungestörter  Fortentwick- 
lung (Thucyd.  I,  2)  ihren  localen  Athena-Dienst  bewahrt  und  auf  die 
Folgezeit  vererbt;  mit  Recht  nahmen  sie  den  Ruhm  der  Auto- 
chthonie  in  Anspruch  und  Terglichen  sich  den  Arkadern.  Die  mara- 
thonische Tetrapolis  am  Euripus,  ja  die  ganze,  Euböa  gegenüber 
liegende  Küste,  war  für  sich  ein  abgesondertes  Gebiet,  welches,  wie 
besonders  die  zahlreichen  Artemisculte  *)  zeigen,  sich  weit  mehr 
den  Religionsgebräuchen  von  Euböa  und  der  Artemis  (der  amary- 
sischen)  anschloss  als  dem  Athena-Cultus  der  Akropolis.  Auch  Apoll 
der  Seefahrtsgott  ist  beiden  Küsten  gemeinsam  (Apollon  Delphinios). 
Der  oropische  Hafen  Delphinion  heisst  ohne  Zweifel  so  nach  dem 
Delphinios,  welcher  als  Gott  der  chalcidischen  Colonisation  zu  be- 
trachten ist;  Gerhard  gr.  Myth.  §  301,  4.  —  Die  thriasische  Ebene 
bei  Eleusis  ist  Grenzland  zwischen  Megara  und  Athen,  eine  Beute 
des  jedesmal  mächtigeren  Nachbars  und  ohne  Salamis'  Besitz  nicht 
zu  beherrschen.  Diese  ihre  örtliche  Besonderheit  und  die  nach- 
mals, namentlich  in  dem  eleusinischen  Demeter-Dienst,  hervortre- 
tende Eigenthümlichkeit  fordert  zu  der  Vermuthung  auf,  dass  auch 
das  westliche  Territorium  Atticas  von  vornherein,  seit  Griechen  dort 


*)  In  den  Dörfern  Rhamnus,  Athmonon,  Myrrhinus,  Brauron.  Die  Artemis 
der  Athmoner  heisst  die  Amarysische,  von  Amaiynth  auf  Euböa.  Brauron 
hat  Rhapsodik  wie  Chalcis,  wo  der  Poetenwettstreit  (Westerm.  Biogr.  Min. 
p.  36)  stattfand. 
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wohnten,  einer  provinziellen  Entwickelung  gefolgt  sei,  nicht  ^der- 
jenigen, welche  die  Umwohner  der  athenischen  Burg  frühzeitig  im 
Athena-Dienste  vereinigte.  Theilweise  lagen  dieser  Zersplitterung 
auch  wohl  stammhafte  Unterschiede  zu  Grunde. 

Die  älteste  Gottesverehrung  können  wir  uns  kaum  einfach 
genug  denken.     Es  gab  noch  keine  Tempel,   nur  Altäre,  und  die  ^ 

gefeierten  Götter  waren  noch  in  höherem  Grade  Mächte  der  Natur,  ! 

in  der  Natur  nicht  in  einem  Gotteshause  wohnend.  Auf  hohen 
Kuppen,,  die  man  nicht  jeden  Tag  besteigt  oder  doch  nur  besteigt 
aus  frommer  Pflicht  nicht  zu  Alltagszwecken ,  wohnt  der  Bergzeus. 
In  Athen  gab  es  einen  Altar,  der  aus  einem  Felsen  grossartig  heraus- 
gehauen jener  alten  Bevölkerung  diente  welche  noch  keine  Tempel 
kannte,  Welcker  G.  L.  I,  171.  Naturhche  Höhlen  sind  die  ältesten 
Adyta,  Wohnstätten  der  Gottheit,  z.  B.  die  Eumeniden-Schlucht  des 
Areopag;  Leake  Topogr.  p.  257  cf.  p.  219  Saup.  Die  Kunst  wusste 
noch  nicht  ideale  Ebenbilder  der  Menschengestalt  zu  schaffen,  welche 
Majestät  und  Anmuth  genug  besassen  um  sie  mit  den  Göttern  zu 
identificieren.  Doch  muss  der  Fortschritt  schon  früh  ein  ungleicher 
gewesen  sein.  Athena  war  zeitig  in  der  Individualisierung  voraus. 
Eine  Gottheit  wie  Afhena,  deren  Dienst  in  einer  Familie  wie  der 
butadischen  erbt  und  welche  eine  Volksthümlichkeit  zu  vertreten 
anfängt,  nimmt  eher  persönliche  Eigenschaften  an  als  so  allgemeine 
Weltgötter  wie  Zeus  oder  Gaea,  die  sich  weniger  für  Gentilculte 
eignen. 

Die  Feiertage  waren  an  bestimmte  Mondeserscheinungen,  z.  B. 
an  Vollmond,  geknüpft  seit  ältester  Zeit.  Die  Opfergabe  —  Dar- 
bringung z.  B.  von  reifen  Feigen  —  bestimmte  die  Jahreszeit,  so 
dass  materiell  allerdings  eine  Art  von  Festjahr  (ein  Jahreszeitenkreis) 
existierte.  Versteht  man  aber  unter  Fesljahr  eine  vorgeschriebene 
Zeit,  innerhalb  welcher  gewisse  Götter  in  gewisser  Aufeinanderfolge 
gefeiert  werden ,  um,  wenn  sie  abgelaufen,  in  derselben  Folge  aber- 
mals gefeiert  zu  werden,  so  kann  man  mit  Wahrscheinlichkeit  sagen, 
dass  das  älteste  Festjahr  nicht  mehr  als  29  oder  30  Tage  umfasste. 
Für  den  ältesten  Cultus  trifft  also  zu  was  Servius  ad  Aen.  HI,  284 
sagt:  antiqui . . .  dixerunt  primo  lunarem  annum  triginta  dierum ; 
. . .  postea  solstitialis  annus  repertus  est,  qui  XII  coniinet  menses, 
cf.  ib.  ad  I,  269.  Zu  dieser  Annahme  führt  ins  Besondere  die  Be- 
trachtung, dass  die  Nationalgottesdienste  aus  Familiengottesdiensten 
hervorgingen  und  an  bestimmte  Familien  vielfach  geknüpft  blieben. 
Die  Begehungen  einer  Familie  aber  hatten  noch  bis  in  späte  Zeiten 
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ihre  Wiederkehr  nicht  innerhalb  354  oder  384  Tagen,  sondern  in 
Monatsfrist  erneuerten  sie  sich.  Hesiods  Hemerologium  will  fürs 
ganze  Jahr  Anleitung  geben  über  die  Tage,  welche  sich  zu  heiligen 
oder  weltlichen  Zwecken  eignen,  begnügt  sich  aber  einen  Monat 
durchzugehen.  Allerdings  leitet  Hesiod  zunächst  einen  Privatmann  zu 
gottesfürchtigem  Thun ;  aber  private  Gottesverehrung,  Familienculte 
sind  es  wohl  eben  auch,  welche  der  ältesten  Volksreligion  ihre  Form 
und  Verehrungsweise  an  die  Hand  gelen.  Wie  bei  der  Geburtstags- 
und Todtenfeier  des  Hauses,  so  wird  man  einst  auch  den  Göttern  am 
selbigen  Tage  jedes  Monats  zu  dienen  gestrebt  haben ,  so  dass  die 
Jahreszeiten  gleichsam  die  Umstände  sind,  unter  denen  sich  der 
SOtägige  Feslcyclus  so  oder  anders  gestaltet.  Im  Alhena- Dienst 
fand  die  Fütterung  der  heiligen  Schlange  ganz  nach  Art  des  Haus- 
gottesdienstes  einmal  in  jedem  Monat  statt. 

In  den  durch  die  Unterschiede  der  Jahreszeiten  gleichmässig 
unterschiedenen  Reihen  von  je  12  oder  13  Epimenien  (Monatsopfern) 
waren  Jahreszeitenkreise  und  Jahre  (Fesljahre)  vorgebildet.  Sobald 
Wallfahrten  nach  entfernteren  Orten  hinzukamen,  wurde  auch  wohl 
schon  vom  30tägigen  Cyclus  abgegangen.  Selbst  für  das  nicht  weit 
abgelegene  Munychia  wird  anzunehmen  sein ,  dass  die  Athener  nicht 
jeden  Monat  daselbst  opferten ,  sondern  von  vornherein  die  Feier  in 
Munychia  an  eine  Jahreszeit  knüpften.  Als  man  diese  Unterschiede 
der  Epimenien  sorgfältiger  zu  fixiren  anfing,  ging  allgemach  der 
Festmonat  ins  Festjahr  über. 

Da  Attica  einst  pelasgisch  war,  so  haben  die  alten  Zeusfeste 
der  Athener  wahrscheinlich  ihre  Wurzeln  im  Pelasgerthum.  „  Das 
Wenige  was  wir  vom  Stamme  der  Pelasger  wissen  ist  seine  beson- 
dere Verehrung  des  Zeus  und  der  Erdgöttin  und  seine  Neigung  zum 
Ackerbau"  Welcker  G.  L.  I,  p.  26.  In  dem  damals  anstatt  Fest- 
jahrs dienenden  allgemeinen  Monat  scheinen  die  Zeusopfer  in-  den 
Vollmondstagen  gebracht  zu  sein.  Da  nun  die  Tage  gegen  Neu- 
mond) nach  Schol.  Hes.  iQy.  784  Vollbehr,  für  Hochzeiten  in  Attica 
bestimmt  waren,  diese  Ansetzung  der  Hochzeitsfeier  aber  wahr- 
scheinlich ihren  Grund  in  der  gegen  Neumond  (dem  Uranos  ♦)  und) 
der  Gaea  (Proclus  ad  Tim.  p.293C.;  Welcker  G.L.  1  p.l50;  Lobeck 
Age.  p.  761)  schuldigen  Verehrung  hatte,  so  scheint  das  Gaea-Opfer 
auf  das  Ende  des  Mondmonats,  auf  ein  q)d'Lväg  i^fiSQCc  gesetzt  wer- 


*)  Uranos   ist  hier  blosser  Lückenbüsser;  „er  ist  ein  im  Gultus  so  gut 
wie  gar  nicht  berücksichtigtes  Gedankenwesen"  Welcker  a.  0. 

1* 
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den  zu  müssen.  Nun  finden  sich  mehrere  Feste  des  Erechtheus- 
Athenakreises  auf  Tage  des  schwindenden  Mondes  angesetzt,  und  es 
scheint,  dass  Athena  hier  die  Tage  der  (pelasgischen)  Gaea  occupierte. 
Athena's  nahes  Verhäkniss  zur  Gaea  ist  ein  im  Verlauf  der  Zeit  ent- 
standenes ;  denn  von  dem  ältesten  Cultus  müssen  wir  besonders  den* 
Reichthum  gegenseitiger  Bezüge  hinwegdenken,  welche  im  späteren 
Festjahr  zwischen  verschiedenen  Gottheiten  stattfinden.  In  ältester  Zeit 
hatte  die  Lichlgöttinn  Athena  jene  theils  sinnreich,  theils  spitzfindig 
ausgedachten  Anlehnungen  an  die  Erdgöttinn  so  wenig  wie  die  an 
Hephästos,  den  Liebhaber  der  Athena,  im  späteren  Dogma;  sie  trat 
nicht  als  Hippia  dem  Poseidon  (Hippios)  zur  Seite ;  sie  überwaltete 
noch  nicht  als  Patroninn  den  Sitz  unterirdischer  Strafgöttinnen;  sie 
hatte  noch  keine  Beziehungen  zur  Brauronischen  Artemis,  deren 
Tempel  später  sogar  auf  der  Burg  selbst  neben  den  älteren  einen 
Platz  fand.  Alle  diese  Gottheiten  waren  in  einem  weit  loseren  oder 
auch  in  gar  keinem  Verhältniss  zur  Athena  des  ältesten  Festjahrs. 
Provinciale  und  gentile  Zersplitterung  herrschte,  das  einigende  Band 
sollte  erst  geschaffen  werden.  Andererseits  aber  war  das  Verhältniss 
des  Athena  - Gultus  zum  Zeus  ein  engeres  als  späterhin;  denn  dass 
Zeus  von  Athena  unzertrennlich  ist  (Welcker  G.  L.  I  p.  302),  gilt 
vornehmlich  von  der  Gottesverehrung  ältester  Zeit.  *) 

Wiewohl  die  uralte  Vereinigung  von  Zeus  und  Athena  auch  für 
die  frühesten  Zeiten  Atticas  anzunehmen  ist,  so  lässt  sich  von  dieser 
Annahme  doch  so  gut  wie  gar  kein  Gebrauch  macheu.  Eine  Urge- 
stalt  des  Festjahrs  welche  dieser  Annahme  genügte,  ist  nicht  mehr 
zu  errathen,  auch  wenn  das,  was  hier  und  da  durchschimmert  (Voll- 
mondspanathenäen des  Zeus  und  der  Athena,  aufs  nächste  verwandt 
mit  den  Vollmondsbuphonien  derselben  Götter),  nicht  täuschen 
sollte. 


*)  Wenn  die  Panathenäen,  oder  vielmehr  «iasjenige  Fest,  woraus  sich  die 
Panathenäen  bilden  sollten,  ein  Fest  des  Zeus  und  der  Athena  waren,  so^kann 
man  diese  uralten  Panathenäen  als  Vollmondsfest  gefeiert  haben,  was  die 
Buphonien  stets,  und  wohl  seit  ältester  Zeit,  gewesen  sind.  Corsini  hat  die 
kleinen  Panathenäen  auf  den  XIII,  Rinck  die  grossen  auf  den  XIII  bis  XVI 
HekatombäOD  angesetzt.  Für  uralte  Zeiten  sind  Vorschläge  der  Art  annehmbar, 
aber  nicht  für  halbhistorische  oder  historische  Zeiten.  —  Der  Erechtheuskreis 
läuft  grösstentheils  durch  die  Monatsenden,  wovon  wohl  die  Anlehnung  der 
Athena  an  Gaea  die  Ursache  ist.  Ohne  diese  würde  nach  Hesiod  ^gy,  781  zu 
erwarten  sein ,  dass  die  Arbeit  am  Peplos  an  einem  XII  begonnen  wäre.  Es 
wurde  aber  dieselbe  in  Athen  am  letzten  Tage  des  Pyanepsion  begonnen, 
G.  A.  56,  33. 
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Deutlichere  Spuren  giebt  es  über  eine  naturliche  Bedeutung 
des  erechtheischen  Festjahrs  alter  Zeit.  Diesen  muss  allerdings 
nachgegangen  werden,  wiewohl  auch  diese  Aufgabe  nur  auf  dem 
unsichern  Wege  des  Ruckschlusses  aus  Thatsachen;  die  selbst  oft 
unzureichend  überliefert  sind,  gelöst  werden  kann. 

Athena  kann  frühzeitig  Beziehungen  zu  den  Erdgottheiten  ge- 
habt haben,  ohne  dass  darum  der  Athena  -  Dienst  sich  vom  Zeus- 
Dienst  sonderte.  Aber  im  Laufe  der  Zeit  nahmen  die  Beziehungen 
zu  den  Mächten  attischer  Erde  eine  solche  Innigkeit  und  so  grosse 
Bedeutung  an,  dass  Athena,  anfangs  der  pelasgischenGaea  beigeord- 
net, dann  sie  gänzlich  verdunkelnd,  auch  ais  Schutzerinn  der  Eume- 
niden  auftretend,  sich  zur  attischen  Landesgöttin  erhob  und  damit 
vom  Zeus  gleichsam  emancipierte. 

Die  Annäherung  der  Athena  an  die  Erdmächte  ist  eine  zwie- 
fache; theiis  lehnt  Athena  sich  an  die  agrarische  Gaea  und  adoptiert 
den  Erdsohn  Erichthonios  in  so  hingebender  Art,  dass  über  der 
Pflegemutter  die  wirkliche  Gaea  in  Vergessenheit  kommt,  theiis  ge- 
winnt sie  ein  Verhältniss  zu  den  rächenden  Gottheiten  der  Tiefe, 
den  Eumeniden,  und  auch  dies  in  der  Weise,  dass  sie  in  eine  über- 
wiegende Stellung  kommt  und  wie  eine  Patroninn  ihren  Ciienlinnen 
Wohnung  in  dem  ihr  gehörigen  hoAeh  giebt. 

Die  heilige  Sage  von  Erichthonios  oder  Erechtbeus,  war  ur- 
sprünglich eine  bildliche  Umschreibung  des  attischen  Kornbaus. 
Dass  sie  sich  auf  Wachsthum  und  Gedeihen  im  Pflanzenreich  bezieht, 
geht  aus  den  Figuren  der  Sage  selbst  hervor,  der  sprossende  Keim 
des  Bodens  ('EQix^ovLog  von  xd-civ  Welcker  G.  L.  II  p.  286)  wird 
gepflegt  von  Herse  (Thau)  und  Pandroso8(Thau),  nachdem  ihn  Gaea, 
oder  Arura  (der  Erdboden)  ans  Licht  geboren  hat.  Die  neben  Pan- 
drosos  (Pausan.  Boeot.  35,2)  verehrte  Thallo*)  (Blüthe)  sicherte  dem 


*)  Ein  Bild  der  Thallo  befand  sich  ohne  Zweifel  in  dem  der  Pandrosos 
geweiheten  Theil  des  Erechtheums ,  Leake  Top.  p.  116 ;  Beul6  II  p.  260.  — 
Diejenigen,  welche  in  Erichthonios  einen  ans  der  Erde  hervorsprudelnden  Quell 
erblicken,  können  Thallo  wie  mir  scheint  nicht  erklären.  Auch  die  Thau- 
schwestern  weisen  zunächst  auf  Ptlanzenwuchs.  Ein  Qnell,  der  aus  dem  Boden 
(Arura,  Gaea)  springt,  empfängt  sein  Gewässer  nicht  vom  Himmel  durch  Thau, 
sondern  ans  der  Erde.  Die  Ansicht  von  Erechlheus  als  einem  Quell,  welche 
mir  ein  kundiger  Freund  entgegenstellt,  weiss  ich  mir  nicht  anzueignen.  Die 
Wasserfülle  der  Klepsydra  in  der  Etesienzeit  (Schol.  Ar.  Av.  1695),  deren 
Schluss  mit  meiner  spätesten  Panathenäengrenze  zusammenfällt,  war  vielleicht 
nicht  bedeutungslos  für  die  Bräuche  der  Panathenäen,  eines  Festes  des  Erech- 
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Erdsöhnchen  sein  Gedeihen ;  Thallo  war  die  eine  der  attischen  Hören 
(Thallo  und  Karpo). 

An  dieser  Natursymbolik  hat  auch  Athena  theil.  Sie  ist  die 
Hioimelsgöttinn ,  in  deren  Auftrage  die  Thauschwestern  den  Spross 
der  Erde  pflegen,  und  wie  können  Saaten  gedeihen  ohne  des  Himmels 
Gunst?  Dennoch  steht Gaea  neben  ihr  in  gleicher,  anfangs  vielleicht 
grosserer  Bedeutung,  da  sie  unmittelbare  Gebärerinn  des  Frucht- 
halms ist. 

In  der  alten  Zeit,  wo  Erechtheus  noch  blosses  Gleichniss  eines 
natürlichen  Vorgangs  war,  hatte  die  Erdgottheit  jedenfalls  eine 
wesentlichere  Rolle  als  nachmals,  da  man  an  einen  persönlichen 
Landesheros  Erechtheus  glaubte  und  diesen  an  die  Landesgötünä 
Athena  knöpfte.  Seinen  Sinn  hatte  es  auch  hier  noch,  dass  der 
Landesheros  Landeskind  im  eigentlichen  Sinne,  ein  Sohn  attischer 
Erde,  war;  aber  über  einen  menschlichen  Stammvater  Hess  sich 
doch  auch  eine  andere  Fabel*)  ersinnen,  während  der  Erdboden, 
welcher  das  Korn  trägt,  in  einem  das  Korn  umschreibenden  Sinn- 
bilde geradezu  unvermeidlich  ist. 

Dass  es  sich  nicht  um  das  Wachsthum  der  Pflanzen  überhaupt, 
sondern  um  Gerste  und  Weizen  ^  die  Nutzpflanzen  ersten  Ranges* 
handele,  scheint  erstlich  aus  dem  Anschlüsse  des  Erechtheuskreises 
an  Abschnitte  im  Kornbau  hervorzugehen,  obwohl  der  Anschluss 
nicht  vollkommen  ist. 

Der  Erechtheuskreis  ältester  Zeit  beginnt  im  Saatmonat  (Pya- 
nepsion)  mit  dem  Chalkeen-Feste.  Ende  Gamelion  folgen  vielleicht 
die  Procharisterien  für  die  eben  aufkeimenden  Halme.  Die  beiden 
nächsten  Feste  dieses  Kreises,  die  (hypothetisch  hierherzuziehenden) 
Munychien  und  die  Plynterien,  finden  sich  im  historischen  Kalender 
zwar  etwas  zu  spät  angesetzt,  doch  fallen  die  Munychien  in  den  letz- 
ten Frühlingsmonat,  die  Plynterien  in  den  Erntemonat  (Thargelion), 
jene  ursprünglich  bestimmt  die  noch  unreife,  diese  die  reife  Saat 
der  göttlichen  Gnade  zu  versichern.  Im  zweiten  Sommermonat 
(Skirophorion)  treff'en  wir  die  Arrhephorien  des  Erechtheus ,  wahr- 


theus  und  der  Athena,  beweist  aber  nicht  dass  Erechtheus  ursprünglich  einen 
Quell  bedeutet.    Vergleiche  unten  S.  37  not. 

*)  Von  denen ,  die  Erechtheus  für  einen  Quell  halten  (ob  für  die  Klepsydra 
weiss  ich  nicht)  ^ehe  ich  nur  ab  in  Betreff  der  ursprünglichen  Bedeutung.  So- 
bald die  Personiücation  völlig  eingetreten  ist,  müssen  die  Neptunisten  gestehen, 
dass  der  Quell ,  ich  dass  der  Eornhalm  aufgegeben  ist  und  höchstens  hier  und 
da  durchschimmert  \ 


scheinlich  angeschlossen  an  die  Buphonien,  welche  ein  Dreschfest 
sind;  im  Falle  die  Arrhephorien  eine  natürliche  Grundlage  haben, 
sind  sie  ebenfalls  auf  das  Dreschen  zu  beziehn.  Das  letzte  und 
höchste  Fest  endlich  des  Erechtheuskreises,  die  Panathenäen,  fallen 
in  den  Monat  (Hekatombäon),  wo  sämmtliche  Erntearbeiten  enden 
und  das  Korn  im  Speicher  ist. 

Da  wir  ferner  Apoll  und  Demeter  aus  dem  Festjahr  des  ältesten 
Athen  hier  wegzudenken  haben,  muss  im  Allgemeinen  das  Bedarf- 
niss  eines  auf  Kornbau  fundierten  Cultus  zugegeben  werden. 

Endlich  ist  ein  Gottesdienst,  dem  die  Entwickelungsstufen  des 
Pflanzenreichs  überhaupt  zu  Grunde  liegen,  nicht  wohl  denkbar, 
ein  bestimmtes  Object  ist  weit  wahrscheinlicher,  am  nächsten  liegt 
das  Getreide.  *) 

Erechtheus,  vor  Alters  nur  Gleichniss,  wurde  später  ein  per- 
sonlicher Heros.  Die  uns  bekannten  Erechtheusfeste  gelten  nicht 
dem  in  die  Erde  gesenkten  Keime,  dem  von  Lufl  und  Thau  gross- 
genährten  Hälmchen,  der  reifenden  und  vor  der  Sichel  fallenden 
Aehre,  sondern  in  der  historischen  Heortologie  liegen  die  Geschicke 
des  persönlich  gedachten  Erechtheus  dem  Festkreis  zu  Grunde. 
Aus  dem  persönlichen  Festkreis  muss  also  der  natürliche  errathen 
werden,  was  dadurch  erschwert  ist,  dass  beim  Uebergang  ins  per- 
sönliche Gebiet  die  alten  Feste  des  Kornbaus  von  ihrer  eigentlichen 
Stelle  im  ländlichen  Arbeitskreise  etwas  abkommen  mochten,  seit 
man  nicht  mehr  die  Abschnitte  der  Getreide -Production,  sondern 
die  Epochen  im  Wachsthum  eines  gezeugten,  getragenen,  geborenen 
Kindes  bezielte. 


Agrarischer  Erechtheuskreis. 

Die   Chalkeen,    ein    altes   Fest    des  Hephästus   und   der 
Atbena,  **)  enthielten  später  ohne  Zweifel  die  Zeugung  des  persön- 


*)  Der  Sinn  des  Erechtheus  ältester  Zeit  ist  also  weniger  amfangreich ,  als 
Welcker  G.  L.  II  p.  285  ihn  giebt:  „Wachsthum  entstand  aus  Wärme  und 
Erde'*;  auch  ist  es  besser  bloss  an  Ackerbau,  nicht  aiich  an  „Gartenbau", 
Preller  gr.  M.  I,  135  a.  A.,  zu  denken. 

**)  Suidas  II,  2  p.  1688  Bemh.  XaXyista,  ioQt'^  aQ%aia  «al  SrjiKoSrig' 
nälai ,  vaT8Q0v  dl  vno  (lovoav  ijyBto  t&v  texvttmv*  Die  Chalkeen  hiessen 
auch  Athenäen  und  waren  nicht  sowohl  zwischen  Hephäst  und  Athena  streitig 
als  vielmehr  beiden  gemeinsam,  wie  C.  Fr.  Hermann  G.  A.  66,  33  richtig  sagt. 
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liehen  Erechtheus,  ihr  natürlicher  Sinn  war  also  der  eines  Pflug- 
festes. Der  Pflüger  musste  der  Athena  für  dieErfindung  seines  Wei^k- 
zeugs  danken,  aber  der  den  Gedanken  der  Athena  ins  Werk  setzte 
wird  Hephästus  gewesen  sein.  Wenn  der  Pflug  in  die  Erde  geht 
—  im  Pyanepsion,  dem  Saatmonat  —  und  der  Säemann  die  Saat 
einstreuet,  konnte  es  in  bildlicher  Rede  heissen,  dass  Gäa  den 
Erechtheus  empfange  und  zwar  vom  Feuergott,  entweder  weil  er 
den  Pflug  geschmiedet  oder  weil  er  dem  Erdenschoosse  die  für  den 
Segen  des  Bodens  nöthige  Wärme  einflösst.  Ersteres  hegt  näher 
und  in  den  Verdiensten  um  die  Kunst  des  Pflügens  begegnen  sich 
Athena  und  Hephäst.  So  hatte  schon  bei  den  ältesten  Chalkeen 
Athena  ein  Amt,  ein  höheres,  geistiges,  die  Idee  des  Pfluges  anzu- 
geben, während  alles  Materielle,  die  Ausschmiedung  des  Pflug- 
eisens, die  Empfängniss  des  Frucbthalms,  den  anderen  Göttern 
zufielen,  dem  Hephäst  und  der  (für  die  alten  Chalkeen  vorauszu- 
setzenden) Gaea. 

Die  otQoxaQL0t7JQia  (G.  A.  62 ,  2)  zu  Ende  des  Winters  für  die 
emporkommenden  Saaten  von  allen  Beamten  der  Athena  gefeiert, 
ein  sehr  altes  {dQxawrärrjD  Opfer,*)  müssen  dem  Erechtbeuskreise 
zugeeignet  werden ,  wenn  anders  unter  dem  Bilde  des  Erechtheus 
die  Kornsaat  zu  verstehen  und  auch  umgekehrt  für  ein  sehr  altes 
Opfer  agrarischen  Sinnes  das  Bild  vorauszusetzen  ist.  Dem  ent- 
sprechend heisst  es  Bekk.  An.  p.  295 :  TtgoCxagifStT^gia  (vielmehr 
nQO%aQi(StT^Qi,a),  ^  fivötLXiq  d'vöca  tiqg  'Ad-r^vag  vjchg  räv  ^vo- 
fiivcov  xttQTtcSv.  Die  Mystik  eines  Athena  -  Opfers  deutet  auf  einen 
Bezug  zum  Erechtheus. 

Ohne  Zweifel  hatte  auch  an  diesem  Opfer  Gaea  neben  Athena 
Theil.  Auf  Gaea  führt  ein  Rückschluss  aus  dem  in  der  Note 
angeführten  Fragment  des  Lycurg,  welcher  sagt  dass  die  Procha- 
risterien  wegen  des  Aufstiegs  der  Persephone  {ßvä  zr^v  avodov 


*)  Suidas  II,  2  p.  505  Bernh. ,  Sauppe  Oratores  Att.  II  p.  266:  Ugoxocgi' 
CTT^Qia'  TQiiiga  kv  rj  ot  iv  z^  cigx^  ndvtsg,  dgxoiisvaiv  nagnmv  (pvsa&aij 
Xiiyovtog  ^dij  zov  x^ifimvog,  ^d-vov  z^'Ad'rjvqi'  ry  ds  %vaCq:  ovofia  Ugoxa- 
giaf^gia.  Avuovgyog  iv  x&  nsgl  XTJg  Lgooavvrjs'  rrjv  toCvvv  dgxaiotdtriv 
d'vatav  Sid  r-^v  avodov  f^g  d'sov,  ovo^aa^siaav  $1  ngoxagtat'Qgia,  Std 
Ti}v  ßXdavTjaiv  xatv  nagnmv  tmv  <pvofi6vaiv.  Sauppe  bemerkt:  r^  'Ad^v^j 
immo  rj  xop^  und  vergleicht  Preller  Dem.  p.  124.  Athena  ist  aber  auch 
durch  Bekk.  An.  p.  295  bezeugt  und  bei  einem  von  allen  Staatsbehörden  {ot 
iv  ty  dgxv  ytdvtsg)  dargebrachten  Opfer  ist  die  Stadtgöttin n  nicht  zu  ent- 
behren. 


tfjg  d-sov  i.  e.  f^s  9c6^g)  gefeiert  wurden.  Demeter  und  Perse- 
phone  sind  jüngere  Erdgottheiten,  an  ihrer  Statt  kann  der  alten 
Zeit,  weicher  doch  das  Opfer  angehören  soll,  nur  Gäa  die  Opfer- 
genossinn  der  Athena  gewesen  sein. 

Diesem  Rückschlüsse  ist  die  sicher  vorauszusetzende  Oertlich- 
keit  günstig.  Ein  Opfer,  an  welchem  Athena  einerseits  und  die  Erd- 
gottheit andererseits  participiert,  kann  nur  auf  der  Burg*)  und  am 
Tempel  der  Gäa  und  Demeter  bei  der  Burg  (Pausan.  Att.  22,  3  Fqs 
KovQor^6g>ov  xal  ^^tjpifitQog  Csqov  Xl&rig)  dargebracht  sein.  An 
denselben  Stätten  ist  in  alter  Zeit  der  Athena  und  derGe,in  jüngerer 
der  Athena  und  der  Demeter  wegen  des  Aufstiegs  ihrer  Tochter  **) 
geopfert  worden. 

Der  Zweck  des  Opfers  war  in  dieser  Zeit  des  Jahres,  die  Götter 
zu  bitten,  dass  sie  den  Erdenschoos  und  die  in  ihm  schon  sich 
regenden  und  sprossenden  Keime  segnen  möchten.  Das  anthro- 
pisierende  Bild  dafür  war  leicht  gefunden. 

An  diesem  Frühlingsfeste  herrschte  Lust  und  Scherz.**"^)  Des 
Landmanns  Sorgen  wachsen  mit  dem  Rom.  So  lange  es  noch  sehr 
jung  und  grasähnlich  ist,   braucht  er  kein  Unwetter  zu  furchten; 


*)  Die  Staatsbeamten  gehören  nach  der  Burg,  der  alten  sroXig.  Hier  hat 
im  Erechthenm  die  agrarische  Athena  iliren  Wohnsitz.  Der  dritte  heilige  Pflug 
ist  vno  n&Xiv  (sif^O,  vielmelir  vno  JldXiv  oder  IIoXh,  Plutarch  praecept.  conj. 
42.   Einst  gehörte  dieser  Pflug  gewiss  der  Athena. 

**)  Lycurg  a.  0.  erwähnt  nicht  beider  Göttinnen  sondern  nur  einer  (t^g 
^801;).  Aber  bei  dem  Aufstieg  der  Tochter  ist  die  Mutter  selbstverständlich, 
und  wenn  Pausanias  a.  .0.  unter  den  Inhaberinnen  des  Tempels  Eore  nicht 
nennt,  so  kann  dieäe  doch  im  Demetercult  allezeit  vorausgesezt  werden. 
Fr.  Lenormant  Recherches  p.  23  hat  eine  auf  der  Burg  gefundene  Inschrift 
JijliritQi  xal  KoQfj  auf  den  Tempel  der  Gäa  und  Demeter  bezogen.  Niemand 
wird  dies  insofern  missbilligen  als  Pausanias  Köre  nicht  erwähnt. 

••*)  Derjenige  Theil  dieses  Gaea-Athena- Festes  welcher  die  Erdgottheit  an- 
ging und  später  an  Demeter  und  Eore  abgetreten  wurde,  hiess  nachmals  Chloeen, 
weil  die  Demeter  des  obgedachten  Tempels  den  Beinamen  Chloe  hatte.  C.  Fr. 
Hermann  G.  A.  60,  7  (auch  schon  Meurs.  Gr\  Fer.  p.  281)  wirft  die  Frühllngs- 
Chloeeu  des  Gornutus  N.  D.  28 :  negl  Sh  z6  iag  J'qfirjxQi  Xkoji  d'vovai  (ista 
naidUcg  xal  z^9^9^  idovrss  x^odc^ovra  xal  ä(p^ov£ag  avzoCg  iXnida  int- 
dsiKvvvra  mit  dem  Voropfer  am  VI  Thargelion  zusamrfkeu.  Dies  geht  nicht  an. 
Demeter  Chloe  hat  ihre  eigentliche  Stelle  nicht  im  Erntemonat  (Thargelion), 
sondern  im  ersten  Frühjahr  xov  <s£tov  Irt  xXonqov  ovtog  Thucyd.  IV,  6,  und 
durch  die  Bestimmung  nsgl  z6  ^ag  werden  wir  sicher  nicht  in  den  Thargelion 
gewiesen.  Dionys.  Halic.  I,  63  nennt  den  XXIII  Thargelion  sogar  tBXsvtmvtog 
'^dri  top  d'igovg. 
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aber  wenn  die  Halme  aufschiessen  und  schon  spröd  werden,  erheben 
sie  sich  weniger  leicht  von  einem  Sturm  oder  Hagel,  der  sie  nieder- 
schlug. Unmittelbar  vor  der  Ernte  ist  die  Sorge  am  grössten,  wenn 
das  Getreide  ganz  reif  ist,  der  Wind  nun  auch  die  Körner  selbst  aus 
der  Aehre  schlagen  kann,  dass  die  Vögel  mehr  bekommen  als  der 
Bauer.  Schon  hierin  liegt  ein  Grund  die  folgenden  Erechtheusfeste, 
die  Artemisfeier  und  die  Plynterien,  ernst  und  feierlich  zu  machen. 

Artemis  fei  er  in  der  letzten  Frühlingshälfte.  —  40  Tage  vor 
den  Plynterien,  einem  Feste  der  schon  vorgerückten  Erntezeit,  giebt 
uns  der  historische  Kalender  eine  wahrscheinlich  auf  die  Plynterien 
und  damit  auf  Erechtheus  bezügliche  Begehung  für  Artemis  am 
XVI  Munychion.  Täuscht  diese  Wahrscheinlichkeit  nicht  und  haben 
wir  denselben  Tag*)  als  Fest  der  Arlemis-Brauronia  zu  denken, 
welche  in  unzweifelhaftem  Bezüge  zur  Burggöttinn  steht,  so  können 
wir  nunmehr  weiter  fragen,  welche  Bedeutung  dies  Fest  im  natür- 
lichen Erechtheuskreise  habe. 

Im  historischen  Kalender  ist  der Thargelion  Erntemonat,  an  den 
Thargelien  werden  dem  Apoll  Erstlinge  gebracht,  denVH  des  Monats. 
Drei  Wochen  früher  liegt  der  XVI  Munychion ;  er  wird  je  nach  der 
Anordnung  des  Mondjahrs  mehr  oder  weniger  oft  wirklich  der  Ernte- 
zeit vorangehn.  Da  nun  die  für  Erechtheus  am  XVI  Munychion  an- 
gerufene Artemis  schwerlich  anderen  Sinn  haben  kann,  als  dass  Gäa 
unter  artemidischem  Beistande  den  Erechtheus  gebar  und  die  Him- 
melsgöttinn  ihn  von  Gäa  übernahm,  worüber  Artemis  jener,  als  einer 
Jungfrau,  leicht  zürnen  konnte,  der  Sinn  dieses  Gleichnisses  aber 
auf  die  Zeit  vor  der  Ernte  führt,  wo  das  Korn  um  zu  reifen  nicht 
sowohl  der  Erde  als  vielmehr  des  Himmels  bedarf:  so  muss  man  zu- 
geben, dass  die  Artemisfeier  auch  im  Kreise  des  persönlichen  Erech- 
theus ungefähr  die  Stellung  bewahrte,  welche  sie  im  ältesten  ganz 
agrarischen  Festjahr  hatte,  nämlich  eine  Stellung  vor  dem  Thar- 
gelion. 

Erwägt  man  nun  aber,  dass  Erechtheus  an  den  Plynterien  zu- 
erst von  sterblichen  Augen  erblickt  wurde  als  ein  in  der  heiligen 
Lade  verborgenes  Kind,  so  entsteht  die  Vermuthung,  dass  die  Plyn- 
terien, in  Folge  davon  auch  die  Munychien,  eine  spätere  Stelle,  als 
sie  einst  gehabt,  in  dem  Kreise  des  persönlichen  Erechtheus  erhielten, 
damit  das  Kind  ausgestaltet  und  lebensfähig,  also  wenigstens  sieben- 
monatlich sein  könne  (vom  Ende  des  Pyanepsion  an). 


•)  Welcker  G.  L.  I  p.  572. 
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Die  Zeit  wo  das  Getreide,  schon  hoch  und  gross,  der  treibenden 
Kraft  des  Erdenschoosses  (Gaea's)  nicht  mehr  bedarf,  weil  es  zu 
wachsen  aufhört,  wo  es  in  Wärme,  Thau  und  Luft  (durch  Athena  und 
ihre  Mägde)  reifen  soll,  diese  Zeit  fängt  früher  an  als  drei  Wochen 
vor  der  Ernte  (VII  Thargelion),  wenn  wir  diese  Distanz,  ohne  Rück- 
sicht auf  das  Fallen  der  Mondwechsel,  vorläufig  festhalten  dürfen, 
weil  das  Festjahr  selbst  sie  angiebt. 

Vormals  also  wird  man  den  Schutz  der  Brauronia  für  das  Ge- 
bären der  Erde  und  die  Abwendung  ihres  Zorns  von  der  himmlischen 
Pflegerinn  des  Geborenen  nicht  in  der  Zeit  des  XVI  Munychion,  son- 
dern etwas  früher  im  Jahre  erflehet  haben. 

DiePlynterien  alter  Zeit,  ein  Ernteanfangs-Fest.  —  Während 
der  40  Tage  bis  zu  den  Plynterien  müssen  Pandrosos  und  Herse, 
auch  wohl  Thallo,  zur  Pflege  des  Erdsohnes  beitragen,  jedoch  unter 
Aufsicht  der  stets  anwesenden  Athena.  Auf  das  Gebot  der  Himmels- 
göttinn  senken  sich  tausende  von  Perlen  Thaus  auf  ihn  nieder,  wie 
schöne  Schwestern  eine  ähnlich  der  andern;  nächtlich  und  früh 
morgens  erquicken  sie  ihn,  die  Menschen  merken  es  kaum.  Die 
Thauschwestern  und  die  Blüthenhore  bilden  um  ihre  himmlische 
Herrinn  ein  Gemälde  des  Wirkens  der  Natur  in  der  schönsten  Zeit 
des  Jahres.  Dieses  friedliche  Zusammenspiel  aller  Kräfte,  diese 
Pflege  des  holden  Geheimnisses,  wird  plötzlich  und  gewaltsam  unter- 
brochen an  den  Plynterien,  am  Plynterientage  ist  alles  verworren, 
wild,  gestört;  Ungehorsam,  Entsetzen,  Selbstmord  zerreissen  die 
schöne  Gemeinschaft  liebevoller  Fürsorge.  Diese  Revolution  in  den 
Geschicken  des  persönlich  gemachten  Fruchthalms  kann,  wenn  wir 
das  Bild  weglassen,  für  den  wirklichen  Fruchthalm  nur  denAehren- 
schnitt  des  reifen  Korns  bedeuten. 

Für  die  alte  Zeit,  von  der  hier  die  Rede  ist,  dürfen  wir  kein 
apollinisches  Ernte-Anfangs-Fest  (Thargelien)  annehmen.  Um  so 
weniger  vermeidlich  ist  es  ein  solches  im  agrarischen  Erechtheus- 
Kreise  vorauszusetzen. 

Die  Thargelien,  das  Ernte-Anfangs-Fest  historischer  Zeit,  stehen 
im  Kalender  18  Tage  vor  den  Plynterien.  Letztere  haben  also  wahr- 
scheinlich einst  eine  frühere  Stellung  gehabt.  *) 


*)  Die  Plynterien  als  Ernteanfangs-Fest  vorhistorischer  Zeit  anfgefasst, 
können  im  Sonnenjahr  nur  an  die  Plejaden  geknüpft  gewesen  sein  und  zwar  an 
ihren  heUacischen  Aufgang,  der  nach  Hesiod  das  Signal  der  Kornernte  ist.  Ist 
diese  hesiodische  Bestimmung  auch  für  Attica  wahr ,  so  fielen  die  alten  Plyn- 
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Der  Anfang  des  Aehrenschnittes  weckte  leicht  das  Bedürfniss 
der  Sübne.  Wenn  die  Fülle  der  Halme  unter  der  Sichel  des  Men- 
schen fällt  und  nur  Stoppeln  bleiben,  so  wird  die  Flur  um  den  Ver- 
lust ihres  schönen  Schmuckes  trauern.  Mit  ihr  und  ihren  Göttern 
empfindet  der  Mensch.  Wenn  er  die  Natur  aufs  crasseste  ausbeutet, 
so  kommt  es  aber  ihn  als  sündige  er,  eine  Schaam  wandelt  ihn  an 
über  seinen  groben  Eigennutz,  die  Erd-  und  Himmelsmächte,  denen 
er  wehe  thut  um  zu  gemessen,  meint  er  versöhnen  zu  sollen.  Dazu 
könnte  ein  einziger  Hagelschlag  noch  jetzt  alle  Hoffnungen  des  Er- 
träges vernichten,  auch  bricht  die  Hitze  herein,  welcher  leicht  noch 
andere  Plagen  folgen. 

Vor  Alters  mussten  die  Plynterien  auch  demjenigen  Versöh- 
nungs-Bedürfnisse genügen ,  welches  sich  in  dem  später  gestifteten 
ApoUocult  erledigte  (durch  die  Thargelien).  An  den  Thargeiien 
finden  wir  dargebotene  Menschenopfer,  behangen  mit  den  sühnenden 
Früchten  des  Feigenbaumes.  Dergleichen  schimmert  auch  im  Plyn- 
teriendienste  durch.  Die  Feige  wird  der  Athena  dargebracht  und 
zwei  Mädchen  finden  den  Tod  in  ihrem  Dienste,  tn  dem  persön- 
lichen Erechtheus-Dogma  wird  der  Tod  derCecropiden  als  verschul- 
deter Selbstmord  dargestellt  und  nicht  hervorgehoben,  was  die  ur- 
sprüngliche Meinung  war,  dass  die  betrübte  Göttinn  den  Tod  zweier 
Mädchen  als  jährliche  Sühne  verlangte. 

Als  eine  plynterische  Menschenbusse  müssen  wir  auch  die  zwei 
Mädchen  betrachten,  welche  wegen  Ajas'  Frevel  der  beleidig- 
ten Athena  nach  Ilios  zu  senden  waren  (Lycophr.  1141  c.  Schol. ; 
R.  E  I  p.  282).  Hier  ist  die  Motivierung  eine  ganz  andere  als  in 
Athen,  aber  die  beiden  Menschenopfer  dieselben.  Die  Sendung  aus 
Locris  nach  Troas  muss  der  letzten  Decade  des  Thargehon  angehört 
haben,  mithin  der  Plynterien-Zeit;  denn  Ajas'  Frevel  fiel  bei  der  Er- 
oberung Trojas  vor  und  diese  kommt  auf  den  acht-  oder  siebent- 
letzten Thargelion. 


terien  frübesteDS  in  die  Mitte  des  julianischen  Mai,  und  dies  ist  ihre  rechte  Zeit 
gewesen^  40  Tage  früher  im  Kalender  sind  die  Munychien ;  aus  ihrem  engen 
Verhältniss  zu  den  Plynterien  folgt,  dass  sie  immer  dann  auf  die  rechte  Zeit  im 
Sonnenjahr  fielen,  wenn  die  Plynterien  rechtzeitig  fielen.  Da  nun  die  PIejaden, 
wie  schon  Hesiod  bemerkt,  40 Tage  unsichtbar  bleiben,  so  haben  die  Munychien 
einstmals  den  heliacischen  Untergang  der  PIejaden  (Anfang  April)  als  Stichtag 
gehabt.  Der  historische  Kalender  muss  sich  die  Aufgabe  stellen  die  Thargelien 
in  die  Zeit  der  beginnenden  Ernte  zu  bringen,  nicht  aber  die  Plynterien,  welche 
im  historischen  Kalender  nicht  mehr  an  den  Landbau  und  die  im  Landbau  ab- 
schnittbildenden  PIejaden  geknüpft  sind. 


—    13    — 

Im  agrarischen  Erechtheuskreise  ist  also  der  Ernte-Anfang  mit 
Menschenopfern  begangen  worden,  welche  Athena  erst  später  dem 
ApoH  abtrat. 

Die  Arrhephorien  im  Skirophorion  fanden  vermuthlich  am 
Xin  unmittelbar  vor  den  Buphonien  des  Zeus  und  der  Athena, 
einem  Dreschfeste,*)  unmittelbar  nach  den  Skirophorien,  an  denen 
der  Priester  des  Poseidon-Erechtheus  theilnimmt,  einem  Feste  des 
Oelbaus,  statt.  Der  Complex  dieser  drei  Feste  enthält  oline  Zweifel 
Elemente  ältester  Zeit.  Den  auf  Erechtheus'  Person  bezuglichen 
Arrhephorien  an  sich  ist  schwer  etwas  für  das  natürliche  Festjahr 
abzugewinnen;  die  den  Buphonien  angeschlossenen  Arrhepho- 
rien (des  Xin  Skiroph. ,  hypothetisch)  machen  aber  doch  den  Ein- 
druck, als  habe  man  die  Bräuche  des  persönlichen  Erechtheus  (die 
arrhephorischen)  von  denen  des  natürlichen  (von  den  buphonischen, 
beim  Korndreschen)  so  wenig  wie  möglich  trennen  wollen;  es  sieht 
aus  wie  eine  Sonderung  vorher  einiger  Bestandtheile,  indem  das 
Agrarische  sich  in  den  Buphonien ,  das  Persönliche  in  den  Arrhe- 
phorien ablagerte.  An  die  Buphonien  gelehnt  ersclieint  die  Arrhe- 
phorie  als  eine  Ceremonie,  die  vielleicht  aus  einem  Brauch  erwuchs, 
welcher  zu  den  Bräuchen  des  Buphonienfestes  selbst  gehörte  und 
die  natürliche  Bedeutung  des  Erechtheus  (des  jetzt  auf  der  Dresch- 
tenne befidlichen  Getreides)  deutlicher  sehen  Hess,  als  es  in  den  auf 
menschlichen  Tod  deutenden  Arrhephorien  historischer  Zeit  der  Fall 
ist.  Man  trug  etwa  ausgedroschene  Halme  von  der  Tenne  nach 
einem  im  Ceremoniell  vorgeschriebenen  Orte,  und  dachte  damit 
einen  Leichenzug  zu  halten,  nämlich  den  (alten)  Erechtheus,  den 
jetzt  verdorrten  und  der  Verwesung  bestimmten  Gersten-  oder  Wei- 
zenhalm, zu  Grabe  zu  bringen.  Das  wahre  Wesen  des  (alten,  ge- 
storbenen) Erechtheus  schied  sich  eben  jetzt  (durch  das  Austreten 
auf  der  Tenne)  von  dem  vergänglichen  und  blieb  nach  als  ein  Ge- 
heimniss,  das  den  Erechtheus  der  Zukunft  (die  Saaten  des  kommen- 
den Jahrs)  in  sich  trug.  Dies  Geheimniss  war  das  Saatkorn.  Da  die 
Gewinnung  des  Korns  aus  den  Halmen  nur  allmählich  in  der  ganzen 
Ebene  Athens  vollendet  wurde,  auch  noch  erforderlich  war,  das 


*)  Dass  die  Buphoniea  in  die  Dreschzelt  gehören  geht  aus  den  Gebräuchen 
des  Festes  hervor.  Nach  Hesiod  ist  der  Frühaufgang  des  Orion  (9.  Juli  für 
Hesiod,  Ideler  Handb.  I  p.  247)  Signal  der  Dreschzeit.  In  diese  Gegend  des 
Sonnenjahres  gehören  die  Buphonien.  Gleichzeitig  denoresciert  die  Olive,  ein 
Umstand,  welchem  man  später  die  den  Buphonien  vorausgehende  Pompe  (am 
XU  Skirophorion)  widmete. 
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Korn  von  der  Spreu  zu  befreien ,  so  dauerte  es  noch  eine  Reihe  von 
Wochen,  bis  man  den  Reingewinn  an  Korn  in  einem  besondern  Feste 
feiern  konnte  (in  den  Panathenäen). 

Diese  Deutung  ruht  selbst  wieder  auf  hypothetischem  Grunde, 
nämlich  auf  Lobecks  u.  A.  (G.  A.  61, 13)  Behauptung,  dass  die  Arrhe- 
phoren  Todtengaben  trugen.  Auch  Stark  a.  0.  hat  sie  „entschie- 
den" für  richtig  erklärt. 

Die  Panathenäen,  Schluss  des  agrarischen  Festjahrs.  — 
Abgesehen  von  der  wahrscheinlich  erst  später  entstandenen  Be- 
nennung P  a  n  -  Athens^en,  geht  diese  Feier  auf  die  ältesten  Zeiten 
zurück:  doch  ist  sie  uns  in  so  sehr  von  Neuerungen  überwucherter 
Gestalt  bekannt,  dass  wir  kaum  hoffen  dürfen,  Bräuche  zu  finden, 
die  den  ursprünglichen  Sinn  errathen  lassen. 

Wenn  aber  die  übrigen  Feste  des  Erechtheus  agrarisch  ge- 
wesen sind,  so  gilt  dasselbe  von  den  Panathenäen,  der  Spitze  des 
ganzen  Begehungskreises.  Rechnen  wir  nun  nach  den  Thargelien, 
dem  Erntefeste  historischen  Kalenders,  so  fielen  die  Panathenäen 
in  die  12.  Woche  nach  der  Ernte,  also  an  den  Schluss  sämmtlicher 
Arbeiten  des  Kornbauern,  wenn  das  Getreide  der  Ebene  überall 
völlig  ausgedroschen  ist. 

Nach  der  Dreschzeit  behält  der  Mensch  von  den  grünenden 
Saaten  und  prangenden  Kornfeldern  nichts  zurück  als  etliche  Körn- 
chen, in  diesen  ist  die  erstorbene  Schönheit  der  Fluren  einge- 
schlossen: doch  materiell  hat  er  was  er  wollte,  einen  Nahrungsstoff 
und  Saatkorn  fürs  nächste  Jahr.  Sollte  er  nun  das  endlich  gezeitigte 
Korn  als  geborenes  Erdenkind  feiernd  begrüssen,  oder  die  nur  so 
erhaltene  in  unscheinbare  Körner  zusammengeschrumpfte  Pflanze 
beklagen?  Bei  dem  Korn  wird  das  religiöse  Gefühl  nicht  insofern 
als  es  zu  Mehl  und  Brot  dient,  sondern  als  Saatkorn  wieder  brauchbar 
ist,  verweilt  haben.  In  bildlicher  Sprache  konnte  es  heissen,  das 
Erechtheus -Kind,  nach  dem  es  die  Monate  seiner  Entwicklung 
erfüllt,  lebe  in  geheimnissvoll  umgeänderter  Gestalt  fort;  äusserlich 
(in  der  Pflanze)  sei  es  ein  Raub  des  Todes  geworden,  aber  sein  Selbst 
(das  Korn)  sei  aufgehoben  und  nicht  gestorben ,  sondern  es  schlum- 
mere, um  einmal  zu  erwachen  und  die  frühere  Gestalt  wieder  an- 
zunehmen. •—  Es  kann  nicht  fehlen,  dass  jene  alte  Zeit  einen  Aus- 
druck fand,  um  der  Natur  und  ihrem  Walten  eine  Ehrfurcht  zu 
zollen ,  für  welche  in  Cnlturvölkern  der  Sinn  erloschen  ist. 

Dem  materiellen  Behagen  bei  guten  Vorräthen  und  dem  sichern 
Bewusstsein,  die  gehoflle  Ernte  nun  wirklich  zu  haben,  scheint  eine 
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Richtung  auf  Trauer  beigemischt  worden  zu  sein,  welche  auch  sonst 
in  den  Festen  der  heissesten  Jahreszeit  hervortritt.  Wenn  man  an 
den  ältesten  Panathenäen  der  Athena  Saatkorn  in's  Erechtheum  oder 
nach  der  Stätte  desselben  trug,  so  war  Andacht  und  tiefer  Ernst  an- 
gemessen; denn  Athenas  Pflegling  lag  in  einem  todesähnlichen 
Schlummer:  zu  einem  Trauerfeste  war  um  so  mehr  Anlass,  als  die 
vergängliche  Hülle  des  Erechtheus  an  den  Arrhephorien  zwar  in's 
Grab  gelegt,  aber  noch  nicht  durch  ein  Todtenfest  gefeiert  war. 
Wollte  man  dieses  mit  dem  Geburtstage  des  neuen  Erechtheus  ver- 
einigen, so  konnte  man  es  nur  9  Monat  nach  den  Ghalkeen  setzen, 
so  dass  über  6  Wochen  zwischen  Bestattung  und  Todtenfest  liegen. 
Es  ist  am  besten  die  Tendenz  zur  Trauer,  von  der  die  Pana- 
thenäen Spuren''^)  enthalten,  aus  alter  und  ältester  Zeit  herzuleiten. 
In  der  schrecklichen  Hitze  sind  schwermüthige  Feste  die  naturge- 


*)  Hierhin  gehört  die  bei  den  Panathenäen  verbotene  bunte  (ßantov 
[fiariov  Lucian  Nigrin.  C.  Fr.  Hermann  gr.  Alt.  III  §  21,  24)  Kleidung.  Die 
Epheben  waren  bei  den  Pompen,  afeo  auch  der  panathenäischen  (Meier  A.  E. 
III,  10  p.  290  n.  36),  schwarz  gekleidet,  erst  seit  Herodes  Atticus  gingen  sie  in 
Weiss.  Der  Grund  scheint  tu  sein,  dass  viele  Festzüge  in  Athen  den  Charakter 
von  Ernst  und  Trauer  hatten  oder  haben  sollten,  also  wohl  auch  der  panathe- 
näische.  — -  Anderes  kann  man  als  später  aufgekommene  Prunksucht  fassen,  wie 
den  Goldschmuck,  welchen  Lycurg  für  hundert  Kanephoren  machen  Hess.  — 
Das  Myrthentragen  ist  wohl  nicht  so  jung  wie  die  Gründung  des  attischen  Volks- 
staates (G.  A.  54,  28),  sondern  deutet  auf  Todtentrauer,  so  dass  wir  den  mit 
Myrthenbüschen  bedeckten  Hermes  des  Erechtheums  als  Tod ten fuhrer  denken 
müssen  (Siebeiis  zu  Pausan.  Att.  27,  1 ;  Gerhard  gr.  M.  $  277  hält  ihn  für  phal- 
lisch). Der  Todte  dem  es  gilt  ist  Erechtheus.  Das  Erechtheum  mit  seinem 
Fries  aus  schwarzem  Marmor  musste  einen  Eindruck  der  Trauer  machen,  Beul^ 
TAcrop;  II  p.  259.  Erechtheus*  Grab  befand  sich  im  Erechtheum,  wahrscheinlich 
in  der  Vorhalle,  deren  Decke  die  Mädchen  tragen.  Beule  macht  auf  die  grossen 
Zahnschnitte  derselben  als  Verzierung  von  Gräber  aufmerksam.  Da  die  grossen 
Agonen  Griechenlands  von  Clemens  auf  Leichenspiele  zurückgeführt  werden 
(Krause  II,  2  p.  8  u.  173),  so  ist  es  dem  nur  gemäss,  ein  Fest  ähnlicher  Richtung 
in  den  Panathenäen  zu  erblicken.  —  Wenn  aus  der  Abwesenheit  von  Kränzen 
beim  Festzuge  eine  Trauerfeier  folgt,  so  kann  man  hervorheben,  dass  die  Figuren 
am  Parthenon,  welche  doch  wahrscheinlich  die  Panathenäen  angehu,  uubekränzt 
sind.  Petersen  (Zeitschr.  f.  d.  Alt.  1867  p.  390)  sieht  iu^dem  Mangel  von 
Kränzen  eine  Stütze  seiner  Ansicht,  dass  der  Fries  andere  Trauerfeste  abbildet, 
indem  er  (stillschweigend)  voraussetzt,  dass  die  Panathenäenpompe  keine  Züge 
von  Trauer  an  sich  haben  konnte,  was  ich  nicht  zugebe.  Denn  wenn  auch  die 
Epheben,  welche  am  Feste  der  Panathenäen  sangen  und  das  Geleit  bildeten, 
später  Kränze  hatten  (Meier  a.  0.  p.  290  n.  35),  so  zeigt  doch  das  von  Benlä  ge- 
fundene Relief  eines  cyclischen  Männerchors  feierlich  gekleidete  Gestalten  ohne 
Kränze. 
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mässen,  und  dieser  Gehorsam  gegen  die  Natur  ist  vornehmlich  alten 
Zeiten  zuzutrauen. 

Zieht  man  Schlüsse  aus  den  historischen  Festen  des  ganz  per- 
sönlichen Er  e  cht  heu  s,  um  Hypothesen  über  die  Feste  einer  älteren 
Zeit  zu  bilden,  der  Erechtheus  nur  Bild  und  Gleichniss  war,  so 
kann  leicht  ein  Misstrauen  entstehen,  ob  die  später  vollständig  ein- 
getretene Menschenartigkeit  des  Erechtheus  nicht  ein  oder  das 
andere  Fest  von  seiner  frühern  Stelle  im  Jahr  abgebracht  habe. 
Wenn  die  Chalkeen,  das  Zeugungsfest  des  Erechtheus  (Ende 
Pyanepsion),  nun,  auf  eine  Aussaatsfeier  gedeutet,  die  Stelle  der 
Aussaat  richtig  anzeigen,  sofern  im  Pyanepsion  gesäet  wird,  so 
wäre  es  möglich,  dass  die  9  Monate  bis  zu  den  Panathenäen  bloss  mit 
Rücksicht  auf  den  geborenen  Erechtheus-  Knaben  angesetzt  wären, 
und  dass  die  auf  Gewinnung  des  Saatkorns  bezogenen  älteren  Pan- 
athenäen eine  andere  Stelle  gehabt  hätten.  Die  Frage  ist  einfach, 
ob  zwischen  der  Wintersaat  und  dem  Schluss  aller  Erntearbeiten 
9  Monate  liegen.  Durchschnittlich  genommen,  muss  diese  Frage 
ohne  Zweifel  bejahet*)  werden. 


*)  Nach  heutigem  Kalender  fällt  die  Gersten aaseaat  in  den  ebenen  Ge- 
genden in  den  Oclober  nnd  November  gleich  nach  den  ersten  Herbstregen 
(v.  Heldreich  Nntzpflanzen  p.  5),  die  freilich  im  Jahre  1861  erst  am  7.  Decem- 
her  eintraten.  Man  bauet  nur  Winterweizen,  der  nach  den  Herbstregen 
November  bis  December  in  den  ^Ebenen  ansgesäet  wird  (ib.  p.  4).  Gehn 
wir  also  durchschnittlich  von  Mitte  November  aus,  so  reicht  der  9.  Monat 
bis  Mitte  August.  Dann  schli essen  aber  (in  den  Ebenen)  die  Arbeiten  des 
Kornbauern.  Am  16.  August  ist  in  Attica  (jedoch  wohl  nur  in  der  Ebene)  die 
Ernte  ganz  beendiget  und  das  Getreide  völlig  ausgedroschen,  Dodwell  Reise  II,  1 
p.  58  (Sickler).  Die  Panathenäen  also  gehören  in  den  gregorianischen  A'ugust. 
—  Mit  Dodwells  Angabe  stimmt  der  hesiodische  Ansatz  des  Sommer-Endes 
nahe  überein;  ^gy,  665  sqq.  jjpbaTa  nsw^qnovra  fista  tgonäg  'qsUoto^  ig 
Tflog  iX&ovrog  d'bQSogy  nayiaxmdBog  mgTjg,  mgaiog  nsXsTai  %vrixotg  nXoog, 
Dodwells  15.  August  ist  55  Tage  vom  Solstiz  seiner  Zeit,  Hesiods  Sommer- 
Ende  50  vom  Solstiz  der  seinigen  entfernt.  Um  diese  Zeit  im  Jahr  ist  Müsse 
zur  Festfeier,  die  Kornernte  und  ihre  Arbeiten  enden  und  die  Weinernte  hat 
noch  nicht  angefangen.  Daher  schiebt  Hesiod  hier  den  TrAovgein,  wobei  er 
nicht  an  langwierige  Seereisen  dachte,  sondern  wohl  an  eine  Abwesenheit 
von  etwa  einem  Monat  (II.  II,  292  xal  yug  xi  ^'  %va  i^^va  fievtov  x.  r.  X.). 
Hernach  empfiehlt  er  baldige  Ruckkehr  v.  675  und  verbietet  v.  676:  ^irjds  fii- 
vBiv  olvov  TS  viov  %,  X,  L  —  Wer  den  hesiodischen  nXovg  und  den  der  atti- 
schen Redensart:  i%xaivIlava%'riva£(ov  6  nXovg (Arisiot,  n.  ^omv  y£y£<r.I,18) 
zusammenwirft,  wird  zu  der  Ansicht  Icommen,  dass  die  Panathenäen  stets  vor 
dem  Ende  des  &igog  gefeiert  wurden.  Da  die  letzten  Arbeiten  des  d'tgog  lang- 
sam und  bequem  vollzogen  werden^  so  könnte  allerdings  wohl  nebenher  eine 
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Die  9  Monat  sind  also  nicht  dem  mensclienähnlichen  Erech- 
theus  zu  Gefallen  ausgesounen,  sondern  die  attische  Gaea  gab 
den  Bauern  die  Aussaat  wirklich  nach  9  Monaten  als  Vorräthe  für 
ihre  Speicher  zurück;  Piaton.  Menex.  p.  238  A:  ov  yccQ  yij  yvvatxa 
fiSfiiiii^tat  xv^öst  xccl  ysvvrjiSH,  alid  ywij  y^v.  — 

Eine  äussere  Spur  dieses  in  Erechtheus  einigen  Doppelcultus 
der  Ei*dgöttinn  und  der  Himmelsgöttinn  liegt  in  dem  herkömmlichen 
Doppeiopfer  eines  Rindes  und  eines  Schaafes.  Jenes  war  der  Athena, 
dieses»  hnißoiov  genannt,  der  Gaea  bestimmt.*) 

Areopag.  —  Wie  alt  wir  uns  auch  die  Stiftung  dieser  Gerichts- 
stätte denken,  der  agrarische  Dienst  der  Athena  und  Gaea  dürfte 
doch  eine  noch  ältere  Thatsache  gewesen  sein.  Wenn  Gaea  und 
neben  ihr  Athena  an  den  letzten  Monatstagen  häufig  Opfer  empfing, 
so  war  es  angemessen,  die  Sitzungstage  des  Criminalgerichts  eben- 
falls hier  anzusetzen,  indem  die  im  Areopag  eingewiesenen  Hüterin- 
Festfeier  sttatgefuaden  haben.  Doch  gehört  jene  attische  Redensart  den  Zeiten 
vorgeschrittener  Seefahrt  an  und  erledigt  sich  aus  dem  was  in  Athen  herkömm- 
lich war  bei  der  Trierarchie;  es  ist  besser  die  Aeusserang  eines  so  alten  Dichters 
wie  Hesiod,  in  dessen  Zeit  die  Seefahrt  noch  in  der  Kindheit  war,  nicht  auf  das 
stark  entwickelte  Seeleben  im  historischen  Athen  anzuwenden.  —  Auf  heortolo- 
gischem  Wege  lässt  es  sich  nicht  entscheiden ,  ob  ein  Ansatz  der  Panathenäen 
auf  Ernteschluss  als  ein  früher,  mittlerer  oder  später  zu  betrachten  ist. 

*)  Harpocr.  p.  77,  26  sqq.  ^i,X6%OQog  Ifiv  f^tprialv  o9tm^'  iav  Ss  rtg  r^ 
*A9iqv&  J&wß  ßovv  dvciyitaiov  fffTt  %al  xiq  TlavdatQa  (Bekker:  TlavSqoata) 
Q^nv  o'iv  xal  i%aleito  to  ^vfia  enißoiov,  Pandora  ist  Gaea,  Ar.  Av.  971  u. 
Schol.;  Welcker  G.  L.  1  p.  322.  Suidas  v.  novQOtQOtpos  yiji  xavtiß  9i  9'vccil 
tpaei  xo  ng&tov  ^gix^'oviov  iv  angonoln  xal  ß<o(i6v  t^Qvcaa^'cct,  x^Q''^ 
dnodidovxa  xjj  yyxoiv  xQO€pBl(ov'  %axa(sxriüaid\  vofiifiovxovg  9'vovxdg  xivi 
(t§?)  d'8(S  xavxifi  ngod'vsiv,  „Die  der  Athena  (tJ  ^sm)  opfernden  sollen  der 
Gaea  ein  Yoropfer  bringen 'S  Tit/l  kann  nicht  richtig  sein.  Beide  Gattungen 
Vieh  nennt  schon  Homer  im  Dienste  des  Erechtheus  U.  II,  650  ev&adi  fiiv  (ihuy 
den  Erechtheus)  xavQOiai,  xal  oiQVSLOig  tldovxoci.  Die  Scholien  erklaren  pLiv  für 
aixov,  nicht  aix'qv  (Athena),  was  Fr.  A.  Wolf  meinte.  Die  Stelle,  wenn  auch 
interpoliert,  ist  doch  ein  beziehungsweise  altes  Zeugniss.  Der  Fries  des  Parthe- 
non zeigt  4  (?)  Widder  bei  10  (?)  Rindern ,  Petersen  Feste  der  Pallas  p.  26  u, 
31.  Vielleicht  sendeten  auch  Tochterstädte  das  Doppelopfer.  Zwar  ist  Schol. 
Ar.  Nub.  386  bloss  von  Rindern,  die  Rede;  aber  die  (Kolonie  Brea  (Rang.  n. 
786  C.)  ist  gehalten  ßovv  xal  ii[6<i%ov\  (nach  Sauppe  de  inscr.  Pan.  p.  10 
xixl  ngoßaxa  nivxs)  zu  den  grossen  Panathenäen  zu  senden.  (Vgl.  die  im 
Index  unter  Doppelopfer  angeführte  Note  über  das  Doppelopfer  in  Ilios.) 
Den  Panathenäen  war  auch  wohl  die  Herod.  V,  82  ausbedungene  Opfersendung 
für  Athena  Polias  und  für  Erechtheus  bestimmt,  da  sie  alljährlich  stattfinden 
sollte;  cf.  H.  E.  III,  10,  p.  77,  24.  Welcher  Art  die  Opfersendungen  (dna^ovin 
tgä.  Herod.  a.  0.)  waren ,  bezeichnet  Herodot  nicht  näher. 

Mommsen,  Hcortolog-ic.  2 
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nen  des  öffentlichen  Rechts  ebenfalls  Erdgottheiten  waren.  Man 
stellte  die  Sitzungstage  damit  unter  den  Schutz  der  Athena.*)  Es 
war  dies  nur  ein  neuer  Ausdruck  des  bei  den  letzten  Mondphasen  ^^) 
waltenden  Naturgefühls. 

In  den  Processionen,  durch  welche  die  Bewohner  der  Mit- 
telebene in  Verbindung  mit  Nachbarculten  sCanden,  lagen  schon  früh 
Erweiterungen  des  bäuerlichen  Festjahrs  vor. 

Pie  Artemis  von  Brauron  wurde  bereits  in  sehr  alter  Zeit 
(Herod.  V,  137)  besucht;  ebenso  ohne  Zweifel  die  munychische 
Artemis,  deren  Stiftung  nicht  jünger  zu  sein  braucht  als  der  Orts- 
name Munychia. 

Die  uranische  Aphrodite,  der  Mören  älteste,  auch  Nemesis  zu- 
genannt (Inschrift  auf  einem  Ehrensessel,  Philol.  XIX.  p.  361,  7), 
war  phönicisch,  also  in  alter  Zeit  eingeführt.  Schon  früh  müssen 
die  Landeseinwohner  ihren  Erechlheusdienst  dieser  Geburts-  und 
Todesgöltin  angelehnt  haben.  Da  sie  in  der  phönicischen  Göttin 
einen  bereits  ins  Menschliche  gezogenen  Dienst  kennen  lernten,  so 
konnte  dieser  Verkehr  mit  den  Phöniciern  den  Fortschritt  beschleu- 


*)  Neben  der  panathenäischea  Hekatombe  die  für  Atbena  Polias  darge- 
bracbt  wird ,  brachten  die  Hieropöen  an  diesem  Feste  auch  den  Gottheiten  des 
Areopags  Opfer  (Rang.  n.  814).  Man  kann  dies  wieder  als  ein  Voropfer  für 
Erdgottheiten  ansehn.  Doch  galt  das  regelmässige  Voropfer  für  Gaea  der  agra- 
risclien  Erdgottheit,  der  späterhin  Demeter  Chloe  als  Tempelgenossin  beigegeben 
wurde.  Das  Neb  en -Opfer  auf  dem  Areopag  [Bekk.  An.  p.  417,  II  z6  iv  ^Agsica 
dh  ndcytp  inld-viia  inavagviia  {inecvagviia?  cf.  lin.  7J  Tiaksitcci]  kann  das 
neben  der  Hekatombe  {inC)  an  den  Panatheuäeu  gebrachte  sein.  Wenn  ein  atti- 
scher Ort  für  diePanathenäen  ausser  den  Hauptopfern,  die  der  Landesgöttinn  gal- 
ten, auch  noch  Nebenopfer  sendete,  welche  theiiweise  dem  Areopag  bestimmt  waren, 
so  lag  darin  eine  Anerkennung  der  öifentlichen  Gerichtsstätte,  die  für  alte  Zeiten 
nicht  unangemessen  ist.  Einst  waren  wohl  attische  Dörfer  zu  Athen  in  demselben 
Verhältniss  wie  später  die  ausländischen  Tochterstädte  (Böckh  Monde,  p.  93). 

**)  Der  abnehmende  Mond  ladet  nicht  traulich  zum  Feste  ein,  da  man  ihn 
Abends  nicht  sieht.  Am  Abend  aber  beginnen  die  Festtage  und  überhaupt  die 
Tage  bei  den  Griechen.  Für  die  panathenäische  Panuychis  erscheint  kein  Mond 
ihren  abendlichen  Beginn  den  Menschen  freundlich  zu  verkündigen.  Die  Mor- 
gen-Erscheinung des  abnehmenden  Mondes  in  der  Früh-Dämmerung  erweckt  in 
dem  Schlaflosen  oder  zeitig  Aufgestandenen  nicht  dieselben  angenehmen  Empfin- 
dungen wie  die  abendliche.  Etwas  von  diesem  Naturgefühl  spricht  sich  darin 
aus,  dass  die  Athener  dieteTagtriy  xqlttj  und  dsvzBga  q>%'Cvovxog  für  Gerichts- 
tage bestimmten,  Pollux  VIII,  117  und  Rinck  Rel.  d.  Hellen.  II  p,  234.  Dass  es 
schwere  Verbrechen  waren ,  die  vorkamen ,  folgt  alis  Ar.  Nub.  611  ütQsßXovxs 
xal  SfKcc^STS,  l3ie  Satzung  mehrte  aber  nur  das  unheimliche,  welches  diesen 
Monatstageu  schon  vorher  von  selbst  anhaftete. 
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nigeD,  welchen  die  Religion  ohnehin  zur  Anthropisierung  nimmt. 
Wahrscheinlich  stifteten  die  Phönicier  ihre  Göttinn  zuerst  an  der 
Küste  *),  als  einen  Nachbarcult  Athens. 

Ausserhalb  des  Erechtheuskreises  lagen  die  uralten 
Diasien,  das  gross te  Zeusfest  vorsolonischer  Zeit  (Thucyd.  1,  126). 
Die  Bauerschaften  der  Mittelebene  werden  sich  zur  Stadt  begeben 
und  den  Bezirk  des  Zeus  am  Uissus  besucht  haben,  um  ihren  Frieden 
mit  dem  Wettergolte  zu  machen. 

In  historischer  Zeit  finden  wir  die  Diasien  am  8.  vom  Ende  oder 
XXIII  Anthesterion  begangen.  In  der  alten  Zeit,  als  noch  der 
Frühlingsmonat  Anthesterion  weder  bacchische  Chöre  und  Chy- 
tren,  noch  kleine  Mysterien  enthielt,  war  das  Diasienfest  ohne  Zwei- 
fel nicht  so  zurückgedrängt  und  von  rauschenden  oder  mystischen 
Gottesdiensten  überwogen ,  wie  in  historischer  Zeit.  Nicht  bloss  das 
Ansehn  des  Zeusfestes  ist  durch  die  neuen  Culte  (Bacchus,  Perse- 
phone)  geschmälert,  sondern  auch  die  historische  Monatsstelie ,  8.  v. 
E. ,  dürfte  es  erst  in  Folge  seiner  Zurücksetzung  erhalten  haben. 

Wenn  man  die  Mysterien  bei  Agrae  und  die  Anthesterien 
streicht  und  die  Diasien  am  Platze  stehn  lässt,  erhält  man  wahr- 
scheinhch  ein  sehr  falsches  Bild  des  Anthesterion  alter  Zeit.  Die 
vornehmste  Monatsstelle,  gegen  Vollmond,  hat  gewiss  schon  damals 
ein  Fest  gehabt.  Weisen  wir  die  Tage  gegen  Vollmond,  die  später 
bacchische  Anthesterien  enthielten,  den  Diasien  alter  Zeit  zu,  welche 
dadurch  einen  ihrem  früheren  Ansehn  gemässen  Platz  erhalten, 
ähnlich  dem,  welchen  Dipolien  und  Kronien  in  ihren  Monaten  ein- 
nehmen. 

Der  Anthesterien  -  Bacchus  hat  den  Zeus  aus  der  vornehmsten 
Monatsstelle  verdrängt,  vermuthlich  nicht  auf  einmal,  sondern  durch 
allmähliche  Fortschritte.  Bacchus  der  Sohn  konnte  dem  Vater  Zeus 
anfangs  im  Cultus  beigeordnet  werden,  dann  immer  mehr  überwie- 


*)  Die  Stiftungen  an  der  Küste  sind  im  Allgemeinen  älter  als  die  binnen- 
ländischen und  gehören  wohl  grossentheils  in  die  Zeit  vor  den  Wanderungen 
des  XII.  und  XI.  Jahrhunderts.  So  hat  die  Aphrodite  auf  Colias ,  der  Poseidon 
bei  Eleusis  und  Suuiam  ^  die  Artemis  auf  Munychia  und  in  Braurou  ,  auf  hohes 
Älterthum  Ansprüche.  Erst  später  drang  wohl  Poseidon  landeinwärts;  vgl. 
Odyss.  XI,  122  sqq.  Sein  Altar  auf  der  Höhe  von  Agrä,  die  Artemis  Agrotera 
und  die  Aphrodite  fv  ^ijnoig  bilden  eine  von  der  Burg  ziemlich  abwärts  gele- 
gene Gruppe,  welche  gleichzeitig  landeinwärts  geschoben  sein  kann,  als  lonier 
aus  Helike  in  Aegialea  ihrem  heimatlichen  Poseidon  Helikonios  (Leake  Top.  p; 
204)  eine  Stätte  suchten.  Die  Gegend  von  Agrä  mochte  in  alter  Zeit  eine  Art 
Fremden  -  Quartier  sein . 

2* 
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gen,  bis  er  endlich  den  Zeus  yerdrängte  und  der  Lehrsatz  von  Or- 
pheus aufgestellt  wurde,  Zeus  habe  seinem  Sohne  Dionysos  die 
Regierung  der  Welt  abgetreten. 

Das  Yormalige  Uauptfest  des  attischen  Anthcsterion,  die 
Dlasien  der  Vollmondszeit  (hypothetisch),  enthielt  durch  seine 
Stellung  im  Jahre '^)  die  materielle  Grundlage  für  ein  Bacchusfest, 


•)  Rechte  Zeit  der  agrarischen  Aothesterien  des  Zeos  ist  Arcturs  SpätauF- 
gang  (Hesiod.  Ipy.  750),  wenn  die  kommende  Schwalbe  anzeigt,  dass  der  Win- 
ter aufhört  (cf.PiutarchSymp.VllI,  10,  3:  'Av^sctr^giavi  ftr^vl  itsrä  x'i-f^cM'a) 
und  die  Frühjahrsarbeiten  beginnen  können.  Der  Stichtag  des  endenden  Winters 
und  anfangenden  Frühlings  ist  für  Hesiod's  Zeit  und  Klima  Februar  24,  wel- 
cher Tag  der  Februar  -  Mitte  heutigen  Kalenders  entspricht;  Ideler  Handb.  I  p. 
246.  —  Es  fragt  sich,  wie  man  diesen  Stichtag  behandelte.  Im  Mondjahre 
schwankt  jedes  Fest  in  einem  Zeitraum  von  wenigstens  29  Tagen ;  hat  man  also 
die  übrigen,  nicht  auf  den  Stichtag  fallenden  Anthesterien  1.  alle  früher  eintreten 
lassen,  ganz  winterlich?  oder  2.  alle  später  in  den  März  hinein?  oder  3.  endlich 
80,  dass  einige  Anthesterienfeste  vor  dem  Stichtag,  andere  nach  dem  Stichtag 
fielen?  Soweit  diese  Fragen  sich  ohne  Chronologie  erledigen  lassen,  ist  meine 
Antwort  folgende.  —  Die  Anthesterien  enthalten  ein  Fest  der  Knechte,  Kronien 
älterer  Gestalt.  Die  Eleer  aber  opferten  dem  Kronos  im  Monat  Elaphios  um  die 
Zeit  des  Frühlingsäquinoctiums,  Pausan.  VI,  20,  1.  Dies  spricht  für  Verneinung 
derl.  und  3.  und  für  Bejahung  der  2.  Frage.  Nehmen  wir  also  an,  dass  die 
Anthesterien  frühestens  in  die  Zeit  der  Schwalbenankunft  fallen.  —  Von  dieser 
bis  Aequinoctium  liegt  ungefähr  eine  Monatszeit,  während  welcher  der  Blumen- 
flor noch  im  Zunehmen  ist;  er  erreicht  erst  mit  Aequinoctium  seine  Höhe,  Gemin. 
p.  5  (Altorf.).  —  Sehr  angemessen  bewegt  sich  das  Blumen  fest  dnrch  diese  Mo- 
natszeit. —  Nach  Hippocrates  ist  dies  die  Zeit  der  Baumpflanzung.  Er  rechnet 
sie  zum  Winter,  den  Frühling  beginnt  er  erst  mit  Aequinoctium,  Ideler  Handb. 
I  p.  250  sqq.  Hesiod  dagegen  rechnet  sie  zum  Frühling.  Schon  hieraus  geht 
hervor,  dass  die  zwischen  Arcturs  Spätaufgang  (Schwalbenankunft)  und  Aequi- 
noctium liegenden  Tage  eine  üebergangszeit,  etwas  winterlich  und  etwas  lenz- 
lich, sdn  werden.  —  In  Aristophanes*  Acharn ern  wird  die  Winterlichkeit  stark 
hervorgehoben.  Es  ergeht  Befehl  au  Lamachos  im  Schnee  die  Pässe  zu  be- 
wachen und  die  Böoter  abzuwehren,  deren  Einfall  zu  den  Anthesterien  in  Aus- 
sicht steht  (Ar.  Ach.  1075  sqq.).  Wiewohl  Aristophanes  hier  den  Kriegsmann 
recht  unglücklich  und  allea  Beschwerden  ausgesetzt  darstellen  will,  und  wohl 
Einiges  auf  die  Absicht  des  Dichters  abzuschlagen  ist,  wird  doch  der  antheste- 
rische  Schneefall  für  die  Höhen  im  Parnes  undCithaeron,  wo  es  (beiOenoe)  Pässe 
nachBöotien  giebt,  gewiss  nicht  erdichtet  sein.  —  Die  Zeit  vor  Aequinoctium  ist 
in  der  That  noch  etwas  wiaterlich,  wie  die  Angaben  in  Geminus*  Kalender  leh- 
ren. Daselbst  wird  nachEudozus  bemerkt,  dassBoreas  30  Tage  nach  der  Schwal- 
benankunft wehe;  es  ist  von  Regen  (vfiTog),  rauhem  Wetter  (xsifiaivst),  kaltem 
üordw'md  (ßagiag  i^jrpoff)  die  Rede;  ja  noch  eben  nach  Aequinoctium  von 
Schnee,  vom  3.  Tage  des  Widders  heisst  es:  ivShr^  y  KaXUnnm  Tigiog  aQXBrcci 
initsXlsiv'  vstog  tj  vitpstog,  —  Auch  als  die  Anthesterien  bacchisch  wurden. 
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Blumen,  fertigen  Wein,  mit  dem  die  Bauern  auf  ofuc^aig  unter 
Lust  und  Scherz  zur  Stadt  gefahren  kamen.  Diese  natöriichen  Ge- 
gebenheiten Hessen  sich  für  das  Emporkommen  eines  ganz  neuen 
Gottesdienstes  verwerthen. 

Hätten  die  Diasien  in  der  Kette  der  Erechtheusfeste  eine  Stelle 
erhalten,  so  würden  sie  der  Zuruckdrängung  weniger  ausgesetzt 
gewesen  sein.  Ihre  Unverbundenheit  gab  ^e  den  Uebergriffen  eines 
eindringenden  Gottesdienstes  preis ,  sie  wurden  der  erste  wesentliche 
Anhalt  des  Bacchusdienstes  in  Athen ,  der  sich  an  dem  alten  Zeus* 
dienst  hinaufrankte. 

Nach  dieser  Hypothese  werden  der  alten  Zeit  Chytren  des  Zeus 
am  XHI  Anthesterion  beigelegt  und  diese  mit  den  Diasien  identificiert, 
Anthesterion  XXHI  wird  Werkeltag.   Diese  Diasien  zum  Vollmond 


blieb  wohl  ihr  Stichtag  der  Spätanfgang  des  Ärctur  und  die  Schwalbenankuoft, 
in  der  Art,  dass,  wie  in  älterer  Zeit,  die  Scheide  von  Winter  und  Lenz  frühester 
Termin  der  Anthesterien  war.  —  Der  Wein  wird  zu  den  Authesterien  an  den 
Markt  gebracht,  wenn  die  Nachgährung  beendiget  ist.  In  Ungarn  sieht  man  die 
Nachgährung  im  Februar  heutigen  Kalenders  als  vollendet  an,  die  durchlöcher- 
ten Spunde  der  Fässer  werden  dann  mit  luftdichten  vertauscht  (Kaungiesser  bei 
Böckh  Lena.  p.  110);  in  Würtemberg  schon  anfangs  Februar ,  wo  man  den  jetzt 
zum  Verkauf  fertigen  Wein  abermals  ablasst  (I.  6.  Mayer  d.  Weinstock,  Erlang. 
1861).  Die  Trauben  des  Südens  haben  mehr  Süsse,  je  zuckerreicher  der  Most 
ist,  desto  später  tritt  die  Gälirung  ein,  desto  länger  dauert  sie,  Allgem.  Encycl. 
I,  52  p.  142.  In  der  portugisischeu  Provinz  Beira  scheint  man  den  Wein  Ende 
Februar  oder  noch  später  als  ausgegohren  zu  betrachten,  denn  alle  Jahr  im  März 
oder  April  werden  dort  drei  Tage  lang  die  jungen  Weine  verkauft,  JulUen,  To- 
pogr.  d.  Weinb.  U  p.  114.  Hier  haben  wir  einen  portugisischeu  Anthesterlen- 
markt.  Es  schadet  nichts  den  Wein  einige  Wochen  nach  vollendeter  Gährung 
zu  verkaufen,  wohl  aber  würde  eine  Verfrühung  des  Weinmarktes  schädlich 
sein.  —  Für  den  Anschluss  des  bacchischen  Anthesterien  festes  an  die  Jahres- 
zeitenscheide kann  man  noch  anführen ,  dass  nach  dem  inschriftlich  erhaltenen 
Pachtcontract  (C.  I.  I.  n.  103)  die  Frühjahrsarbeit  im  Phraeus  am  XVI  Antheste- 
rion, also  gleich  nach  dem  Feste,  anfangen  soll;  es  ist  nicht  unmöglich ,  dass 
der  Anthesterien-Vollmond  (XIV),  unabhängig  von  Kalenderreformen,  im  Allge- 
meinen als  kalendarische  Jahreszeitenscheide  galt,  doch  fehlen  weitere  Belege. 
—  Endlich  bemerke  man  noch  in  Aristophanes'  Acharnern ,  dass  Dikäopolis  eben 
vor  Ankündigung  der  Choen  sich  mit  Gedanken  beschäftiget,  wie  er  Frucht- 
bäume pflanzen  wolle,  zuerst  Wein  v.  995  ngSta  (thv  Sv  dpLitsUdog  oq%ov 
ildcai  fiaxQOv.  Solche  Gedanken  passen  in  die  Zeit  der  hippocratischen  q>v- 
zaXCa,  Das  Anthesterienfest  übrigens  hat  gar  keine  Beziehung  zur  Baumpflan- 
zung, auch  nicht  zum  Schneiteln  der  Rebe  (Hesld  Ipy.  572  otvuq  nBQitiX(ivi- 
ftsv) ,  wiewohl  diese  Arbeit  nicht  nach  der  Frühlingsgleiche  (Voss  Landbau  II 
p.  403.  p.  409)  geschehen  darf  und  danach  wohl  meist  mit  der  tpvtotXla  zusam- 
menfällt. 
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müssen  wir  uns  sehr  ernst  denken.  Schon  Schömann  Alt.  11.  p.  480 
hat  mit  Recht  angedeutet,  das  Anthesterienfest  sei  anfänglich  in 
ernsterem  Sinne  eingesetzt.  —  Aber  der  Tag  vorher  (Anthesterion  XII) 
oder  die  Tage  vorher  (XI  und  XII)  werden  längst  fröhlich  mit  Trin- 
ken und  Lustbarkeit,  namentlich  von  dem  Gesinde*),  begangen  sein. 
Ehe  der  Landmann  dem  Zeus  Milichius  (am  XIII)  nahete  und  des 
Gottes  Gnade  für  die  bevorstehende  Arbeit  erflehete,  durften  auch 
die  Knechte  einen  fröhlichen  Tag  haben.  Vor  Kronions  Angesicht 
begab  sich  der  Herr  seines  Herrenrechts  eine  Weile  und  Hess  alles 
was  diente  und  schwerer  Arbeit  entgegen  sah  ein  Fest  feiern,  wel- 
ches materiell  —  vielleicht  auch  nominell  —  die  ältesten  Rronien 
der  Landschaft  waren.  Im  Bezirke  des  Zeus  wurden  am  XIII  Dia- 
sien gefeiert,  ebendaselbst  hat  Kronos  seinen  Tempel,  und  der  Vor- 
tag kann  gleichfalls  im  Bezirke  des  Zeus  als  Kronien  begangen  sein, 
Anthesterion  XII.  (Diese  Monatsstelle  bev^'ahrten  auch  die  Kronien 
historischer  Zeit  im  Hekatombäon.) 

Wie  die  ländlichen  Anthesterien  des  milichischen  Zeus  in  ein  Bac- 
chusfest übergegangen  sind,  so  finden  wir  auch  die  Auffassungen  des 
Sternbilds,  nach  dessen  Spätaufgang  sie  gefeiert  wurden,  anfangs 
ländlich,  später  bacchisch.  Die  Feier  der  Anthesterien  folgt  auf 
den  Spätaufgang  des  Arctur  (s.  oben  S.  20  die  Note).  Sein  älterer 
Name  Bootes,  Odyss.  V,  272  entstand  in  einfältiger  bäuerlicher  Zeit, 
wo  der  Bauer  mit  seinem  Wagen  (H.  XVIII.  487.  aQXtov  -ö-',  iJV  xal 
a(Aa^ccv  X,  t.  A.)  sich  als  Führer  der  Stiere  (Nitzsch  z.  Od.  Th.  II. 
p.  42),  des  mit  Stieren  bespannten  Wagens  (vgl.  Ideler  Sternnamen 
p.47)  an  den  Himmel  versetzte**),  weil  Arctur  das  Zeichen  zu  länd- 
licher Arbeit  gab.  —  Die  Bezeichnungen  nach  dem  Weinbau  sind 
junget*.   Einigen  galt  er  für  Icarus,  den  Schüler  des  Bacchus,  er 


•)  In  alter  Zeit  hat  der  herrsche'ude  Stand  sich  ohne  Zweifel  nicht  in  dem 
Grade  wie  später  bei  den  Choen  der  Ausgelassenheit  und  dem  Zechen  ergeben, 
da  ein  ernstes  Fest  bevorstand.  Dass  die  Herren  sich  am  XII  (Choen),  die 
Knechte  am  XI  (Pithogien)  gütlich  thnn,  ist  wohl  ein  Unterschied,  der  sich  erst 
im  Verlaufe  gebildet  hat.  Leihen  wir  der  alten  Zeit  ein  patriarchalisches  Bei- 
einander von  Herr  und  Knecht. 

••)  Ameis  z.  Od.  V,  272  versteht  unter  Bootes  einen  Ochsenhirten.  Das  ist 
nicht  richtig.  Schol.  Hesiod,  ^gy,  393  (ßocotstv)  lässt  für  ßotoxstv  zweierlei  zu, 
7]  t6  ccQOTQiciv  ij  t6  ßovg  ßoCTtsiTi.  Der  Himmelswagen  entscheidet  gegen 
Ameis.  Vgl.  Suidas:  ßcotstv,  agovV  Adyi(ovsg,  Stephan.  Paris.  IIp.384.  Auch 
Babrius  nennt  den  Führer  eines  Ochsenwagens  ßodzrjv  Fab.  52,  3,  statt  ßor^Xd- 
Trjs  wie  Fab.  20.  Damm  sagt  richtig:  —  Bomvrig  vero  dta  rijv  Sna^av  —  nam 
alias  hoc  nomine  dicitur  bubulcus  ~  diia^rjyog. 
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hiess  auch  tQvyritTfg  der  Winzer  (Ideler  a.  0.  p.  48  sq.),  doch  hielt  man 
sich  lieber  an  den  TtQOTQvyririJQ  in  der  Jungfrau  (a.  0.  p.  171). 
Diese  neuen  Bezeichnungen,  obwohl  an  sich  selbst  unabhängig  von 
denAnthesterien  und  der  Anthesterienzeit,  weisen  hin  auf  einen  Um- 
schwung in  den  Vorstellungen.  Denselben  Umschwung  erfuhren  die 
Anthesterien ,  als  sie  aus  einem  Zeusfest  ländlichen  und  bäuerlichen 
Oiarakters  ein  bacchisches  Fest  wurden. 

Durch  die  Annahme»  dass  die  bacchischen  Anthesterien  auf 
Zeuscult  gegründet  sind,  treten  gewisse  Bräuche  des  dritten  An- 
thesterientages  (Chytren)  erst  ins  rechte  Licht. 

Die  dargebrachte  Panspermie  bezieht  sich  auf  die  Fruchtbar- 
keit der  Erde.  In  alter  Zeit  ist  es  Zeus,  der  Frucht  bringt  aus  Gaea, 
indem  er  ihren  Schooss  durch  Frühjahrsregen  segnet.  Wiewohl  die 
Panspermie,  in  Thongefässen  (Töpfen,  xvtQatg)  dargebracht,  ein 
Nebengebrauch  bei  der  Aufrichtung  bacchischer  Altäre  geworden 
zu  sein  scheint,  hat  doch  die  Legende  jene  Beziehung  zum  Zeus  be- 
wahrt. Sie  führt  die  Sitte,  allerlei  Frucht  und  Sämerei  zusammen- 
zukochen  auf  die  deucalionische  Fluth  zurück.  Die  Fluth  geht  den 
Bacchus  nichts  an,  desto  mehr  den  Zeus.  Der  gerettete  Deucalion 
hatte  im  Bezirke  des  Zeus  das  dgxatov  Isqov  erbaut,  hier  war  auch 
Deucalions  Grab  und  der  Erdspalt,  in  den  das  Fluthwasser  hinein- 
schwand. Nach  der  Bettung  opfert  Deucalion  dem  Zeus  Phyxios, 
hxßdg  d'vst  ^d  0viiG}y  Apollod.  1,  7,  2  §  5.,  durch  dessen  Huld 
er  grosser  Noth  entflohen  war.  Zeus  Phyxios  liegt  aber  dem  milden 
Zeus  sehr  nahe  (Schöm.  Alt.  11  p.  321 ;  Pausan.  III,  17,  8).  Dem 
milden  Zeus  werden  die  Diasien  gefeiert.  Durch  die  Identification 
der  Chytren  des  XIII  Anthesterion  und  der  Diasien  alter  Zeit  wird  es 
deutlich  wie  das  anthesterische  Bacchusfest  zu  einer  so  originierten 
Darbringung  des  Saamenopfers  kam. 

Auch  die  Form  der  Darbringung,  sv  xvtQatg^  scheint  ihren 
Grund  im  Dienste  des  häuslichen  Zeus*)  zu  haben.   Die  alten  Erklä- 


•)  Nach  Schol.  Ar.  Plut.  1198  wäre  das  t^QVStv  xvxQccig  freilich  ein  ganz 
allgemeiner  Gebrauch:  onorB  niXkoisv  ß<o(tovg  dg>idQV8iv  rj  äyalficc  G'sov^ 
s^ovtss  oengia  dnrJQXOVTo  tovttov  zotq  dqnl^gviiivotg.  Aber  das  vom  Scho- 
liasten  a.  0.  herangezogene  Beispiel  Ar.  Danaid.  Fr.  (Bergk.  p.  160)  geht  auf 
den  häuslichen  Zeus.  Ebenso  ist  voudiog  ntriGiov  crifiBloig  die  Rede  bei  deren 
Aufstellung  (tSqvBoQ'ai)  eine  nayyiccgn^cc  (=3  Panspermie)  mit  Oel  und  Wasser 
in  vorgeschriebenem  Gefäss  dargebracht  wird  (G.  A.  24,  19  und  die  daselbst 
beigebrachte  Stelle).  Beide  Zeus,  der  IgnBiog  und  der  HTijöiOg,  gehören  eigent- 
lich in  den  Hausgottesdienst.    Das  Topfopfer  hat  selbst  häuslichen  Charakter, 
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rer  deuten  den  Festnamen  %vtQOi  auf  diese  Form  der^Darbringung« 
JlLifr(»ot  ist  ihnen  =3  %vxifai,.  Die  Sache  lässt  sich  auch  anders  an- 
sehn. 

Geht  man  nämlich  auf  den  bemerkenswerthen  Unterschied  des 
Masculins  %vtQOi  (das  Chytren-Fest)  und  des  Feminins  x&CQai  (Koch- 
töpfe) ein  und  sucht  eine  unabhängige  Bedeutung*)  von  xvxqoi  (Was- 
serschlund), so  gelangt  man  zu  einer  Erklärung,  welche  die  Gegend 
bei  Limnä  angeht  und  den  Bezirk  des  Zeus,  der  im  Frühling  durch 
seinen  Regen  daselbst  Wasserlachen  bildet.  Xvxqoi  als  Name  des 
XIII  Anthesterion  bedeutet  danach  eigentlich  eine  Feier  der  Früh- 
lingsfeuchte, %vtQivot  dyiSvsg  „thönerne,  töpferne  Agonen"  aber 
müssen  durch  Missverstand  in  die  Sprache  gekommen  sein ,  weiche 
vielmehr  2t;r()ti/ol  lenzliche,  Agonen  der  feuchten  Frühlingszeit 
ursprünglich  gemeint  hatte,  ^vir^tvo'ff  Oxytonon  wie  d'SQVvog,  %bi- 
(iSQcvog.  Da  Bacchus  keine  Regenfluthen  schickt,  um  die  tiefen 
Stellen  (%vtpot)  des  limnäischen  Sumpfes  zu  füllen,  so  blieb  für 
bacchische  Chytren  kein  anderer  Weg  als  eine  Beziehung  zu  den 
Gefässen  (xvtQmg)  zu  suchen,  in  denen  die  Panspermie  dargebracht 
wurde. 

Die  Todtengebräuche  des  Chytrentages  waren  einst  vermuthlich 
an  Zeus  geknüpft.  Zu  ihm  muss  man  sich  wenden ,  dass  er  die 
Erinyen  beschwichtige  (ApoUon.  Arg.  IV.  713:  og)Qa  xo^oio  tffiSQ- 
daXiag  TCavtSsisv  ^EgLvvag;  cf.  Schöm.  Alt.  II  p.  317);  so  wird 
man  ihm  geopfert  haben,  damit  er  die  wandelnden  Gespenster  der 
Anthesterienzeit  (G.  A.  58,  16)  wieder  durch  den  (im  Frühling  einen 
XvtQog  bildenden)  Erdspalt  seines  Bezirks  (siehe  die  Note)  in  die 


die  Haasmatter  wird  eine  ^^vrpof  gekocht  haben.  Aach  die  öffentlichen  Dar- 
bringerinnen  sind  Frauen  (Schol.  Ar.  Plut.  1199).  —  Nehmen  wir  an,  dass  sich 
der  Brauch  erst  später  verallgemeinerte ,  seine  häufigste  Anwendung  aber  auch 
später  noch  im  Hausgottesdienste  des  Zeus  fand. 

*}  Xvtpa  und  xvTQog  haben  schwerlich  von  vornherein  dasselbe  bedeutet 
(Kochtopf)  und  es  ist  spätere  Willkühr,  wenn  das  Masculln  xvtgog  a=  x^tgcc, 
Topf,  vorkommt;  vgl.  Lobeck  Pathol.  pag.  17.  Der  alte  Sinn  von  x^tgoi,  Mas- 
culln, ist  theils  in  dem  attischen  Namen  des  Festtags,  theils  in  der  einheimischen 
Benennung  der  Quelleu  von  Thermopylä  (Herod.  VII,  176;  Pausan.  IV,  35,  9), 
theils  in  der  ebenfalls  landschaftlichen  Benennung  der  tiefen  Stellen  des  Sumpfs 
(ßad'v0(iata  rrjg  X^fiv^g)  im  böo tischen  Cephiss  (Theophr.  Hist.  IV,  11:  8)  er- 
halten geblieben.  Solch  eine  Eintiefung  ist  auch  im  Bezirke  des  Zeus,  Pausan. 
Alt.  18,  8.  In  dieselbe  verrannen  die  Frühlingswasser,  Kieler  Stud.  p.  367.  Sie 
bildete  also  einen  ^^vr^o^  zur  Frühlingszeit. 
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Unterwelt  hinabsteigen  heisse,  wie  sie  aus  diesem  mundus  patens 
heraufgestiegen. 

Die  Sitte,  ganze  Opferthiere  darzubringen  und  nicht  von  ihnen 
zu  essen,  stammt  yielleicht  auch  aus  der  alten  Zeit  als  man  am 
XIII  Anthesteriou  dem  milichischen  Zeus  Diasien  -  Opfer  brachte. 
Leider  sind  Ganzopfer  des  Chytrentages  nur  schwach  bezeugt,  s.  in 
den  Untersuchungen  die  Speisenbräuche  am  Chytrenfest 
und  Note  daselbst. 

Vielleicht  wird  Mancher,  mit  Rücksicht  auf  die  relativ  junge 
Entstehung  der  Bacchusfeste  zugeben ,  dass  in  alter  Zeit  die  Monats- 
tage der  Anthesterien  ein  Zeusfest  enthielten,  unter  alter  Zeit 
aber  eine  Zeit  vor  den  Wanderungen  verstehn,  weil  Thuc.  II,  15 
gemeint  zu  haben  scheint,  das  Anthesterienfest  habe  als  Bacchus- 
fest zur  Zeit  der  jonischen  Wanderung  in  Athen  existiert  und  der 
jonische  Völkerzug  habe  diese  bacchischen  Festgebräuche  aus  Europa 
nach  Asien  hinübergetragen.  Diese  Meinung  aber  ist  nicht  verein- 
bar mit  dem  offenbar  späten  Aufkommen  des  Bacchusdienstes,  wel- 
chen die  Griechen  nach  Petersen  Delph.  Festcycl.  p.  4  erst  im  IX 
und  Vni  Jahrhundert  kennen  lernten.  Meiner  Ueberzeugung  nach 
ist  an  recipierte  Bacchusfeste  vor  oder  zugleich  mit  oder  auch  nur 
bald  nach  den  Völkerzügen  nicht  zu  denken,  und  was  den  Joniern 
beider  Küsten  in  alter  Zeit  gemeinsam  war,  kann  nur  das  dem  Früh- 
lings-Zeus begangene  Anthesterienfest  gewesen  sein,  dieChytren  oder 
Diasien  des  XIII  Anthesteriou  nebst  dem  Feste  der  Knechte.  Auf 
der  gemeinsamen  Grundlage  dieses  Festes  erbauete  sich  auch  eine 
gemeinsame  Weiterbildung,  bei  der  die  natürlichen  Gegebenheiten 
der  Jahreszeit  anders  benutzt  und  anders  aufgefasst  wurden  als 
ehedem. 

Bei  der  Lebendigkeit  des  Verkehrs  der  beiden  Gestade,  zwi- 
schen denen  das  Leben  der  griechischen  Seevölker  oscillierte,  fand 
ein  fortwährender  Austausch  auch  geistiger  Güter  statt.  Dieser 
Wechselverkehr,  getragen  von  dem  Element  der  Welle,  geistig  in 
dem  Medium  des  jonischen  Dialects  sich  bewegend,  erweiset  sich  in 
der  Tbeilnahme  Athens  an  jonischer  Philosophie,  in  dem  Wieder- 
klang, welchen  Joniens  Geschicke  in  Athen  fanden,  in  den  Tyrannen- 
gelüsten ,  die  von  Kleinasien  aus  die  Stammgenossen  in  Europa  an- 
steckten. 

Themistocles  wies  den  Magnesiern  das  Choenfest  (R.  E.  II,  p 
1062)  und  umgekehrt  stifteten  seine  Söhne  die  Artemis  Leucophryne 
aus  Magnesia  in  Athens 
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Selbst  .wenn  die  asiatischen  Anthesterien  der  Jonier  bis  ins 
Detail  mit  den  atlienischen  übereinstinimten,  ist  es  sehr  misslich  zu 
behaupten ,  dass  die  Jonier  während  der  Völkerzüge  ein  in  Athen 
recipiertes  Bacchusfest  kennen  lernten. 

Bei  den  Ephesiern,  Samiern,  Chiern  verehrte  man  die  Isis  (R. 
E.  IV,  p.  289);  in  Athen  ebenfalls.  Ephesus,  Samos,  Chios  sind 
unter  den  12  Städten,  welche  Neleus  Codrus'  Sohn,  nachdem  er 
Athen  verlassen,  in  Jonien  gründete.  Daraus  folgt  nicht,  dass  die 
Gründer  den  Isisdienst  aus  Athen  mitnahmen,  dass  sie  in  Athen  alte 
Isisfestc  antrafen.*) 

Ausserhalb  des  Erechtheus-Kreises  lagen  auch  die  Begehungen 
des  Winters,  Lustbarkeiten  vornehmlich,  die  mit  Opfern  wie  gewöhn- 
lich verbunden  waren.  Ob  es  Wnterfeste  gab ,  die  schon  in  alter 
Zeit  alle  Bewohner  angingen  und  zum  öffentlichen  Festjahr  gehör- 
ten, lässt  sich  in  Zweifel  ziehn,  da  selbst  die  spätere  Zeit,  welche 
öffentliche  Winterfeste,  wie  die  Haloen,  die  Lenäen,  kannte,  in  einem 
gewissen  Wintermonate  nur  ländliche  Begehungen  hatte  (im  Posei- 
deon ,  die  ländlichen  Dionysien).  Noch  in  Pericles  Zeit  fügten  die 
Landbewohner  sich  nur  mit  grossem  Bedauern  tlem  Befehl  zur  Stadt 
zu  ziehen ,  und  die  Vorliebe  für  zwangloses  Leben  auf  dem  Lande 
wird  vormals  noch  grösser  gewesen  sein,  die  Hauptstadt  bot  wenig 
Reize,  der  Sinn  für  hauptstädtische  Genüsse  war  noch  nicht  er- 
wacht. Unbedenklich  kann  man  sagen,  dass  die  alte  Zeit  mehr 
Feste  ländlich  beging,  als  die  spätere.  In  der  VVinterzeit,  der  genia- 
lis  hiems,  die  in  der  ganzen  Welt  am  reichsten  ist  an  geselligen 
Freuden,  blieben  die  Bauern  zu  Hause,  feierten  und  schmauseten 
bei  dem  was  die  Vorräthe  des  Gehöfts  vermochten.  Im  Dienste  des 
Weingottes  Bacchus  geschah  dies  aber  nicht,  Bacchus  war  noch 
nicht  bekannt.  Einem  Gotte  ordneten  sie  aber  gewiss  ihre  Feste 
unter,  und  auch  hier  scheint  es  das  Nächste  an  Zeus  zu  denken. 
Wenn  ein  reiches  Geschlecht  seine  Familienmitglieder  zu  einem 
Gastgebot  lud,  so  standen  alle  unter  dem  Schutze  des  Zeus,  welcher 
der  höchste  Hort  des  Hauses  ist  {Zeus  Herkeios).  Auch  wenn  säromt- 
liche  Hintersassen,  alle  Dörfler  theUnahmen,  war  der  göttliche 
Schutzherr  des  Herrenhauses,  Zeus,  zugleich  der  allgemeine  Schutz- 


•)  Schon  im  Alterthum  piodor.  I,  29)  wurde  behauptet,  Erechtheus  sei  ein 
geborner  Aegypter  gewesen  (auch  Cecrops  und  Dauaus  sollten  Aegypter  sein, 
Lepsius  Aegypt.  Chron.  p.  40  u.  7),  er  habe  den  Athenern  die  eleusiuische 
Weihe  gezeigt,  daher  komme  es,  dass  unter  den  Hellenen  allein  in  Athen  bei 
der  Isis  geschworen  werde. 
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herr.  (Einen  hausgotlesdiensllichen  Apoll  gab  es  erst  später  in  der 
Hittelebene  Atticas.) 

Winterfeste  des  Poseidon  scbeineu  zwar  bei  Eleusis  undSunium, 
nicht  aber  um  Athen  för  die  älteste  Zeit  angenommen  werden  zu 
müssen  (s.  unten). 

Es  blieb  das  agrarische  Festjahr  der  Erechtheus- Religion  wohl 
bis  zu  den  Stammwanderungen  wesentlich  bestehn.  Die  Wanderun- 
gen, obwohl  sie  Attica  nicht  gewaltsam  überschwemmten,  legten 
doch  den  Grund  zu  bedeutenden  Veränderungen,  zunächst  durch 
emen  herbeigeführten  Conflict  mit  dem  Poseidonsdienste.  Nur  durch 
einen  theilweise  feindseligen  Conflict  konnte  der  agrarische  Erech- 
theus mit  dem  erdumfassenden  Poseidon*)  identificiert  werden. 

Der  Poseidonsdienst  muss  für  die  attischen  Landschaften 
in  dieselbe  alte  Zeit  gesetzt  werden,  welcher  Athena  angehört,  ohne 
dass  darum  Poseidon  unter  den  Localgöttern  der  Mittellandschaft 
gewesen  wäre.  Die  Stellung,  welche  er  in  oder  vielmehr  über  meh- 
reren Gebietstheilen  Atticas  hatte,  scheint  eine  amphictyonische  ge- 
wesen zu  sein.  Denn  vor  den  Wanderungen  bildeten  Athen,  Orcho- 
menos,  Prasiä,  Aegina,  Epidaurus,  Hermione  und  Nauplia  einen 
Verein  um  den  Poseidonstempel  der  kleinen  Insel  Calauria,  welcher 
„nothw  endig  vor  der  äolischen  und  dorischen  Wanderung  angesetzt 
werden  muss."  0.  Müller  Orchom.  p.  247.  Böckh  St.  H.  II  p.  368. 
Hermann  Alt.  1, 11, 7.  Nichts  hindert  den  Poseidon  in  der  Paralia  auf 
Sunium**)  auch  als  Localgottheit  zu  denken  und  daselbst  siedeln- 
des Seevolk  anzunehmen  und  Familien,  in  denen  dieser  Gott  erblich 
verehrt  wurde,  schon  ehe  der  dort  gelegene  Gau  Anaphlystus  (E. 
Curtius  gr.  G.  I,  p.  248)  von  dem  ganz  dem  Poseidon  heiligen  (Prel- 


*)  ApoUodor  III,  15  init.  tt^v  dh  tsQODßvvrjv  t^g  'A&riv&g  nal  xov  JIoCBt- 
d&vog  xov  *Eqi%&oviov  Bovtrjg  {Xa^ßdvBi),  Auf  einem  kleinen  säulenför- 
migen Piedestal,  das  beim  Erechtheum  gefunden  und  älter  als  ol.  86,  3  ist 
(Ross  Dem.  p.'91;  Rang.  n.  46)  IIoGBi8mvi*EQB%&Bt.  Auf  einem  der  neu- 
gefundenen Ehreusessel :  iBgiatg  TloaBi^mvog  yaiTjoxov  nctl  *EQBx^i<og,  Philol. 
XIX,  360,  n.  20.  —  S.  in  d.  Uuterss.  die  Sklropborien. 

**}  Odyssee  III  278  sqq.  Sovviov  tgov.,,  dngov  *A&7iVB0iv  kann  aber 
kaum  dafür  angeführt  werden,  obgleich a.O.  [BQOvTIoaBiSavi  erklärt  wird;  vgl. 
Ameis  z.  d.  St.  Denn  auch  ohne  Beziehung  zum  Gottesdienste  kann  ein  majestä- 
tisches Cap  tBQOv  heissen;  vgl.  Nitzsdh  z.  d.  St.  —  Wohl  aber  kann  man  an- 
führen: Festus  ed.  0.  Müller  p.  258  Quadrurhem  Athenas  Accius  appeUat, 
quod  sdlicei  ex  IUI  vrbihus  in  unam  domicüia  coniulerunt  Braurone,  fileu- 
sine,  Piraeo,  Sunio.  Auch  stellen  die  Alten  auf,  Attica  sei  einst  in  4  Phylen 
zerfallen  Dias,  Athenais,  Posidonias,  Hephaestias, 
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1er  R.  E.  V  p.  556)  Trözen  aus  bevölkert  wurde.  Die  Eumolpiden 
in  EJeusis  stammen  vom  Poseidon.  In  einzelnen  Landestheilen  des 
vor  Alters  zersplitterten  Attica  war  Poseidon  schon  sehr  frühzeitig 
Familiengott,  alle  oder  viele  erkannten  in  ihm  den  amphictyonischen 
Oberherrn  und  zwar  wahrscheinlich  so  lange  bis  Apoll  ihn  in 
dieser  letzteren  Eigenschaft  abloste.  Denn  es  sind  überhaupt  zwei 
Perioden  (E.  Curtius  gr.  G.  I  p.  53)  zu  scheiden ,  eine  ältere  und 
rohere,  in  welcher  Poseidon  herrscht,  und  eine  jüngere,  mehr  ge- 
sittete. Letztere  nun  aber  scheint  nicht  blos  aus  Einführung  neuer 
besserer  Culte,  sondern  vornehmlich  auch  daraus  hervorgegangen,  dass 
alte  einheimische  Gottesdienste,  deren  Ansehn  bisher  gering  war,  sich 
in  weiterem  Umfange  geltend  machten  und  aus  ihrer  provincieilen 
Schranke  sich  dem  Poseidonsdienste  gegenüber  erhoben.  Dies  nun 
muss  sich  mit  dem  Centralcult  der  attischen  Mittelebene  zugetragen 
haben«  Als  die  Stämme  zu  wandern  anfingen,  bestand  die  posei- 
donische Amphictyonie  noch  und  was  an  Poseidonsdienern  nach  Attica 
zog  und  heilige  Stätten  gründete,  wie  den  Altar  des  Poseidon  Heli- 
konios  (s.  oben  S.  19  Note),  konnte  das  Ansehen  des  amphictyonischen 
Gottes  geltend  machen.  Nur  mühsam  mochte  sich  die  erechtheische 
Bauerschaft  der  Eindringenden  und  ihres  Gottes  erwehren,  anfäng- 
lich diesem  vielleicht  ein  Uebergewicht  zugestehn ,  welches  reiche 
und  stolze  Geschlechter  für  poseidonische  Bräuche  (Boss  und  Wa- 
gen) bei  der  Panathenäenfeier  leicht  beanspruchen  konnten.  Aber 
die  Völkerverschiebungen  gestalteten  sich  so,  dass  Poseidons  Am- 
phictyonie gestürzt  wurde,  Poseidon  erlag  der  Athena,!  die  anfangs 
wohl  schrofferen  Unterschiede  der  Gentilculte  schliffen  sich  ab  und 
zwar  zu  dem  Ende ,  dass  die  verschiedenartigen  Elemente  sich  der 
Athena  unterordneten ,  obwohl  allerdings  das  Eindringen  des  Posei- 
don Spuren  Hess. 

Der  Gottesdienst  des  pelasgischen  Centralattica,  welcher  von 
vornherein  eine  naive  und  feine  Anlehnung  an  die  Natur  und  eine 
gewisse  Müdigkeit  der  Sitte  eingeschlossen  hatte  (vgl.  Müller  Dor. 
1  p.  14),  konnte  sich  nicht  mehr  völlig  in  dieser  Eigenheit  behaup- 
ten,, als  Attica  durch  die  Völkerzüge  zahlreichen  Zuwachs  an  Be- 
wohnern und  damit  an  Gottesdiensten  erhielt. 

Die  Einwanderer,  namentlich  die  peloponnesischen, *)  stifteten 
thesmophorienähnliche  Localculte  der  Demeter,  einer  ursprünglich 
agrarischen  Erdgottheit. 


*)  Auch  wer  localen  Demeterdienst  schon  vor  den  Wanderungen  in  Attica 
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Thesmoptorien. 

Localculte  der  Demeter  wurden  in  Eleusis  und  Phlya  gestiftet. 
Auch  die  haiimusischen  Thesmophorien ,  welche  später  einen  Theil 
der  athenischen  Feier  bildeten,  waren  wahrscheinlich  einst  ein  unab- 
hängiges Fest,  ehe  noch  die  Stadt  Athen  ein  Thesmophorion  hatte. 
Ihre  Stiftung,  vielleicht  durch  Auswanderer  von  Trözen  (Preller, 
Zeitschr.  f.  d.  Alt.  1835  p.  791),  wird  in  die  Zeiten  der  Wanderung 
zu  verlegen  sein. 

Aus  Tanagra  kommende  Gephyräer,*)  ursprunglich  Phönicier 
(Herod.  V,  57],  sollen  den  Dienst  der  klagenden  Demeter  (Axaid, 


geübt  glaubt,  muss  als  Ergebniss  der  Völkerbewegung  anerkennen,  dass  im  Pe- 
loponues  die  Weihen  durch  dieDorier  überall  unterdiückt  wurden  (Herod.  II,  171; 
Sauppe  Myst»  In.  p.  4),  während  sie  in  Attica  ruhigen  Bestand  hatten  und  sich 
weiter  entwickeln  konnten. 

*)  Herodot  hatte  sich  überzeugt  dass  die  Gephyräer  eigentlich  Semiten 
seien.  Hierauf  muss  man  fussen  und  die  Erklärung  danach  einrichten,  also 
Orientalisches  heranziehen.  Tanagra,  welches  nach  Steph.  Byz.  auch  Gephyra 
hiess  (Pape  III  p.  105)  kann  vielleicht  semitisch  erklärt  werden  (tannoth, 
Wohnungen;  gerim,  Fremdlinge,  Pilger),  auch  Gephyra  (von  Kaphar  Ge- 
höft hat  Gaphara,  Ort  bei  Leptis,  seinen  Namen;  Piin.  H.  N.  V,  4;  R.  E.  III 
p.  662;  Fürst  hebr.  Hdwtb.  p.  622).  Doch  ist  der  Ortsname  Gephyra  für  das 
höotische  Tanagra  bloss  von  Steph.  Byz.,  so  weit  ich  nachsehen  konnte,  direct 
bezeuJB^t.  Der  Ortsname  könnte  Rückschluss  sein,  weil  Gephyräer  aus  Tanagra 
kamen.  Es  ist  also  nicht  ganz  sicher  zu  sagen:  Gephyräer  bedeute  die  Ein- 
wohner eines  Gephyra  benannten  Ortes.  —  Hiernach  muss  mau  noch  einen 
zweiten  Weg  gehen,  indem  man  voraussetzt  Gephyräer  sei  Appellativ. —  Im 
Hebräischen  selbst  findet  mau  Wechsel  der  Kehllaute,  wie  Kinn  er  et  h  und 
Genesereth.  Schon  oben  ist  aus  Fürst  beigebracht,  dass  die  punische  Stadt 
Kephara  von  den  Römern,  auch  den  Griechen  (Fapag^a  Ptolem.)  mit  weichem 
Guttural  im  Anlaut  gesprochen  wurde.  So  könnten  die  Gephyräer  von  Kaphar, 
die  Sünde  zudecken,  abgeleitet  und  als  Sühnpriester  gedeutet  werden.  — 
Franz  Dietrich  hat  seinem  Freunde  Heinr.  Thiersch  darüber  brieflich  folgendes 
geschrieben:  Zwar  sei  es  ansprechend  Tscpvqtxtoi  als  einen  Namen  des  Prie- 
sters selbst  zu  nehmen  und  von  Kaphar  abzuleiten,  da  ja  auch  der  Heide 
im  Opfer  die  Versöhnung  gesucht  habe;  allein  der  feinhörige  Grieche  werde 
doch  wohl  den  stärkeren  Laut  K  nicht  vernachlässiget  haben ,  man  müsse  eine 
semitische  Wurzel  mit  weichem  Anlaut  suchen;  das  Hebräische  biete  nichts 
Erträgliches,  aber  das  arabische  Dschefr  werde  erklärt  als  die  Kunst  aus  einer 
Kameelhaut  zu  wahrsagen,  dies  sei  für  die  alten  Phönicier,  die  Nachbaren  der 
Philister,  keineswegs  zu  albern  und  die  alten  Priester  seien  als  solche  Weis- 
sager. —  Wenn  ich  dem  beizutreten  zögere,  so  geschieht  es  darum,  weil  ich 
in  den  Nachrichten  keinen  Anhalt  für  gephyräische  Wissenschaft  vom  Dschefr 


1 


—    so- 
nach Plutarch.  de  Is.  et  Os.  69  =  iv  &%£!,  ov0a),  dann  in  Athen  ge- 
stiftet haben.     Sickler  hielt  'Axcccä  für  semitisch,  vom  hebräischen 
achach,  ächzen;  Rinck  I  p.  XDL. 

Herodots  Bericht  aber  die  gephyräischen  Stiftungen  in  Athen 
berechtiget  zw^r  nicht  zu  sagen,  der  öjffentliche''!)  Gottesdienst  der 


sehe.  Die  Gephyräer  sind  nach  Herodot  Lehrer  der  Bachstahen  und  Baumeister, 
»ach  Stifter  eines  Demetercutts,  sie  beschäftigen  sich  mit  ernsten  und  sogar  mit 
hohen  Dingen. —  Hitzig  (Zeitschr.  der  deutscheu  morgenländischen  Gesellschaft 
IX.  1855  p.  751)  identiüciert  die  Gephyrärer  mit  deuGeschurim  1  Samuel.  27,  8, 
er  behauptet  das  hebräische  Schin  könne  griechisch  q>  werden ,  die  Gephyräer 
seien  vor  -  semitische  Bewohner  Syriens  (p.  771),  arischen  Stammes,  sie  hätten 
dem  indischen  Bacchus  gedient  (p.  777).  Heinrich  Thierscb ,  welcher  mir  dies 
ans  der  Zeitschrift  mitgetheilt  hat,  hält  Hitzigs  ganze  Auseinandersetzung  fär 
verfehlt.  —  Das  griechische  Wort  ysq>vQa  (Damm,  Brücke  —  eine  Bedeckung 
[Kaphar]  von  Sumpf  oder  Fluss)  hält  Fr.  Dietrich  für  unsemitisch,  und  stellt 
es  zur  griechischen  Wurzel  FE$  (yoiJLq)ogy  Pflock);  vergl.  G.  Curtius  grie- 
chische Etymologie  1 ,  143.  Aber  auch  dieser  Ableitung  leisten  die  Nebenfor- 
men von  yi(pvQcCi  laconisch  diq>0VQa,  thebanisch  ßXiq>VQa  (a.  0.  II,  77)  in 
auffallender  Weise  Widerstand.  Sieht  es  nicht  doch  wieder  aus  als  habe  der 
Grieche  den  semitischen  Kehllaut  nicht  naclisprechen  können  und  sei  so  ins 
Wilde  geralhen?  denn  nur  der  Anlaut  schwankt  zwischen  y,  d  und  ßX.  — 
Sehr  merkwürdig  ist  es  mir  erschienen,  dass  die  ponlifices  Roms,  anscheioend 
ins  Latein  übersetzte  Gephyräer,  Binsenpuppen,  Argeer  genanüt,  von  der 
Brücke  in  den  Fluss  warfen  als  Sühnopfer,  und  diese  aus  Binsen  geflochteneu 
Puppen  aus  arag  (flechten),  einem  hebräischen  Worte,  erklärt  werden  können. 
Der  diesen  Sühucult  nach  Italien  bringt,  ist  Hercules  (Dionys.  Hai.  I,  38)^  und 
die  Herculessagen  enthalten  nicht  selten  semitische  Elemente,  wie  Niemand 
leugnen  kann.  Die  pontifices  opfern  unter  Aufsicht,  als  wären  sie  fremde,  in 
Dienst  genommene  Sühnpriester.  Rubino,  röm.  Verf.  I  p.  216  not.,  hebt  hervor, 
die  Stellung  der  pontifices  sei  hier  eine  ursprünglich  untergeordnete.  Er  hält 
das  Argeer -Opfer  für  vorrömisch.  —  Franz  Dietrich  hält  den  Namen  von 
Argei  für  römisch;  argei  stehe  für  hargei,  wie  arviga  für  harviga,  aruspex  für 
haruspex;  in  jenem  harg  wie  in  diesem  haru  sei  ein  Indogermanisches  Wort 
(Althochdeutsch:  haruc,  heiliger  Hain)  zu  erkennen,  es  bedeute:  das  vom 
Profangebrauch  Gesonderte,  das  Heilige.  —  Bei  dieser  Ansicht  bleibt  es  uner- 
klärt, weshalb  Hercules  das  Opfer  der  Binsenpuppen  stiftet.  —  Ich  kann  diese 
Note  nicht  schliessen  ohne  Herrn  Professor  H.  Thiersch  für  die  thätige  Theil- 
nahme  au  dieser  Frage  meinen  Dank  auszusprechen.  Manches  gehört  noch 
hierher,  was  wir  nicht  verhandelt  haben,  yne  die  Kußcigvot,  siehe  p. 31  Note**. 
*)  Im  Gegentheil  entnehmen  die  Alterthumsforscher ,  der  Gultus  der 
Demeter  Achaja  sei  gephyräischer  Gentildienst  und  der  Einen  Familie  durch- 
aus  eigenthfimUch  gewesen  (Schömann  Alt.  II  p.  486;  Lobeck  Agl.  p.  1225). 
Mochte  er  einst  Gentilcult  gewesen  sein,  mochte  er  es  auch  in  so  fern  lange  ge- 
blieben sein ,  als  die  priesterlichen  Functionen  von  Gephyräerinnen  verrichtet 
wurden,  Heiligthümer,  deren  Benutzung  allen  übrigen  Atlienern  und  Athene- 
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thesmophoriscben  Demeter  sei  von  Gephyräern  gegründet,  das  stadti- 
sche Thesmophorion^]  sei  von  ihnen  erbauet  worden;  aber  der  Cult 
der  Achaja  kann  nicht  lediglich  Geheimdienst  des  gephyräischen 
Geschlechtes  gewesen  oder  mindestens  nicht  geblieben*^)  sein,  da 
Aristophanes  Ach«  708  sich  des  Ausdrucks  Achaja  als  eines  gemein- 
verständlichen für  Demeter  bedient. 

Die  phönicische  Klagegöttin  muss  irgend  wie  in  die  OelTentlich- 
keit  gedrungen  sein.  Sie  wurde  irgend  wann  alä  identisch  mit  De- 
meter Thesmophoros  anerkannt  und  ihren  Einfluss  empfanden  die 
städtischen  Thesmophorien.  Die  Thesmophorienspeise  &%aitvri 
(Athen.  III  p.  109  F.)  enthielt  in  diesem  ihrem  Namen  vermulhlich 
eine  hieratische  (0.  Müller  A.  £.  III,  10  p.  87)  Anspielung  auf  den 


rinnen  verschlossen  war,  erwartet  man  nicht  von  solchen  gestiftet  zu  sehen, 
welche  sich  sonst  gemeinnützig  und  populär  zeigen,  indem  sie  die  Buchstaben 
lehren,  und  weit  entfernt  sich  abzusondern  ganz  und  gar  Athener  werden;  aus 
ihrem  Stamme  sind  die  Befreier  Athens.  Sollte  nicht  Herodot  unter  der  Scheu 
von  diesen  Dingen  zu  reden  sich  unzureichend  und  irreleitend  ausgedrückt 
haben?  Bei  einer  so  alten  Sache  ist  freilich  jede  Kritik  misslich,  zumal  da 
Herodot  aus  Herodot  kritisiert  werden  inuss. 

*)  In  Herodots  Worten  V,  61  ist  tgcav  oder  t©v  ällav  [gmv  vielleicht  eine 
Glosse.  Es  heisst  dort:  %a£  G(pi  £qcc  iatt,  iv 'Ad"ijvfjai  tSgvfiiva,  rmv  ovdlv 
(tira  xoiGi  lomoiai  *AQ"rivaCoiai ,  a^^a  t8  x£j;a>9i(rfif vo;  tav  aXlonv  iQmv  xal 
ffrj  xal  'A%ttit7ig  JtifirjtQog  tgov  ts  nccl  ogyia.  Nach  Stein  l^eisst  thxoüqi- 
üfiivcc  verschieden  in  Ritual  und  Bedeutung.  Aber  es  war  nur  von  Oertlich- 
keiten  (tga  iSgvfiBva)  die  Rede,  mit  tmv  älXcav  tgmv  wird  wiederum  das 
Oertliche  hervorgehoben,  der  Sinn  also  muss  sein  „örtlich  getrennt  von  anderen 
Tempeln."  Der  zugesetzte  Genitiv,  wenigstens  tgcov,  ist  störend,  Dass  ein 
Heiligthum  von  anderen  Heiligthümern  getrennt  ist  versteht  sich  von  selbst,  da 
es  im  Allgemeinen  einen  Bezirk  (tBfisvog)  hat.  Herodot  hat  von  seinen  tana- 
gräischen  Einwanderern  wohl  nur  das  sagen  wollen  was  Pausan.  Boeot.  22 ,  2 
von  den  Tanagräern  selbst  berichtet:  sv  di  fiot  Tavaygaioi  vo^ticai  za  ig 
Tovg  9'Bovg  (idliata  donovaiv  ^ElXi^vmv '  z^Q^S  Itkv  y£  at  oUlai  ctpCci,^ 
%(oglg  8\  tu  tsgä  vitlg  avxäg  iv  nad-agm  ts  iati  xal  intog  av^gdutov, 

**)  Kabarnos,  Anzeiger  des  Raubes  der  Köre,  Ahnherr  der  parischen 
Demeterpriesterschaft  (Kaßdgvog,  Kccßdgvot,  Böckh  C.  I.  II  p.  346  n.  23^4) 
hatte  ein  geistliches  Amt  gestiftet  in  der  Staatsreligion  von  Faros.  Es  ist  sehr 
wohl  möglich,  dass  der  parische  Demeterdienst  anfangs  Gentildienst  war  im 
strengsten  Sinne ,  verwaltet  vom  Famillenhaupt ,  und  nur  Familienmitgliedern 
zugänglich.  Dies  hat  sich  in  so  weit  geändert  als  zwar  der  Priester  immer  ein 
Kaßdgvog  sein  musste,  allen  jedoch  die  Theilnahme  am  Gottesdienst  eröffnet 
wurde.  Wenn  Herodot  von  einem  den  andern  Athenern  nicht  zugänglichen 
Priesteramt  redete,  so  könnte  man  sich  seine  Meldung  gefallen  lassen;  aber  die 
Tempel  (^£gd)  können  nicht  bloss  für  die  Gephyräer  da  gewesen  sein,  wenn 
ihre  Stiftungen  gemeinnützig  waren. 
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Namen  der  Klagegöttin.  Die  heftige  Art,  in  weicher  der  thesmopho- 
rische  Trauertag  begangen  wurde  [vriffzsCa) ,  ist  orientalischer  Sitte 
verwandt.  Piutarch  de  Iside  et  Os.  69  bat  die  Verwandtschaft  der 
böotischen  Demeter  Achaja  und  der  attischen  Thesmophorien-Göltin 
anerkannt,  die  Feste  beider  fielen  in  denselben  Monat,  Pyanepsion 
in  Athen,  Damatrios  in  Theben  genannt. 

Aber  wie  die  städtische  Feier  auch  zu  Stande  gekommen  sein, 
wer  das  städtische  Thesmophorion  auch  gegründet  haben  mag  — 
die  Analogie  von  Brauron  oderEleusis  führt  zu  dem  sichern  Schlüsse, 
dass  die  haUmusischen  Thesmop horien,  einst  unabhängig  von  Athen, 
nachmals  mit  städtischen  Thesmophorien  zusammengezogen  sind, 
welche  letztere  man  entweder  eben  damals,  zur  Zeit  der  Zusammen- 
ziehung, einführte,  oder  schon  früher  eingeführt  und  unabhängig 
begangen  hatte«  Aus  der  Zusammenziehung  der  halimusiscben  und 
städtischen  Feier  gingen  diejenigen  Thesmophorien  hervor,  welche 
in  historischer  Zeit  bestanden. 

Ihres  so  gewonnenen  Umfanges  ungeachtet  blieben  die  Thes- 
mophorien der  Athenerinnen  in  gewissem  Grade  immer  noch  Local-^ 
fest,  weil  andere  ohne  Zweifel  denselben  Monat  und  dieselben  Tage 
feiernde  Thesmophoriazusen,  an  anderen  Orten  (in  Phlya  wenigstens) 
nebenher  fortbestanden.  Dass  jeder  Demos  zwei  gewählte  Vorstehe- 
rinnen nach  Athen  zu  den  Thesmophorien  sendete  (Schömann  Alt.  11 
p.  427)  ist  ganz  unsicher.  Bei  Isaeus  8.,  19  kann  ein  Localcult*) 
gemeint  sein. 

Ehe  es  noch  Eleusinien  und  einen  an  sie  geknüpften  Unsterb-  - 
lichkeits-Glauben  gab,  hat  man  den  Thesmophorien  wahrscheinlich 
mehr  Einfluss  auf  Sitte  und  Leben  gestattet,  überhaupt  mehr  An- 
sehen eingeräumt.  Die  leidenschaftlichen  Trauergebräuche  der 
Zeiten  vor  Solon  (Piutarch  Solon  12  und  21)  können  ihren  Anhalt 
nur  an  der  älteren ,  thesmophorischen  Gestalt  des  Demeterdienstes 
gehabt  haben,  welche  noch  nicht  bessere  Hoffnungen  im  Jenseils 
eröffnete.  Als  die  attischen  Reformatoren,  Solon  und  Epimenides, 
allen  Bewohnern  die  tröstlichere  Religion  der  eleusinischen  Demeter 
anbieten  konnten,  wurden  zugleich  die  solonischen  Bestimmungen 
möglich,  nach  denen  „die  rohe  und  barbarische'^  Trauersitte  der 
Vorzeit  (Plut.  Solon  12),  das  ist:  die  von  Demeter  Thesmophoros 
geheiligte,  zu  beschränken  war.     In  diesem  Sinne  polemisch  sind 


•)  Der  in  Phlya?  hier  war  Ciron,  um  dessen  Erbschaft  processiert  wird, 
angesessen  gewesen. 
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vielleicht  die  Worte  einer  schwierigen  Stelle  *)  im  Hymnus  auf  De- 
meter zu  nehmen,  v.  479:  ovr'  a%iBiv  sc.  Äfrt,  ,,nec  licet  lamen- 
tari/^  man  soll  nicht  heulen  und  kreischende  Nänien  singen,  weder 
im  Gottesdienst  noch  bei  privater  Todtentrauer.  Vgl.  Baumeister 
Hymn.  p.  332. 

Üie  athenischen  Thesmophorien  dauerten  in  ihrer  bescheidenen 
Stellung  mit  grosser  Zähigkeit**)  fort.  Gesehich  tslos,  wie  die  Frauen 
die  sie  feierten,  scheinen  sie  sich  weiter  nicht  verändert  zu  haben.***) 
Aristophanes  betrachtet  das  immer  wie  bisher  begangene  Thesmo- 
phorienfest  als  einen  der  Zuge  im  Frauenljeben^  die  es  als  ein  ewi- 
ges Einerlei  darstellen,  Eccl.  223* 


Die  Erechtheusreligion  verliert  ihre  agrarische 
Bedeutung. 

Die  Einführung  der  Demeterculte  mus$te  auf  die  älteren,  wie 
Demeter  den  Erdenschooss  beherrschenden  Gottheiten  (Gaea  und 
Athena)  und  auf  die  bildliche  Sprache  der  älteren  Religion  (der 
Kprnhalm,  Erecbtheus)  zurückwirken.  Je  strengere  Kasteiung  die 
tbesmophorische  Demeter  verlangte ,  desto  mehr  Glauben  und  An- 
hang scheint  sie  gefunden  zu  haben.  Hinter  ihr  und  ihren  auffallen- 
den Gebräuehen  trat  die  erechtheische  Gaea  f )  zurück.  Das Bedürfiüss 


*)  Vers  477  ist  interpoliert;  auch  die  beiden  folgenden  Verse  mögen  für 
sich  bestanden  haben  in  der  Form:  [ogyia  &*]  ovicong  iati  jcaQS^ifLSVy  ovxs 
nvd'h^ai,  oit'  i%hiv'  [tSya  ydg  xi  ^smv  tt%oq  taxdvsi  avSt^v,  Bei 
aiksiv  ist  dann  bloss  iexi  nicht  auch  Sgytcc  zu  ergänzen.  Wenn  wir  a%iBiv 
vornehmlich  auf  Litaneien,  geilende  aber  doch  in  Worte  gefasste  Klagen,  be- 
ziehen, so  ist  av^iq  nicht  auffallend;  aidr^  Od.  XXI,  411  sinnloser  Laut  ist 
Ausnahme. 

**)  Für  spätes  Bestehen  des  Cultus  spricht  das  von  Rinck  I,  p.  127  erwähnte 
Gescheuk  einer  thesmophorischen  Priesterin,  die  den  Beinamen  Terentia  führt. 

•**)  Es  ist  nicht  leicht  zu  entscheidet),  ob  es  wahr  ist,  dass  der  Phallus  auch 
in  die  halimusischen  Mysterien  eindrang  (Arnob.  V,  28).  Wenn  es  wahr  ist, 
so  kann  der  städtische  Theil  des  Festes  sich  von  Halimus  getrennt  und  intact 
fortbestanden  haben.    Vielleicht  ist  es  aber  Verläumdung  oder  Irrthum. 

f)  Beide,  Gaea  undDemeter,  finden  wir  vereinigt  im  Tempel  der  Kindernäh- 
renden Gaea  und  der  grünenden  Demeter.  Dieser  dicht  bei  der  Burg  befindliche 
Tempel  hatte  einst  ohne  Zweifel  der  erechtheischen  Gaea  allein  gehört. 
Mommsen,  Heortologie.  g 
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rein  agrarischer  Erechtheus-ReligioD  war  jetzt  verringert,  dasjenige, 
dessen  man  bei  den  sich  mehrenden  Bevölkerungs-Elementen  be- 
durfte, war  etwas  Anderes. 

Stiftung  derApaturien;  ihre  Anlehnung  an  dieChal- 
keen.  In  einer  Wanderzeit,  wo  ausser  angesehenen  Geschlechtem 
auch  schlechtes,  loses  Volk  umher  vagiert  und  die  Zustande  schwan- 
ken, tritt  einmal  der  Augenblick  ein,  wo  es  nöthig  wird  ^ch  zu  ord- 
nen und  zu  gliedern,  wo  die  besitzenden  Familien  Garantien  suchen. 
Diese  Nöthigung  führte,  als  die  Völkerzuge  Gefahr  droheten,  zur 
Gründung  der  Apaturien,  eines  Geschlechterfestes,  in  welchem  die 
dermalen  Berechtigten  sich  abschlössen.  Sie  wollten  als  Einheit 
dastehen  und  bedurften  eines  gemeinsamen  Ahnherrn.  Dazu  aber 
war  der  Weg  gewiesen.  Die  Bauern  der  Mittelebene,  die  im  Erech- 
theus-Dlenst,  die  Küstenbevölkerung  und  die  Einwanderer,  die  im 
Poseidons  -  Dienst  übereinstimmten,  mussten  sich  gemeinsam  dem 
Poseidon -Erechtheus  unterordnen^  als  einem  persönlich  gedachten 
Wesen,  einem  Stammherrn,  der  allen  Bevölkerungstheilen  genügte. 
Hephäst  als  Vorfahr  der  berechtigten  Familien  aufgefasst  und  in 
den  Apaturien  gefeiert,  musste  wenigstens  den  Theil  des  agrari- 
schen Erechtheuskreises  seiner  alten  Bedeutung  berauben ,  an  wel- 
chen man  die  neue  Auffassung  heranbrachte. 

Dieser  Theil  aber  war,  da  die  Apaturien  Ende  Pyanepsion  anzu- 
setzen sind,  dasChalkeen-Fest,  dessen  Abend  nunmehr  eine  Nachfeier 
der  jetzt  gestifteten,  von  den  vollberechtigten  Geschlechtern  began- 
genen Apaturien  wurde.  War  unmittelbar  vor  den  Chalkeen  Hephäst 
als  Stammgott  der  attischen  Phratrien  und  der  ihnen  angehörigen 
Sprösslinge*)  gepriesen  worden,  so  konnten  die  Chalkeen  nun  eben- 
falls der  Zeugung  eines  durchaus  persönlichen  Erechtheus,  durch 
welchen  Hephäst  Urahn  der  Athener  ward,   gelten,   der  einstige 


•)  Erechtheus  an  einem  Feste  der  ächtgeborenen  Athener  mitzufeiern,  wäre 
sehr  natürlich  gewesen.  Es  war  aber  dogmatisch  unmöglich,  weil  der  persön- 
liche Erechtheus  erst  als  Keim  empfangen  wurde.  —  Ebenso  könnte  man  den 
Poseidon  unter  den  Apaturien  -  Göttern  vermissen.  War  aber  dieser  einmal 
mit  Erechtheus  identificiert,  so  durfte  d^s  Poseidon  ebenso  wenig  gedacht  wer- 
den ,  ungeachtet  man  die  dogmatische  Identität  des  Poseidon  und  Erechtheus 
gewiss  nicht  soweit  durchführte,  dass  man  wie  von  einem  Erechtheus-Kinde,  so 
auch  von  einem  Poseidons-Kinde,  einem  kleinen,  verpflegten,  gesprochen  hätte. 
Directe  Spuren  des  einwirkenden  Poseidonsdienstes  dürften  nur  die  Panathe- 
näen  enthalten,  in  den  Ross-  und  Wagenspielen;  denn  das  Ross  ist  Poseidons 
Schöpfung. 
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SioD,  dass  durch  Hephäst's  Kraft  Gaea  den  Keim  zur  nächsten  Sorh- 
ernte  empfing,  musste  verioren  gehen  und  konnte  ohne  Schaden 
Terioren  gehen,  weil  der  Getreidebau  jetzt  in  Demeter  seine  eigent- 
Uche  Vorsteherinn  hatte.  Die  agrarischen  Chalkeen  und  die  an  das 
Geschlechterfest  (Apaturien)  geknüpften,  im  Dienste  des  persön- 
lichen Erechtheus  gefeierten  Chalkeen  brauchen  nicht  verschiede- 
nen Zeiten  des  Sonnenjahrs*)  angehört  zu  haben. 

Die  Plynterien  und  vor  ihnen  die  Munychien  wurden 
jetzt  auf  das  persönliche  Erechtheuskind  bezogen  und,  weil  an  den 
Plynterien  das  Kind  iv  q>avsQa  gesehen  worden  sein  sollte,  so  weit 
hinuntergesetzt  im  Kalender,  dass  Erechtheus  an  den  Plynterien^*) 
den  7'  Monat  fast  vollendet  hatte. 


*)  Die  Zeit  des  Saatpflögens  (agotog)  ist  vom  Plejaden- Untergänge  ab- 
wärts in  den  Winter  hinein  zu  rechnen.  Hippocrates  setzt  sie  vom  Untergange 
der  Plejaden  bis  zum  Solstiz,  was  fQr  ihn  im  Jahr  a.  Chr.  430  auf  November  5 
bis  December  26  auskommt  (nach  Ideler  Handb.  I  p.  252).  Die  dem  Plejaden- 
Untergang  angelehnte  Zeit  galt  insgemein  als  die  rechte  Zeit,  Theophr.  H.  PI. 
VIII,  2:  coQCci  9h  xov  gicoqov  rmv  TtXs^Gtav  8vo'  fCQcoTrj  fisv  xal  fidUazu  ^ 
negl  IlXsuxdwv  dvoiv ,  17  xal  ^HcCoSog  ri%oXov^riiiB  xal  axsdov  et  nX^iazoi, 
dto  xal  fiaXovcl  xivBg  avxiiV  agotov.  In  diese  Gegend  des  Jahres  gehört  der 
Pyanepsion,  Plut.  de  Iside  et  Os.  cap.  69:  iati  Sl  6  pLTjv  aitog  nsgl  nXsiäda 
anogifiogy  ov 'Ad'vg  Alywttioi ,  TlvavBtpmva  d*  'A&rjvaioiy  Boimriov  81 
jJafidtgiov  TiocXovat;  G.  A.  63,  29.  Ein  gegen  Ende  des  Pyanepsion  stehendes 
Fest  (Apaturien  und  Chalkeen)  wird  also  im  Allgemeinen  ein  Winterfest  sein. 
Bei  den  samischen  Apaturien,  zu  denen  Homer  (Westerm.  Biogr.  Min.  p.  16,  2) 
eingeladen  wird,  brannte  ein  Feuer  oder  wurde  eins  auf  Homers  Wunsch  im 
Hause  der  speisenden  Phratoren  angezündet.  Wiewohl  nun  in  den  von  Homer 
gesungenen  Versen  gerade  die  Worte,  welche  direct  auf  den  Winter  gehen 
(a.  0.  p.  43,  82:  rjfiaxL  ;|r£(|Li£pt'a)  onotav  vitprjaL  KgovCcav),  vermisst  werden, 
beginnt  doch  das  nagai^iiid^nv  iv  x^  Zdficp  (a.  0.  p.  17,  445)  mit  oder  un- 
mittelbar nach  dem  Feste,  wie  es  scheint. 

**)  Wiewohl  die  Plynterien  historischer  Zeit  immer  noch  ihren  Platz  im 
Monate  des  Aehrenschnitts  (Thargelion)  hatten ,  so  ist  doch  ihre  Orientierung 
von  derjenigen  der  alten  Ernteanfangs -Plynterien  durchaus  zu  scheiden.  Am 
Plynterien  fest  historischer  Zeit  wird  der  Athena  eine  aus  Feigen  zubereitete 
Speise  dargebracht,  wonach  man  das  Fest,  wenn  es  reife  Feigen  vom  Jahr 
waren,  im  Allgemeinen  dem  Juni  zuweisen  kann,  nicht  dem  Schlüsse  des  Mai 
(wie  Schömann  Alt.  II  p.  418  annimmt).  C.  Hoflfmann  Panathen.  p.  19  setzt 
die  Feigenreife  auf  die  erste  Hälfte  des  Juni.  Fiedler  Reise  I  p.  610  giebt 
überhaupt  den  Juni  an,  ebenso  Heldreich  Nutzpflanzen  p.  20.  Dies  sind 
Sommerfeigen,  die  Herbstfeigen  reifen  im  August.  Betrachten  wir  also  den 
gregorianischen  Juni  als  das  Schwankungsgebiet  der  Plynterien  und  übertragen 
diesen  Monat  in  den  julianischen  Kalender  der  Btüthezeit  Athens,  so  erhalten 
wir  für  die  Plynterien  diejenige  Jahresgegend,  welche  dem  hesiodischen  Anfange 

3* 
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Es  dreheten  sieb  beide  Feste  um  eine  durcb  Jungfrauenhände 
besorgte  Pflicht,  welche  sonst  nur  die  Pflicht  einer  Mutter  ist.  Der 
Erntemonat  Thargeiion  entbehrte  also  jetzt  eines  Ernte -Anfangs- 
Festes,  was  früher  die  Plynterien  gewesen  waren.  Fand  sich  dafär 
nun  ein  agrarischer  Ersatz?  —  Man  kann  folgendes  antworten: 

Ais  die  poseidonische  Amphictyonie  zerfallen  und  die  delische 
gegründet  war,  wurde  auch  Athen  yermuthlich  bald  in  den  Völker- 
verkehr  hineingezogen,  indem  die  Bauern  Atticas  Erstlingsgaben 
ihres  Korns  nach  Delos  schickten.  Hiermit  kann  eine  Zeit  lang  dem 
agrarischen  Bedürfnisse  genügt  sein. 

Fraglich  möchte  sein,  ob  das  Opfer  für  Demeter  Chloe  (6.  A. 
60,  7),  ein  Voropfer  der  städtischen  Thargelien,  am  VI  des  Ernte- 
monats dargebracht,  schon  vorReception  des  städtischen  Thargelien- 
festes  gestiftet  wurde,*)  um  einen  unabhängigen  Ersatz  für  das 
agrarische  Bedürfniss  abzugeben. 

Den  Arrhephorien  lässt  sich  die  Bedeutung  leihen,  dass 


der  Dreschzeit  vorausgeht,  d.  h.  ungefähr  die  drei  letzten  Juni-Wochen  und  die 
eiste  Juli -Woche  julianisch.  Unter  anderen  Stellungen  hatten  die  Plynterien 
also  auch  einmal  die  y  dass  sie  auf  den  längsten  Tag  fielen.  Vielleicht  steht 
hiermit  ein  Zug  der  Plynterienlegende  in  Verbindung,  siehe  in  den  Unterss. 
Plynterien,  Geb. n. Pflege  des  Erechtheuskindes,  Note.  Aihena  —  heisst  es  in 
der  Legende  —  war,  nachdem  sie  den  Cecropideo  das  Erechtheuskind  in  der 
Lade  anvertraut,  von  ihrer  Burg  weggegangen  und  begann  dieselbe  zu  befesti- 
gen. Als  sie  nun  von  der  pallenischen  Seite  her  den  Lykabett(fs  herantrog,  mel- 
dete ihr  eine  Krähe,  dass  Erechtheus  aufgedeckt  worden  und  die  Mägde  unge- 
horsam gewesen.  Da  Hess  die  Göttinn  vor  Entsetzen  den  Berg  fallen  wo  er  steht. 
Am  Plynterientage  ist  also  der  Berg  erschaffen.  Der  Morgenschatten  des  Berges 
aber  fällt  im  Sommersolstiz  auf  die  steile  Pnyx- Wand  (Forchhammer  K.  Stud. 
p.  339);  so  ist  der  Lykabettos  ein  Anzeiger  des  Solstizes,  und  die  Sage  konnte 
ihn  gerade  dann  entstehen  lassen,  wenn  seine  merkwürdige  Eigenschaft  sich  be- 
thätigte,  am  längsten  Tage.  Die  Achtsamkeit  auf  natürliche  Anzeigen  der 
Tages-  und  Jahres  -  Zeit  ist  alt  bei  den  Griechen  (Martini  Sonnenuhren  p.  33). 
Der  Lykabettos  zog  gewiss  früh  die  Aufmerksamkeit  auf  sich,  er  ist  sehr  geeig- 
net für  Wahrnehmuugen  am  athenischen  Horizont,  s.  Forchhammer  a.  0.  Julius 
Schmidt,  Director  der  Sternwarte  in  Athen,  schloss  die  Zeit  der  ersten  Sicht- 
barkeit der  Plejaden  im  Juni  1860  aus  der  Lage,  welche  die  Plejaden  früh- 
morgens am  Lykabettos  hatten,  Hartwig  Schweriner  Progr.  X861. 

*)  Ein  von  Artemis  und  Apoll  unabhängig  gestiftetes  Opfer  für  die  Erd- 
gottheit, erwartet  man  nicht  an  einem  Artemistage  gebracht  zu  sehen.  Müsste 
man  also  annehmen,  es  sei  einst  an  der  neftntri  begangen?  oder  es  sei  Ende 
Munychion  dargebracht  am  vormaligen  Kalendertage  des  plynterischen  Ernte- 
sühnfestes? Einfacher  wird  es  sein  anzunehmen,  dass  erst  bei  oder  nach 
Stiftung  der  Thargelien  das  Demeter- Opfer  des  VI  hinzukam. 
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Erecbtheus  aus  dem  Leben  scheidet  und  nunmehr  zum  Schlaugen- 
dämon wird.  Stellen  wir  uns  vor,  dass  die  Arrhephoren  alles  was  an 
leibliche  Zeugung  (z.  B.  die  mystische  Wolle,  ApoUodor  HI,  14,  6) 
und  Geburt,  an  irdische  Verpflegung  und  Existenz  erinnerte,  als 
sterbliche  verbrauchte  Ueberreste  der  Aphrodite  Nemesis  zutrugen, 
so  war  die  Feier  eine  Grablegung  des  äusserlich  gestorbenen  Erech« 
Iheus,  der  jetzt  als  Hausschlange*)  bei  Athena  fortlebte  und  in 
dieser  seiner  dämonischen  Gestalt  erst  an  den  Panathenäen  seine 
höchste  Ehre  erhielt. 

Es  wird  sich  fragen,  ob  die  Arrhepborien  und  dann  auch  die 
Panathenäen  jetzt  auf  den  erwachsenen  Stammheros  Erecbtheus 
bezogen  wurden,  oder  ob  man  das  der  Pflege  bedürftige  Kind  aus 
dem  bildlichen  Erechtheus-Kreise  noch  festhielt 

Der  vormals  enge  Zusammenhang  der  Arrhepborien  und  Bu- 
phonien  lockerte  sich  jetzo ,  weil  die  Arrhepborien  eine  Begehung 
für  den  persönlichen  Erecbtheus  wurden,  die  Buphonien  aber  nicht 
aufhörten  agrarisch  zu  sein.  So  schied  sich  die  arrhephorisch- 
buphonische  Feier  in  zwei  verschiedenartige  Acte. 

Das  Panathenäenfest  feierte  dann  den  irdisch  gestorbenen, 
dämonisch  fortlebenden  Erecbtheus.  Ob  man  ihn  als  Kind  dachte  ? 
Das  Wunder  eines  zur  Schlange  gewordenen  Menschen  sollte  viel- 
leicht unter  ein  Gesetz  gestellt  werden?  man  wollte  den  Dämon 
nicht  als  ausgebildet  und  vollständig  betrachten  ehe  er  die  9  Monate 
einer  menschlichen  Entwickelung  beendet  hatte?  Die  Panathenäen- 
zeit  war  indess  schon  längst  eine  fixirte  und ,  auch  wenn  die  Geburt 
nach  9  Monaten  nicht  der  zu  Grunde  gelegte  Gedanke  war,  musste 
das  höchste  Erechtheusfest  9  Monate  nach  den  Chalkeen  eintreten. 

Für  die  Zeit  wenigstens,  wo  Erecbtheus  Landesheros  wird,  ist 
es  besser  anzunehmen ,  dass  die  Panathenäen  und  schon  die  Arrhe- 
pborien dem  erwachsenen  Heros  begangen  wurden,  dass  also  die 
9  Monate  seit  den  Chalkeen  jetzt  nicht  denselben  Sinn  mehr  hatten 
wie  im  agrarischen  Erechtheus-Kreise. 


*)  Ob  man  dem  dogmatischen  Dämon  jetzt  eine  Naturgestalt  zurückgab, 
und  ihn  als  Quell  in  den  Tiefen  der  Acropolis  dachte,  während  man  ihn  öffent- 
lich als  Schlange  abbildete?  Als  der  Korn  *  Erecbtheus  aufgegeben  und  durch 
Annäherung  an  Poseidon  eine  neue  Bahn  betreten  war,  mochte  ein  Quellen- 
Erechtheus  möglich  sein,  Hess  sich  aber  nicht  mehr  durchführen  gegenüber  den 
schon  fixierten  Vorstellungen,  wie  Thallo.  Ich  kann  mich  nicht  entschli essen 
an  eine  nachträgliche  Umgestaltung  zu  glauben,  die  doch  nur  zu  Halbheiten 
führte. 
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Hätte  man  die  ganze  Zeit  von  den  Chalkeen  bis  zu  den  Pana«- 
thenäen  das  Dogma  eines  zur  Geburt  sich  entmckeinden  Erechtheus 
aufrecht  erhalten,  so  würde  man  nicht  den  Priester  des  Erechtheus 
am  XII  Skiropborion  in  Procession  neben  den  Priestern  der  Athena 
und  des  Apoll  haben  auftreten  lassen.  Es  ist  aber  dies  der  Priester 
des  Erechtheus  und  Poseidon ,  welcher  letztere  nicht  als  verpflegtes 
Kind  zu  denken  ist.  Wenn  auch  das  Fest  des  XII  Skiropborion  nicht 
alt  ist,  giebt  es  uns  doch  einen  Fingerzeig  für  die  Auffassung, 

Das  attische  Kirchenjahr  warf  also  für  die  Thaten  und  das 
Leben  des  erwachsenen  Erechtheus,  des  Landesheros,  nur  die 
wenigen  Wochen  aus,  welche  zwischen  den  Plynterien  und  Arrhe- 
phorien  liegen.  Die  7  Monat  vor  der  Geburt  gab  es  (in  den  Festen 
Chalkeen,  Munychien,  Plynterien)  wieder  und  brach  dann  ab,  ohne 
den  8.  und  9.  Monat  zu  verfolgen;  Hess  die  Knabenzeit  und  die 
Mannesjahre  weg,  und  ging  über  zum  Lebensende  des  Heros,  dem 
zwei  Trauerfeste  gewidmet  wurden,  die  Arrhephorien  und  Panathe- 
näen.  Vergl.  die  Aufeinanderfolge  dieser  verschiedenen  Thatsachen 
bei  ApoUodor  III,  14,  6  §  6  sqq.  und  Tgl. 

.  Wenn  man  eine  trieterische*)  Feier  annimmt,  so  wird  die  Trie- 
teris  doch  wenigstens  für  historische  Zeiten  aufzugeben  und  eine 
jährliche  Wiederkehr  des  Festkreises  anzunehmen  sein,  die  Frage 
also  sich  abermals  aufdrängen,  wo  das  Festjahr  die  Biographie  des 
Landesheros  eingeschoben,  oder  vielmehr  durch  welche  Lücke  die 
Weglassung  derselben  angedeutet  habe.  Da  kann  man  nur  ant- 
worten, dass  mit  den  Plynterien  die  7  monatliche  Mäeutik  schliesse 
und  nach  einer  nicht  grossen  Unterbrechung  die  Todesfeste  folgen. 

Der  Landesheros  wurde  wohl  besonders  mit  Bezug  auf  seine 
Panathenäenstiftung  als  Poseidon  -  Erechtheus  betrachtet.  Poseidon 
erschuf  das  Boss,  und  der  es  zuerst  an  den  Wagen  schirrte  und  der 
Athena  das  ritterliche  Spiel  der  Panathenäen  gründete  war  Erech- 
theus. Leicht  konnte  hier  die  Vorstellung  vorangehen,  dass  Poseidon 
selbst,   den  Sieg  der  edleren  Göttinn  bestätigend,   ihr  die  ersten 


*)  Für  sehr  alteZeiten,  wo  die Hephä8tu8-Feier(Chalkeen) Ende Pyanepsion 
noch  Saatfedt,  die  Panathenäen  Erntesehlussfest  waren,  ist  trieterische  Begehung^ 
unwahrscheinlich,  da  man  nicht  Jahr  um  Jahr,  sondern  alljährlich  säet  und 
erntet.  Nur  für  eine  etwas  jüngere  Zwischen-Stufe ,  als  man  den  zu  Grunde 
liegenden  Getreidebau  aus  den  Augen  verlor,  ist  die  Frage  zulässig,  ob 
der  Erechtheuskreis  trieterisch  gefeierte  Feste  hatte.  Doch  siehe  in  den  Uoterss. 
Panathenäen  (Note  über  die  Trieteris  der  kl.  Panath.). 


-    39    — 

Wagenspiele  feierte.  *)  Was  ursprunglich  dem  Poseidon  zukam  und 
bei  gewissen  von  ihm  sich  ableitenden  Geschlechtern  herkömmlich 
war,  wurde  auf  den  Landesheros  Erechlheus  übertragen  und  auch 
den  bäuerlichen  Bewohnern  der  Mittelebene  zugeeignet,  indem  man 
endlich  zu  einer  dogmatischen  Identification  des  Poseidon  und 
Erechtheus  gelangte. 

Was  bei  Eratostben.  Cataster.  XIII  vom  Panathenäenstifler  ge- 
meldet wird,  haben  wir  auf  Poseidon  zu  beziehen.  Vermöge  der 
Identification  mit  dem  Pflegling  der  Athena  wird  daselbst  die  Stif- 
tung auf  diesen  zurückgeführt,  der  doch  vielmehr  Gegenstand  der 
Feier  neben  Athena  gewesen  war. 

Das  agrarische  Gleichniss  hatte  den  Erechtheus  von  vornherein 
als  den  gefeierten  hingestellt,  von  einem  erwachsenen  Erechtheus, 
der  die  Panathenäen  gestiftet,  wusste  es  nicht,  dieser  war  erst,  als 
die  vereinigten  Geschlechter  eines  Landesheros  und  eines  Sammt- 
festes  bedurften,  hinzugekommen  durch  Anlehnung  an  Poseidon. 

Es  scheint,  dass  die  endliche  Ausgleichung  der  Culte  durch 
fremden,  vielleicht  delphischen,  Einfluss  zu  Stande  kam;  denn  wenn 
im  Erechtheum  an  Poseidons  Altar  auch  dem  Erechtheus  gedient 
wurde,  so  geschah  dies  ix  rov  iiavrsvficctog  nach  einem  Wahr- 
spruch,  Pausan.  I,  26,  5.  Der  delphische  Gott  ertheilte  Entschei- 
dungen über  Bekleidung  desAthenabildes  mit  dem  Peplos,  also  über 
Dinge,  welche  in  die  Penetralien  der  Landesreligion  gehörten,  Epheme- 
risl856  H.42.  n.2830  lin.  10  bis  13;  s.  in  denUnterss.:  Panethe- 
naen,  Peplos.  So  kann  er  auch  ein  Verträgniss  zwischen  den  unei- 
nigen Geschlechtern  des  alten  Attica  dadurch  zu  Wege  gebracht  haben, 
dass  er  den  Erechtheus  mit  Poseidon  zu  identificieren  befahl.  **)  Es 


•)  Etwa  Leichen- Spiele  for  den  durch  Poseidons  Hand  gefallenen  Erechtheus  ? 
das  wäre  annehmbar,  wenn  im  attischen  Cultus  Erechtheus*  Erschlaguof^  durch 
Poseidon  heortologisch  benutzt  wäre.  Die  Arrhephorien  zeigen  keine  Spur  da~ 
von,  dass  Poseidon  der  Todtschiager  des  Heros  war,  auch  sonst  giebt  das  Fest- 
jahr keinen  Anhalt.  —  Dass  Apollodor  und  Andere  (R.  £.  III  p.  232)  nicht  den 
ersten  mystischen  Erichthonius ,  sondern  den  zweiten  (Erechtheus)  durch 
Poseidons  Hand  fallen  lassen,  macht  freilich  nicht  viel  aus,  denn  die  zwei 
Erechtheus  sind  wohl  nur  aus  späterer  Kritik  des  Sagengewirrs  hervorge- 
gangen. 

'**)  Apollou  ist  auch  Kalendergott.  Zeigt  sich  eine  Spur  von  Zusammen- 
schmieduQg  der  Culte  auch  im  Kalendertage  der  Panathenäen?  Dieser  ist  voni 
Ende  gezählt  eine  tgitTj  (tgitri  fp^lvovtoi) ,  vom  Anfange  aber  eine  i^y^oif 
(oydoij  fMv'  U%dtdag)y  und  die  tf^Cxri  gehört  der  Athena,  die  Syäotj  dem 
Poseidon.    Aber  nur  im  30tägigeu  Monat  ist  tQixri  q>d'ivoifxos  wirklich  der 
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war  dies  der  Scbiuss  eines  geschichtlichen  Vorgangs,  dessen 
Schwankungen  und  Zwischenstufen  langwierig  gewesen  sein  mögeiu 
Die  endliche  Einigung  war  ein  Gluck  für  Attica ,  Bootien  hat  sich 
nicht  so  günstig  entwickeln  können ;  wir  finden  ähnliche  Elemente, 
aber  gespalten,  ein  athenäisches  Sammtfest  bei  Corqnea  und  ein 
poseidonisches  um  Onchestus. 

Nachdem  im  vereinten  Culte  das  Uebergewicht  der  Athena  ent- 
schieden war,  hatte  man  Grund  das  Hauptfest  P an -Athenäen  zu 
nennen.  Der  Adel  aller  reichen  Geschlechter  vereinigte  sich  an 
denselben  Jahr  für  Jahr,  um  mit  Wettreiten  und  Wettfahren  den 
Erechtheus- Poseidon  und  die  Athena  zu  feiern.  Es  war  nunmehr 
ein  Staatsfest  (so  weit  das  Durcheinander  von  Religion  und  PoUtik 
jenen  Zeiten  eine  staatliche  Existenz  beizulegen  erlaubt)  und  in  so 
fern  verschieden  von  den  übrigen  Festen  des  Erechtheus.  Nur  die 
Panathenäen  repräsentierten  die  neue  Einigung  auf  eine  deutliche 
Weise,  indem  die  ritterlichen  Spiele  auf  den  Poseidon  hinwiesen. 
In  keinem  der  anderen  Feste  wurden  unmittelbare  Beziehungen  auf 
Poseidon  zugelassen. 

Ein  agrarischer  Ersatz  für  die  jetzt  dem  persönlichen  Erech- 
theus begangenen  Panathenäen  zeigt  sich  nirgends.  Auch  in  der 
ganz  bäuerlichen  Zeit  hatte  nicht  die  peinliche  Besorgniss  um  die 
noch  draussen  stehende  Ernte,  die  Begier  nach  Ertrag,  das  Bedurf- 
niss  der  Sühne,  dem  Panathenäenfeste  zu  Grunde  gelegen,  sondern 
von  Seiten  der  Feiernden  war  es  ein  Erntedankfest  gewesen,  der 
mit  Ertrag  gesegnete  Landmann  war  sich  bewusst  geworden  was  er 
hatte  und  was  er  war,  ein  reicher  Mann  durch  die  Gnade  der  Götter. 
So  paradierte  auch  jetzt  das  Volk  des  Erechtheus  vor  seiner  Göt- 
tinn  und  dankte  ihr  für  das,  was  es  durch  sie  geworden  war.  Das 
Fest  hatte  seine  allgemeine  Tendenz  bewahrt ,  eines  speciellen  Er- 
satzes für  den  Landbau  bedurfte  es  nicht. 

Nach  aussen  hin  blieb  das  Ansehn  des  attischen  Centralcults 
immer  noch  gering.  Herodot  erzählt  V,  82,  dass  die  Athener  sich 
von  Epidaurus  eine  Steuer  an  Atliena  Polias  und  Erechtheus  aus- 
bedangen, und  dafür  den  Epidauriern  erlaubten  sich  einen  Oelbaum 


28.  vom  Anfang,  im  29tägigen  ist  er  es  nur  durch  eine  kalendarische  Fiction. 
Auch  ist  es  nicht  so  ganz  sicher,  dass  die  oydori  in  allen  Deoaden,  dass  nicht 
bloss  der  8.  sondern  auch  der  18.  und  der  28.,  dem  Poseidon  gehörten.  End- 
lich ist  die  zugleich  vorwärts  gezahlte  oySorj  und  rückvirärts  gezählte  Tgixrj,  für 
ältere  Zeiten  wenigstens,  ein  zu  künstlicher  Ausdruck  für  die  Combination 
zweier  Culte. 
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der  Göttion  abzuhauen.  Apoll  nämlich  hatte  letzteren  einer  Notfa 
wegen  gerathen,  sich  gewisse  Götterbilder  aus  dem  Holz  einer  Gar« 
tenolive  zu  machen.  Der  Vertrag  ist  älter  als  die  sicher  überlieferte 
Geschichte  reicht.  Es  wird  nicht  gesagt»  ist  aber  möglich,  dass  der 
delphische  Spruch  die  Epidaurier  nach  Athen  wies.  —  Der  Vertrag 
ist  eine  Spur  des  Bekanntwerdens,  doch  zum  Ansehn  gelangte  der 
Athenacuh  erst  seit  Pisistratus  die  grossen  Panathenäen  stiftete. 

Je  mehr  Athena  Trägerinn  attischer  Nationalität  wurde,  geistige 
Mutter  des  Landesheros  und  seiner  erfindsamen  Söhne,  der  Athener, 
desto  äusserlicher  und  blasser  wurde  die  Rolle  der  Gaea.  Die  Athe- 
ner schämten  sich  Erdensöhne  zu  sein,  Hephästus  hatte  den  attischen 
Erzvater  mit  Gaea  erzeugt,  aber  seiner  Leidenschaft  eigentlicher  Ge- 
genstand war  die  Himmelsgöttin  Athena ,  Gaea  wurde  nur  aus  Ver- 
sehen Mutter  des  Erechtheus.  Zu  entbehren  indess  war  sie.  nicht, 
eine  leibliche  Mutter  musste  aufgewiesen  werden,  um  die  Ehre  der 
gebenedeieten  Magd  zu  retten.  Bei  der  Tendenz  des  kleinen  stolzen 
Volkes,  alle  seine  persönlichen  Eigenschaften  der  himmlischen  Athena 
verdanken  zu  wollen,  musste  Gaea*)  als  Person  verdunkelt  werden, 
so  dass  Erechtheus^  einer  persönlichen  leiblichen  Mutter  beraubt. 


*)  Aeltere  Quellen  sagen  mehr  unverholen ,  dass  Gaea  den  Erechtheus 
geboren  habe,  II. II  548  ^gBifts  C^^i}V7j)  Jiog  ^vycctTjg'  tiüB  d^  Ss^dtogog 
"Agovga.  St8Lit''AQ0VQa  war  F/j  bei  Piudar  und  in  der  Danais  genannt,  Harpoer» 
p.  41,  19  o  ds  Wvdagog  xal  6  xriv  JavaCSa  nenoirj^ms  (paciv  'Egix^oviov 
i^*Hq>cc£atov  %al  rijg  (slatt  7Lal'^H(pai<ttov  in  yjjff)  (pavTJvai;  vergl.  DüiUzer 
Frgm.  p.  4;  Bergk.  P.  Lyr.  p.  288,  fr.  231;  Welcker  G.  L.  II  p.  284.  —  Auf 
alter  Tradition  beruhet  auch  der  Stammbaum  der  Etcobutaden  dit'  'Egsx^'icog 
tov  r'^g  %al'Hq>ccictov,  wo  Athena  nicht  genannt  wird.  Dieser  Stammbaum 
befand  sich  auf  dem  lebensgrossen  Bilde  {iv  nCva%i  rsXcto);  O.Jahn  Kiel. 
Stud.  p.l4Ö),  welches  Habron,  Lycurgs  Sohn,  an  den  Wänden  des  Erechtheums 
malen  Hess;  Westermann  Biogr.  Min.  p.  277  lin.  145.  Bei  Apollodor  III,  14,  6 
ist  Gaea  der  Erdboden,  als  Personen  erscheinen  nur  Hephäst  und  Athena;  Athena 
habe  den  Fenergott  besucht,  er  habe  ihr  Waffen  machen  sollen;  da  habe  er  ein 
Attentat  auf  die  Htmmelsgöttinn  gemacht ;  ^  ^£  oog  ctotpgaiv  xcrl  nagO'ivog 
Qvüa  ov«  iqvsaxsTO  *  6  Sh  ansanigfiTjvev  slg  x6  ö'niXog  Trjg  ^säg ,  ineivi]  dl 
[ivisaxd'Siaay  igCm  ccnofiL(i^a0a  tov  yovov  Big  yijv  ^ffiffs  (ebenso  Schol.  A. 
zu  II.  II,  547,  wo  Callimachus*  Hekale  als  Quelle  genannt  ist),  (psvyovcrjg  Sl 
avT^$  %(d  xiig  yovf^g  Big  yriv  icBCOvOrig  '^Egix^oviog  yivBtai,  Hier  geht  das 
Wiederholte  slg  y^v  auf  den  Erdboden,  nicht  auf  eine  persönlich  gedachte  Gaea. 
—  Apollodor  a.  0.  §  2  xovtov  (tov  'Egix^oviov)  ot  {ilv  *Hq>a{0tov  xal  T^ff 
Kgavaov  Q'vyatgog  *At^£8og  bIvoli,  Xiyovaiv  zeigt,  dass  man  sich  nach  dieser 
Version  begnügte  das  attische  Land  ('At^(g)  festzuhalten.  Ovid  endlich  nennt 
den  Erechtheus  Metam.  II,  762  eine  proles  sine  matre  creata. 
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ein  Präparat  des  Erdbodens  zu  sein  schien  und ,  nachdem  er  zwei 
Mutter  gehabt,  anfing  gar  keine  zu  haben. 

An  dem  Erecbthenskreise  wurde  noch  weiter  gebaut  und  ein 
dogmatischer  Schlussstein  aufgesetzt  durch  die  Garn elien. 


Gamelien. 

Die  Procharisterienzeit,  wo  Erechtheus  noch  ein  zartes  Gras 
war,  benutzte  man  um  Theogamien  des  Zeus  [und  der  Hera  anzu- 
bringen, eine  dogmatische  Voraussetzung  des  ganzen  Erechtheus- 
kreises.  Aus  der  Vermählung  des  Zeus  und  der  Hera  geht  Hephäst 
hervor,  daher  liegen  9  Monat  zwischen  den  Gamelien  und  der 
grossen  Hephästus-Feier  Ende  Pyanepsion  (Apaturien  undChalkeen). 
Ende  Pyanepsion  sollte  nicht  bloss  die  Zeugung  des  Erechtheus  durch 
Hephäst  vollzogen,  sondern  auch  Hephäst  geboren  sein*). 

Vermulhlich  traten  die  alten  Bräuche  für  Gaea  und  Athena,  die 
TCQOXCCQLötfJQLa ,  in  eine  Beziehung  zu  dem  Beilager  des  Zeus  und 
seiner  göttlichen  Ehefrau.  Die  Beschreibung  des  Homer,  II.  XIV.  347: 
totöL  d*  vno  xd'av  dta  (pvsv  vao^rilia  Tcoiriv, 
Xmtov  d^  SQöijsvta  Idh  xqoxov  i^S*  vdxivd'ov, 
Tcvxvov  xal  ^aXaxoVj  og  aTtö  x^ovög  v^M  isQysv. 
tp  ivL  Xs^död'i^v,  inl  öl  vatpikriv  efSöavto 
xaX'^v,  xQvöeLTjv  0xiknval  S*&nimTcrov  isQüai. 
gestattet  die  Annahme,  dass  die  Herrinn  der  Thauschwestern  jene 
blinkenden  Tropfen  [öukTCval  isQüai)  sendete,  und  die  Erdgöttinn 
Wiesengrün  und  die  frühesten  Blumen  des  Jahrs  [xqoxov  r^S^  vdxcv- 
^ov)  für  die  Gamelien  des  Zeus  erschuf,  Athena  also  und  Gaea  als 


*)  9  Mooate  liegen  zwischen  Gamelien  und  Chalkeen ,  anch  von  den  Chal- 
keen  bis  su  den  Panathenäen  sind  9  Monate.  Auf  den  ersten  Blick  kannte  es 
angemessen  scheinen,  beide  Neunmonatszeiten  im  Kreise  des  persönlichen 
Erechtheus  auf  gleiche  Weise  zu  erklären.  So  lange  Erechtheus  bloss  poetischer 
Ausdruck  für  das  Getreide  war,  ist  ohne  Zweifel  die  zwischen  Wintersaat 
Bod  Ernteschhiss  liegende  Neunmonatszeit  als  ordentliche  durch  die  Geburt 
des  reifen  Erechtheus  beschlossene  Entwickeluogsperiode  aufgefasst  worden, 
die  Panathenäen  also  (so  weit  sie  nicht  die  gleichzeitig  abgestorbene  Pflanze 
betreffen)  als  Geburtsfest  des  Erechtheus.  Warum  soll  also  nicht  auch  der  per- 
sönliche Erechtheus  an  den  Panathenäen  geboren  sein?  Dies  anzunehmen 
hindert  besonders  das  Arrhephorienfest,  sechs  Wochen  vor  den  Panathenäen. 
Eine  Erklärung  desselben  ist  unmöglich,  wenn  wir  die  Panathenäen  im  Kreise 
des  persönlichen  Erechtheus  auf  die  Geburt  des  Erechtheus-Kindes  beziehen. 
Siehe  S.  33  ff. 
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Naturgottheiten  theilnehmeri  und  beim  Gamelienfeste  angeruren 
wurden,  das  Hochzeitsbett  zu  bereiten,  den  Erdboden  mit  seuem 
Gras,  darauf  zu  ruhn,  und  Wollten  zum  Zudecken*).    . 

Die  Gamelien  sind  ein  den  Apaturien  verwandtes  Fest,  s.  in  den 
Unterss.:  Gamelien,  und,  wenn  auch  wohl  erst  nach  den  Apaturien 
gestiftet,  dürften  sie  doch  von  Solon  schon  vorgefunden  sein**). 

Es  ist  hierbei  angenommen,  dass  die  Procharisterien  und  Ga- 
melien im  attischen  Kalender  eine  benachbarte  Stelle  hatten***) 


*)  Bei  solcher  Stellung  konnten  die  Begehungen  für  die  Himmelsgottheit 
und  für  die  Crdgottheit  Naturfeste  bleiben,  in  gewissem  Grade  unabhängig  von 
dem  Dogma  der  Theogamien,  aus  denen  Hephästus  hervorgeht,  es  konnte  sich 
die  Begehung  für  Gaea  zu  einem  besonderen  Opfer  des  Demeterdienstes  9iä  t^v 
avo96v  tijg  ^sov  entwickeln  oder  solches  neben  demGaea^pfer  üblich  werden. 
—  Gans  ins  Persönliche  hineinzugehen  und  die  Procharisterien  als  nQOtiltta 
der  Zeus-Ehe  anzusehen  ist  darum  weniger  passend,  weil  die  Beziehung  zu  den 
Saaten  lebendig  blieb.  Die  Priesterinnen  der  Athena  und  die  der  Demeter  wer- 
den also  nicht  wie  bei  einem  menschlichen  Ehebündnisse  (Lobeck  Agiaoph. 
p.  650  not.;  C.  Fr.  Hermann,  Priv.  Alt.  S  31,  2)  hier  fungiert  haben. 

***)  Dass  die  Gamelien  ihre  Blüthe  in  alteret  Zeit  hatten,  kann  nicht  bezwei* 
feit  werden  und  es  ist  das  angemessenste,  die  Entstehung  der  Feste  des  per- 
sönlichen Erechtheus  wenigstens  so  früh  zu  setzen ,  dass  Solon  sie  sämmtlich 
vorfand.  Von  einer  Thfttigkeit  Solous  für  den  Erechlheuskrels  finde  ich  keine 
Spur.  Die  Gamelien  enthalten  Phratrien  -  Bräuche ,  die  Phratrien  aber  und  die 
4  altjonischen  Phylen  sind  vorsolonische  Einrichtungen,  also  wohl  auch  die 
Gamelien. . 

***)  Diese  Annahme  lässt  sich  nur  annähernd  wahrscheinlich  machen.  Die 
Gamelien  gdiören  in  den  nach  ihnen  benannten  Monat  und  nach  Schol.  Hesiod. 
igy,  784  Yolib.  sicher  auf  das  Ende  des  Monats,  s.  die  Unterss.  a.  0.  —  Die 
Procharisterien  kommen,  als  Opfer  für  die  junge  Saat,  in  dieselbe  Zeit  des 
Jahres,  wo  der  Winter  scheidet.  Da  die  Procharisterien  einerseits  der  Athena, 
andererseits  der  Erdgottheit  wegen  des  Aufstiegs  der  Persephone  gelten,  so 
kann  man  sie  nur  an  eine  für  den  Aufstieg  der  Köre  passende  Stelle  bringen. 
Der  Monat  Gamelion  nun  ist  als  AniVingsmonat  älterer  Zeit  geeignet  den  dogma- 
tischen Anfang  der  Demeterfeste  zn  übernehmen;  als  solchen  muss  man  die 
Svodog  T^$  d'sov  hetrachten.  —  Köre  soll  Vs  ^^^  Jahres  droben,  Vs  ^^  Hades 
sein,  Hymnus  v.  446  sq.:  trjv  tgizatriv  fihv  ftoi:Q{icif  vno  S6<pov  ^sgosvtaj  tag 
91  dv<o  nuqa  iirixgl  xal  aXlotq  d&avätotaiv.  Das  Drittel  des  Jahres  sind 
4  Monate.  So  lang  rechnet  auch  Thuc.  VI,  21  den  Winter.  Ihr  Herabsteigen  ist 
Gegenstand  eines  Festes  oder  Festgebranchs  (Harpocr.  p.  161,9),  dessen  Lycurg 
im  Process  der  Krokoniden  erwähnt  hatte  s.u.  DieKrokoniden  haben  Functionen 
bei  den  Eleusinien  Ende  Boedromion.  Man  kann  also  Korea  Hinabgang  Ende 
Boedromion  setzen  und  den  Festgebrauch  an  die  Eleusinien  knüpfen;  4  Monate 
später,  Ende  Gamelion,  wird  sie  also  wieder  emporsteigen,  womit  die  gewünschte 
Annäherung  der  Gamelien  und  Procharisterien  erreicht  ist.  Die  4  Wintermonden 
kann  man  kalendarisch  vom  Vollmond  des  Pyanepsion  bis  zu  dem  des  Anthe- 
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Die  Athener  legten  auf  diese  Tbeogamien ,  denen  ihr  eigener 
Urahn,  Hephäst,  entspross,  in  älterer  Zeit  Gewicht  und  nannten  den 
Monat  Gamelion.  Später  als  die  Erechtheus- Religion  von  der  deme- 
treisch^bacchischen  verdunkelt  wurde,  scheint  sich  die  Begehung 
für  Gaea  in  ein  Demeter  «Opfer  (Chioeen)  umgesetzt  zu  haben. 


BaccHsclie  Winterfeste. 

Die  materielle  Grundlage  der  winterlichen  Bacchusfeste  bildet 
die  Weinbereitung,  diese  Grundlage  ist  da  gewesen,  ehe  die  Be- 
wohner Atticas  den  Gott  Bacchus  kannten. 

Die  älteste  Begehung  der  Art  sind  die  ländlichen  Dlonysien^ 
welche  am  Orte  der  Weinbereitung  dann  gefeiert  werden,  wenn  der 
junge  Wein  in  den  Wintermouaten*)  zuerst  angestochen  wird.  Der 
Unterschied  von  ländlichen  Dionysien  und  Lenäen  war  anfangs  nicht 


sterion  rechnen.  Köre  steigt  dann  gegen  Ende  de»  Herbstes  in  den  Hades  und 
kommt  gegen  Ende  des  Winters  wieder  herauf.  —  Dass  Persephones  Hinab- 
gang und  die  darauf  bezügliche  Begehung  den  grossen  Mysterien  Ende  Boedro- 
mion  sich  anschliesst,  dünkt  mich  wenigstens  zulässig;  Harpocr.  p.  161,  9: 
ngogxaiQT^tiiQia'  Avuovgyog  iv  tfj  Kgoumvi^änf  Siaditiaoia*  boqv^  nag* 
'A^r^vaCoig  dyofiivi]t  ots  Sonst  dnUvai  tJ  Kogri;  cf.  Phot.  Lex.  p.  463,  24. 
ludess  hiess  das  Fest  schwerlich  so;  ngogxccigo)  ist  ein  Verb  spätester  Oräcität. 
Offenbar  hat  die  Handschrift  der  Magdale nen- Schule  in  Breslau  richtig  ngoxcci- 
gfjtrjgia  (siehe  Bekker),  von  legoxaigsiv ,  was  ein  feierliches  und  starkes 
XctigBiv  ist;  Aeschyl.  Ag.  243:  to  (isXXov  $'  ona  yivoit'  av  nXvnv  npox^i- 
gBTCOj  d.  h.  im  ^a^psit^  to  BlSivott  td  fiillovza.  Hier  isi  ngoxccigBTw  ein 
kräftiges  valeat,  absit.  Man  ruft  der  gleichsam  sterbenden  Köre  ein  x^^^Q^ 
nacli.  Dies  „Lebewohl**  kann  der  Köre  in  solenner  Weise  bei  den  Plemochoen 
zugerufen  sein ,  welche  ein  Todteuamt  waren  und  den  Schluss  der  Eleusiuien 
bildeten.  —  Die  Thesmophoriazusen  condoiieren  dann  der  Demeter^  nachdem 
die  Tochter  schon  etliche  Tage  früher  ihr  geraubt  worden.  Von  den  Thes- 
mophorientagen  kann  man  keinen  für  dieProchäreterien  ansetzen.  Wären  diese 
ein  Thesmophorien-Ritus ,  so  würden  sie  das  Geschlecht  der  Erokoniden  nichts 
angehen.    Die  Thesmophorienbräuche  sind  bloss  Weibern  zugänglich. 

*)  Man  kann  die  40  kürzesten  Tage  im  Jahre  oder  noch  mehr  Tage  (45 
bis  69)  für  die  ländlichen  Dionysien  aussetzen.  Als  Mitte  der  ländlichen 
Dionysien-Zeit  ist  im  Allgemeinen  die  Bruma  anzusehen.  Wenn  wir  die  Zelt 
auf  2  Monate  ausdehnen ,  wird  also  der  eine  der  Bruma  vorangehen ,  der  andere 
ihr  folgen,  also  jener  im  Allgemeinen  der  julianische  December,  dieser  der 
Januar  sein.  In  Hesiods  Zeit  ist  die  Bruma  am  29.  December  (Ideler  Hdb. 
p.  246),  in  den  Jahren  a.  Chr.  432  und  den  beiden  folgenden  kommt  sie  auf 
December  26,  wie  ich  nach  Largeteau  berechnet  habe. 
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da»  was  man  später  Lenäen  nannte,  existierte  mit  unter  der  Zahl  der 
nach  Ort  und  Zeit  sehr  verschiedenen  ländlichen  Dionysien. 

Bei  steigender  Cultur  scheint  man  geringere  Feste,  die  bei  Ge- 
legenheit der  Umfüllung*)  des  Weines  oder  beim  Anbrechen  des 
Hausbedarfes  gefeiert  wurden,  von  Festen  höheren  Ranges  unterschied 
den  zu  haben.  Letztere  beging  man  einen  Monat  später  im  Jahre 
und  hatte  dabei  länger  gegohrenen,  besseren  Wein.  Diese  nannte 
man  Lenäen,  während  den  kleineren  Festen  der  Name  der  ländli- 
chen Dionysien  blieb. 

Den  Platz  der  Lenäen  im  Sounenjahr  zeigt,  wie  ich  glaube» 
der  asianische  Monat  Lenaeus*'^)  im  Allgemeinen  richtig  an;  der 


*)  Das  Ablassen  des  noch  unfertigen  Weines  nm  die  Zeit  des  kürzesten 
Tages,  Pün.  H.  N.  XVIIl  63  und  XIV,  27,  wird  auch  in  späterer  Zeit  ein  Anhalt 
für  die  ländlichen  Weinfeste  gewesen  sein.  Im  December  endet  die  erste  (hör- 
bare) Gährnng.  Nach  J,  G.  Meyer,  d.  Weinstock,  Erlang.  1863  endet  die  erste 
Gährung  des  würtembergi sehen  Weines  Anfangs  December;  dann  müsse  man 
den  Wein  ablassen ,  die  zweite  ende  Anfangs  Februar  und  dann  sei  der  Wein 
abermals  abzulassen.  Jullien,  Topographie  der  Weinberge  II  p.  92  sagt,  dass 
die  Gährung  der  Xerez- Weine  vom  October  bis  Anfang  oder  Mitte  December 
dauere.  Hier  scheint  von  der  stürmischen,  hörbaren  oder  ersten  Gährung,  nicht 
von  der  stillen  Nachgährung  die  Rede  zu  sein.  Von  den  Cyperweinen  spricht 
Jullien  II  p.  139.  Er  giebt  ihre  Gährzeit  (doch  wohl  Zeit  der  ersten  Gährung) 
auf  40  Tage  an,  was  nach  den  übrigen  Angaben  darauf  hinauskommt,  das»- 
etwa  nach  Mitte  December  die  Gyperweine  Ihren  sinnenfälligen  Gährproces» 
abgemacht  haben.    Alle  diese  Angaben  sind  im  heutigen  Kalender. 

**)  Preller  R.  E.  II  p.  1059  sagt:  das  Wintersolstiz  und  die  Bruma  sei  in 
diesen  Monat  der  Asianen  gefallen.  Dies  ist  ein  Irrthum,  den  die  vorgefasste 
Meinung,  dass  jeder  Lenaeon  oderLenaeus  brumal  sein  müsse,  ohne  Zweifel  ge- 
fördert hat.  Der  asianische  Leuaeus  ist  vielmehr  der  Monat  vor  Schwalben- 
ankunft  oder  Arcturs  Spätaufgang,  hat  also  die  Lage  des  letzten  hesiodischen 
oder  vorletzten  hippocratischen  Wintermonats.  —  Auch  für  den  von  den  hesio- 
dischen Erklärern  orientierten  Lenaeou  ist  nur  der  Januar,  nicht  der  December 
gewiss.  Zu  Hesiod  Sgy.  506  VoUb.  bemerkt  Tzetzes:  firjvcc  Sl  iTivctwva  xov 
Xotax  ^TOi  zov  ^larovoigiov  x.  t.  X,  In  diesen  Worten  eine  Bestimmung  der 
attischen  Lenaeongrenzen  (Böckh,  Lenäen  p.  58  extrem.)  zu  sehen,  heisst  dem 
Tzetzes  grosse  Ehre  anthun.  Hatte  er  wirklich  den  richtigen  Gedanken,  dass 
ein  Mondmonat  mit  seinen  Tagen  sich  immer  durch  zwei  Sonnenmonate  be- 
wegt, warum  sagte  er  dann  nicht:  der  Lenaeon  entspricht  dem  Chöak  und  Tybi, 
oder:  der  Lenaeon  entspricht  dem  December  und  Januar?  das  wäre  gut  und 
ordentlich,  aber  die  Grenzen  halb  ägyptisch,  halb  lateinisch  angeben  ist  sonder- 
bar, zumal  da  in  dem  vorgeblichen  Gebiet,  das  der  Lenaeon  durchläuft  (Chöak 
und  Januar)  5  Tage  fehlen  (December  27  bis  31),  das  angewiesene  Schwaukungs- 
gebiet  also  auf  eine  lächerliche  Weise  mitten  durchlöchert  ist.  Wer  weiss  ob 
Tzetzes  nicht  „Chöak  oder  (rizoi)  Januar ^^  bloss  deshalb  sagt,  um  den  Chöak 
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Lenaeus  ist  ein  Sonnen -Monat,  er  fällt  Januar  24  bis  Februar  21, 
Ideler  Handb.  I  p.  414. 

Bei  den  nördlichen  Nachbarn  Atticas  ist  der  Bacchusdienst 
älter  (R.  E.  II  p.  1065)  als  in  Attica,  und  die  attischen  Winterfeste 
scheinen  sich  unter  dem  Einflüsse  der  nördlichen  Nachbarn  und  der 
bei  ihnen  üblichen  Trieteris  zu  Bacchusfesten  ausgebildet  zu  haben. 
Es  werden  also  auch  in  Attica  trieterische  Begehungen  anzunehitien 
sein  und  nicht  bloss  die  Athenerinnen  mit  den  Weibern  der  Nach- 
barländer vereint  Zöge  im  Parnass  gemacht,  sondern  auch  die  ein- 
heimisch feiernden  Bewohner  gewisse  Feste  trieterisch  begangen 
haben. 

Der  Schaltmond,  welchen  man  nach  der  Zeit  der  ländlichen 
Dionysien  oder  als  eine  Verlängerung  derselben  zu  geben  pflegte, 
stand  gewiss  nicht  leer;  womit  füllte  man  ihn  aus?  mit  Winterlust- 
barkeit ohne  Zweifel,  mit  Dionysien.  Die  Lustbarkeiten  des  Schalt- 
monds hatten  also  ungefähr  die  Stellung  von  Lenäen  mit  länger  ge- 
gohrenem  Wein.  Der  Schaltmond  aber  trat  vor  Alters  trieterisch 
ein.  Nehmen  wir  also  an,  dass  die  Anfänge  der  Lenäen  trieterisch 
waren ,  und  je  lückenbüsserischer  desto  ausgelassener. 


durch  den  Januar  und  den  Januar  durch  den  Chöak  zu  verdeutlichen,  und  viel- 
mehr denT;^bi  halte  heranziehen  sollen,  welcher  grösstentheils  dem  lateinischen 
Januar  entspricht.  Procius  zu  Hesiod.  a.  0.  559  Vollb.  nennt  nur  den  Januar 
und  hebt  die  Kälte  dieses  Monats  hervor.  Die  stärkste  Kälte  tritt  erst  nach  der 
Bruma  ein,  wie  auch  die  stärkste  Hitze  nach  Johannis  kommt,  cf.  Gemin.  cap.  5 
(p.  93  Altorf.).  —  Aus  den  langen  Nächten  der  Lenäen  von  ol.  90,  4  =  a.  Chr. 
417/6  (Sieg  des  Agathon)  folgt  nichts.  Die  langen  Nächte  (Plat.  Symp.  p.223) 
sind  Winternächte  (Hesiod  ^gy,  562  und  Lehrs  Q.  £.  p.  203 ,  x^fiog  =  hoc 
tempore,  nicht  hoc  mense),  wie  die  langen  Tage  (Odyss.  XV11I,367,  cf.  Schol.) 
Sommertage.  Es  gab  in  der  Lenäenzelt  schon  Veilchen,  Alcibiades  hatte  welche 
in  seinem  Kranze,  Plat.  Symp.  p.  212.  —  Nach  Gemin  p.  257  hat  Democrit  auf 
einen  gewissen  Tag  ciXoxog  xniioiv  angesetzt;  was  hier  äXoxog  sagen  will  ist 
unklar.  Vielleicht  ist  der  Sinn  hiems  concubia  weil  der  Winter  sich  für  hoch- 
zeilliches  Beilager  eignet  (Aristot.  Polit.  VII,  14,7;  C.  Fr.  Hermann  gr.  Antiq. 
III,  S  31,  4),  also  yafiiiXiog  xsiiitov.  Der  Tag,  wo  SXoxog  x«*ft<ö<'  angesetzt  ist, 
gehört  in  die  vierte  Woche  des  Januar,  nach  Böckh  Sonnenkr.  p.  89  ist  es  der 
24.  Januar.  Böckh  vermuthet  aXoyxog  ;f«t|»©v,  „unseliges,  böses  Winter- 
wetter**, fügt  aber  hinzu,  dass  er  in  diese  Aenderung  nicht  volle  Zuversicht  setze. 
Abgesehen  davon,  dass  aXoyxog  nicht  handschriftlich  ist,  beruhet  auch  die 
Bedeutung  „unglückselig**  auf  Conjectur.  Gesichert  ist  bloss  aXoy;f05  = 
cuspide  carens,  s.  Stephan.  Paris,  s.  v.  — "JXoxog  x^^P'^'"  =  ycttifiXiog  x^^f^v 
Januar  24  lässt  eine  Combination  zu  mit  dem  Monat  Lenaeus ,  Januar  24  bis 
Februar  21. 
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Den  Monat  der  ältesten  Lenaen,  den  Schaltmonat,  haben  wir  im 
2.  Jahre  der  Trieteris  zu  denken  (postn.),  nicht  im  ersten.  Das  erste 
Jahr  der  bacchischen  Trieteris  war  also  nicht  so  lustig  als  das  zweite. 

Von  der  trieterischen  Schaltregel*)  musste  nicht  selten  abge- 
gangen werden,  um  die  Feste  bei  ihren  Jahreszeiten  zu  hallen. 
Wenn  diese  Nöthigung  eintrat  und  nach  drei  Gemeinjahren  erst  das 
vierte  Jahr  den  überzähligen  Monat  brachte,  wurden  die  Lenäen  da, 
wo  sie  trieterisch  hätten  eintreten  sollen,  entweder  gar  nicht  oder 
in  einem  andern  Wintermonat  (Poseideon ,  Gamelion)  gefeiert. 

Damit  war  dem  lenäischen  Gotte  noch  wenig  eingeräumt.  We- 
der ihn  noch  den  Schaltmonat  erkannte  das  Kirchenjahr  an**). 

Dass  der  attische  Monat  Gamelion  ursprünglich  Lenaeon  hiess 
(Preiler  in  R.  £.  IL  p.  1059),  ist  sehr  unwahrscheinlich.  Der  Name 
Gamelion  stützt  sich  auf  ein  Fest  des  dogmatischen  Erechtheus- 
kreises,  der  früher  ausgebildet  war  als  es  recipierte  Bacchusfeste 
gab.  In  der  Benennung  eines  der  12  Monate  nach  den  Lenäen 
würde  eine  öiTentliche  Anerkennung  des  Bacchusdienstes  gelegen 
haben,  welche  der  von  hochadeligen  Geschlechtern  gelenkten  Staats- 
religion alter  Zeit  keineswegs  zugetraut  werden  kann***).    In  alte 


*)  Für  die  Prieslerschaft  der  alten  Zeit  war  sie  gut  genug,  obwohl  sie 
kaum  den  Namen  einer  Regel  verdient.  Ihr  Princip  war  genau  da»  des  Kruges, 
welcher  so  lange  zu  Wasser  geht  bis  er  bricht, 

**)  Daraus  folgt  nicht,  dass  man  den  Schaitmond  Lenaeon  taufte.  In  der 
alten  Zeit  von  welcher  hier  die  Rede  ist,  hat  es  schwerlich  fixierte  Monats- 
namen gegeben.  Der  Schaltmond  empfing,  wenn  man  von  späteren  Kaiser- 
zeiten (Hadrianion)  absieht,  überhaupt  keinen  Eigennamen. 

**•)  Wer  mit  Preller  (R.  E.  II  p,  1060  not.)  annimmt,  dass  Lenäen  und 
ländliche  Dionysien  der  Zeit  nach  ursprünglich  zusammenfielen,  muss  zu- 
geben, dass  damals  der  Monat  nach  dem  Dionysienmonat  (der  nach  dem  Posei- 
deon) noch  nicht  Lenaeon  hiess;  denn  ein  besonderer  Lenaeon  deutet  auf  Ab- 
sonderung der  Lenäen.  Wenn  nun  in  der  Geschichtsperiode  >  wo  Lenäen  und 
ländliche  Dionysien  zusammenfielen ,  überhaupt  noch  keine  Monatsnamen 
existierten,  so  könnte  in  der  jüngeren  Zeit,  als  man  Monate  benannte,  die  erste, 
ursprüngliche  (a.O.  p.  1059)  Beneonung  des  nach  den  ländlichen  Dionysien 
eintretenden  Monats  allerdings  Lenäon  gewesen  sein.  Die  Lenäen  hatten  sich 
ausgesondert,  hatten  Ansehen  gewonnen,  man  nannte  den  Monat  Lenaeon?  Wes- 
halb schaffte  man  diesen  Monatsnamen  wieder  ab?  Der  Erfinder  des  Namens 
Gamelion  wollte  nicht  dulden  dass  die  bacchischen  Lenäen  im  Staat  des  Erech- 
theus  die  Ehre  hatten,  einen  Monat  von  sich  zu  benennen;  diese  Ehre,  meinte 
der  Erfinder,  gebühre  vielmehr  den  erechtheidischen  Gamelien,  er  wollte  den 
Bacchusdienst  —  den  schon  im  Kirchenjahr  anerkannten  —  wieder  hiuaus- 
weisen;  ein  Solon  etwa  reagierte  gegen  den  lenäischen  Bacchus?  Da»  sind 
künstliche  Annahmen  die  besser  vermieden  werden.     So  lange  der  alte  Ge- 
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Zeiten  wäre  aber  jedenfalls  die  Benennung  Lenaeon  zu  verlegen,  da 
sie  ja  noch  älter  als  der  Name  Gamelion  sein  musste. 

In  historischer  Zeit  wurden  jährlich  Lenäen  gefeiert,  und  zwar, 
wenn  das  Jahr  zwölf  Monate  hatte,  im  GanTelion.  Für  die  Schaltjahre 
muss  wenigstens  die  Frage  offen  gehalten  werden,  ob  die  Athener, 
wenn  sie  wollten,  die  Lenäen  oder  die  Piräen  auch  im  Schaitmond 
feiern  konnten. 

Die  städtische  Religion  alter  Zeit  wurde  weder  von  den  länd- 
lichen Dionysien  noch  von  den  Lenäen  berührt;  die  Stelle  im  Fest- 
jahr, wo  bei  den  Städtern  bacchische  Bräuche  mehr  und  mehr 
aufkamen,  war  eine  andere.  Wir  sahen  oben,  dass  in  der  Antheste- 
rienzeit  ein  Markt  abgehalten  und  Wein  vom  Lande  hereingefahren 
wurde.  Hierdurch  kam  Bacchus  an  das  Hochfest  dieser  Zeit  heran. 


Artemis  gelangte  früh  in  ein  bestimmtes  Verhältniss  zur  Burg- 
Religion  ,  weil  sie  bei  den  Schicksalen  des  Erechtheuskindes  bethei- 
liget wurde.  Doch  blieb  der  Artemisdienst  in  soweit  Localcult,  als 
Munychia  und  Brauron  mit  der  Burg -Religion  durch  Processionen 
zwar  in  Verbindung  traten ,  aber  kein  Artemisheiligthum ,  wie  später 
das  brauronische,  auf  der  Acropolisoder  in  der  Nähe  errichtet  wurde. 
—  Weit  später  kam  auch  Apoll  in  ein  Verhältniss  zum  Erechtheus. 

Das  Seeausfahrtsfest*)  im  Munychion,  später  Delphinien 

Schlechterstaat  bestand,  hat  die  öffentliche  Religion  den  lenäischen  Bacchus 
ignoriert  und  der  Name  Gamelion  ist  nicht  aus  Reaction  gegen  den  lenäischen 
Bacchus  aufgebracht,  um  die  Stelle  eines  älteren  Namens  (Lenaeon)  zu  ersetzen, 
sondern  der  erste  und  ursprüngliche  Name  ist  Gamelion. 

*)  Die  Delphinien  muss  man  nach  dem  heliacischen  Aufgange  der  Plejaden 
orientieren.  Die  Plejaden  sind  auch  Seefahrtsgestirn,  ihr  Name  wird  von  nXs<o 
(Schol.  Arat.  264)  abgeleitet.  Mit  ihrem  Fruhaufgange  begann  die  Argonauten - 
fahrt.  Theoer.  XIII, 25  afiog  dvtsXXovTt  IIsXsLccdsg  x.  t.  X,;  vgl.  Vellej.  I,  4,1, 
wo  die  columba  antecedens,  welche  die  Auswanderer  nach  Cnmae  führt,  die 
Plejaden  (jedoch  nicht  die  früh  aufgehenden)  zu  sein  scheinen;  s.  auch 
Schol.  Od.  XII,  62.  Apollon  Delphinios  kann  als  Gott  überseeischer  Aus- 
wanderung wie  für  Chalcis  (siehe  Seite  49,  Note  *)  so  für  Athen  be- 
trachtet werden.  Der  Munychion  ist  auch  in  historischer  Zeit  der  rechte  Monat 
für  das  Abgehen  von  Auswanderschiffen  (nicht  von  Handels-  und  Kriegs- 
Schiffen,  die  sich  nicht  erst  einen  Spruch  aus  Delphi  im  Bysios  (Etaphebolion) 
zu  halen  brauchen  und  schon  im  Elaphebolion  oder  wann  sie  wollen  abgehen 
können),  siehe  ünterss.  Theseus*  Cretafahrt,  deren  Anfang  legendarisch  am 
Delphi  nientage  stattfand,  beginnt  passend  wie  die  Argonauten  fahrt  um  die 
heliacische  Aufgangszeit  der  Plejaden  und  dauert  bis  zum  Frühuntergang  (Änf. 
November),  so  dass  ihre  Dauer  einem  Semester  entspricht,  wie  es  die  Plejaden 
für  die  Schifffahrt  alter  Zeit  vorzeichneten.  —   In  welcher  Art  aber  benutzte 
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genanDt,  scheint  ursprünglich  der  maritimen  Artemis  begangen  zu 
sein»  der  man  dann  den  ApoUon  Delphinios  hinzusetzte*). 

Auch  Artemis  Agrotera  im  Boedromion  mag  schon 
verehrt  worden  sein  ehe  Apolion  Boedromios  ihr  beigegeben  wurde**). 

Derselben  Göttin  scheinen  die  Elaphebolien  (G.  A..  59,2)  des 
Elaphebolion  begangen  zu  sein.  Jüngere  Gottesdienste  haben  diese 
Frühlingsfeier  der  Jagdgöttinn  verdunkelt,  desgleichen  eine  andere 
artemidische  Feier  (Pandia)  desselben  Monats. 


Apoll. 

Nach  der  oben  gebilligten  Ansicht  dauerte  die  poseidonische 
Amphictyonie  von  Calaurea  bis  zu  den  Wanderungen,  aber  nicht 
länger.  Poseidon  wurde  beerbt  von  Apoll,  die  Amphictyonie  um  De- 
los  folgte  der  älteren  des  Poseidon,  dies  war  das  Ergebniss  der 
Völkerzüge.  —  Die  Bauern  der  Cephissusebene  wurden  von  den  in 
die  Ferne  strebenden  Seevölkern  vermuthlich  meistens  ignoriert,  die 
Wanderer  bildeten  auch  keine  Heeresmassen,  welche  zwingen  konn- 
ten und  einem  festen  Eroberungsplan  folgten.  Dass  dennoch  wäh- 
rend und  in  Folge  der  Wanderungen  Fremdes  und  Neues  an  die 


man  die  Plejaden  als  Termin  der  Belphinien?  Aus  dem  Delphinienfeste  selbst 
lässt  sich  diese  Frage  nicht  beantworten,  man  muss  die  Orientiernng  der  Timr- 
gelien  hinzuziehen.  Da  diese  nämlich  eine  nach  -  plejadische  Stellung  haben, 
weil  sie  dem  durch  die  Plejaden  angekündigten  Ernte- Anfang  nicht  vorangehen 
können,  so  ist  klar,  dass  die  Orientierung  der  Delphinien  nach  demselben 
Gestirn  -  Aufgang  (welcher  in  der  3.  Woche  des  julianischen  Mai  der  betr. 
Jahrb.  erfolgt)  in  umgekehrter  Art  geschehen  muss,  so  mithin,  dass  die  von  den 
Delphinien  eingenommenen  Piätze  bis  in  den  April  hinaufreichen,  während  die 
Stellungen  der  Tlkrgelien  bis  in  den  Juni  hinabreichen. 

*)  Den  Athenern  galt  Apolion  Delphinios  in  älterer  Zeit  ohne  Zweifel  als 
chaicidischer  Gott,  sieh  oben  Seite  1.  Erst  als  Chalcis  ins  Siuken  kam  oder 
schon  gesunken  war,  und  Apoll  anfing  das  lelantischeFeld  ungnädig  auzusehen 
(Hymnus  auf  Apoll  v.  220  und  Baumeister  z.  d.  St.  pag.  151),  dürfte  der 
Delphinios  ein  städtischer  Gott  geworden  sein. 

*•)  Der  alte  Ortsname  von  Agrae  scheint  für  eine  frühzeitig  begonnene  Ver- 
ehrung der  Agrotera  zu  sprechen.  Dergleichen  kann  man  für  Apoll  nicht  an- 
führen. Gegen  ein  hohes  Alter  apollinischer  Boedromien  spricht  dereil  Zurück- 
führang  auf  Ions  Kriegshülfe  (G.  A.  55,  4).  Ions  Beistand  heisst  Beistand  der 
marathonischen  Tetrapolis  und  diese  ist,' wie  es  scheint,  nicht  lange  vor  der 
solonischen  Zeit,  also  nicht  sehr  früh,  zu  Athen  übergetreten. 

Mommsen,  Heortolog'ie.  ^ 


—    50    — 

Religion  der  Gaea  und  Athena  herankam ,  ist  gewiss  genug.  Die  im 
Panathenäenverbande  geeinigte  Volksgemeinde  sah  sich  in  die  neue 
Richtung  des  Völkerverkehrs  mit  hineingezogen,  der  Apoll  von  Delos 
wurde  auch  für  Athen  Amphictyonengott  und  von  Kustenplätzen 
(Zoster,  Potamos,  Prasiae)  werden  ihm  frühzeitig  heilige  Absendun- 
gen, Erstlinge  der  Feldfrucht,  gesteuert  sein.  Dadurch  ist  jedoch 
nicht  bedingt,  dass  Apoll  ein  städtischer  Gott  wurde  oder  gar  als 
Patroos  galt. 

Am  Thargelienfeste  der  historischen  Zeiten  finden  wir 
einen  städtischen  Festact,  bestehend  in  Darbringung  von  allerlei 
Feldfrucht,  d'aQyijlLa  genannt.  Nach  den  d^agyriUoig  Erstlingen 
des,  jetzt  im  Jahre,  geernteten  Korns  hiess  auf  Delos  und  in  Athen 
der  Monat  des  Fests  Thargelion  d.  i.  Zeit  der  Erstlingsfrüchte.  Diese 
Opfersteuer  ist,  wie  auch  ihre  Renennung,  offenbar  alt  und  alter- 
thümlich,  um  so  weniger  darf  man  ihre  Entstehung  bis  dahin  ver- 
späten, wo  Apoll  sicher  städtischer  Gott  ist.  Sie  wird  ihren  Ursprung 
in  den  heiligen  Sendungen  von  Korn  nach  Delos  haben,  den  hy- 
perboreisclien ,  bei  welchen  Athen*)  lange  Zeit  eine  unscheinbare 
Rolle  spielte,  übrigens  aber  doch  theilnahm.  Von  diesen  amphictyo- 
nischen  Ansendungen  neuen  Kornes  nach  Delos  ist  der  städtische 
Festact  an  den  Thargeiien  Athens  eine  Nachbildung.  Die  delische 
Feier,  zu  der  die  Kornsteuer  eingeht,  und  die  athenische  gehören 
wahrscheinlich  beide  demselben  Kalendertage  an,  nämlich  dem  VII 
Thargelion.**) 

Die  Thargeiien -Darbringung  war  in  älterer  Zeit  nicht  städtisch. 
So  lange  Athen  mit  Apoll  bloss  durch  die  lockeren  Rande  der  Am- 
phictyonie  in  Rezug  stand,  scheint  ihm  wenig  eingeräumt  zu  sein. 
Hätte  die  Stadt  damals  den  (delischen)  Apoll  recipirt,  so  würde  sie 


*)  Die  Athener  kommen  nicht  vor  bei  Herodot  IV,  33,  wo  die  Volker  ge- 
nannt werden,  durch  welche  die  Erstlinge,  von  Hand  zu  Hand  gehend,  nach 
Delos  gelangen.  Tansanias,  der  sie  nennt,  folgt  Att.  31,  2  athenischen  Berich- 
ten ,  wie  Siebeiis  z.  d.  St.  gut  anmerkt. 

**)  Welche  Stellung  hatte  nun  dieser  Tag  im  Sonnenjahr?  eine  solche,  die 
reifes  Korn  nach  Delos  zu  bringen  gestattete,  also  frühestens  eben  nach  Ernte- 
Anfang,  das  heisst,  wenn  wir  der  hesiodischen  Bestimmung  folgen,  nach  der 
Mai-Mitt#  des  julianischen  Kalenders  jener  Zeilen.  Hesiod  beginnt  die  Ernte 
mit  dem  Frühaufgange  derPlejaden,  was  für  ihn  a.Chr.  800,  Mai  19  giebt  (Ideler 
Hdb.  I  p.  242).  In  der  pericleisclien  Zeit  gingen  die  Plejaden  Mai  15  bis  19  in 
Athen  heliacisch  auf  (Hartwig  Schwerin.  Progr.  1861  p.  18). 
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ein  Delion  gehabt  haben  und  ein  altes  Priesteramt  des  delischen 
Apoll*). 

Der  Amphictyonengotl  von  Delos  schwebte  fernher  über  Attica, 
er  war  nicht  Patroos  im  Staate,  nicht  Agyieus  an  den  Häusern. 
Jenes  öffentliche  und  dieses  private  Amt  in  der  Stadt  empfing  er  erst 
nachdem  die  Marathonier  der  Tetrapolis  sich  an  Athen  anschlössen, 
welches  bis  dahin  keinen  Apoll  als  recipierten  Gott  der  städtischen 
Religion  gehabt  zu  haben  scheint. 

Ein  städtischer  Gott  wurde  Apoll  dadurch,  dass  die  Bewohner 
der  Tetrapolis,  welche  längst  den  Apoll  eifrig  verehrt  hatten,  Mit- 
bürger der  athenischen  Städter  zu  sein  anfingen ,  nachdem  sie  lange 
Zeit  einem  anderen  Entwickelungsgange  gefolgt  waren  als  dem  von 
Athen.  Der  Anschluss  der  Tetrapolis  erfolgte  wahrscheinlich  als  das 
Uebergewicht  von  Chalcis  nachliess,  welchem  früher  die  Marathonier 
sich  unmöglich  entziehen  konnten ,  auch  wenn  sie  nicht  gerade  Un- 
terthanen  der  Chalcidier  waren.  Es  ist  also  die  Tetrapolis  nicht  sehr 
lange  vor  Solon  athenisch  geworden. 

Die  Marathonier,  ein  etwas  dorisierendes  Völkchen,  hatten  den 
pythischen  Apoll  wahrscheinlich  längst  als  ihren  Stammherrn  öffentlich 
und  hausgottesdienstlich  verehrt.  So  erklärt  es  sich,  dass  die  Athener 
nicht  den  delischen,  sondern  den  pythischen  Gott  (Demosthen.  1S> 
141;  C.  I.  n.  465;  Harpocr.  v.  'JjtoXk&v  IlatQaog)  als  Patroos**) 
ansahen. 

Die  Stadt  hatte  ein  Heiligthum  des  pythischen  Gottes,  das  Py- 
thion,  vermuthlich  mit  Bezug  auf  den  Gott  der  marathonischen  Te- 
trapolis, erhalten.  Dieses  ist  als  eine  Oertiichkeit  der  Thar gehen- 
feier  historischer  Zeit  überliefert,  aber  gewiss  nicht  dieser  Feier 
wegen  gebauet ,  welche  ein  Delion  verlangt  haben  würde.  Vielmehr 
übertrug  man,  entweder  einer  Missernte  wegen  auf  delphischen 
Spruch,  oder  weil  die  heiUgen  Sendungen  nach  Delos  in  Verfall 
(Thuc.  III,  101)  kamen,  die  Darbringung  der  Erstlinge  auf  denjeni- 
gen Apoll,  welcher  inzwischen  recipiert  war. 

Wer  ein  frühzeitig  erfolgtes  Aufgehn  der  Tetrapolis  in  den 


•)  Von  einem  Heiligthum  des  delischen  Apoll ,  welches  die  Stadt  Athen 
gehabt  hätte,  finde  ich  nichts.  Ein  eigenes  Priesterarat  ist  nur  aus  späten  In- 
schriften nachweisbar,  Ephemeris  1860  n.  3833,  3,  aus  römischer  'le^:  tegsvg 
'AnolXcovog  driXCov  dia  ßiov,  Ehrenscssel,  Philo!.  XIX  p.  359,  14. 

•*)  Schömann  A,lt.  I  p.  316;  E.  Curtius  gr.  G.  I  p.  246.  Gerade  der  Patroos 
gehört  in  die  Tetrapolis,  Apollon-Xuthus,  Vater  des  Ion,  dem  die  Sage  Kreusa, 
Erechtheus  Tochter,  zur  Mutter  giebt. 

4* 
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attischen  Staat  annähme,  müsste  auch  eine  frühe  Anerkennung  des 
Apoll  als  Patroos  annehmen ;  denn  die  Verschmelzung  mit  Athen  er- 
folgte vermuthlich  dadurch,  dass  der  marathonische  Stammgott  nun- 
mehr von  dem  ganzen  Staat  als  Stammgott  betrachtet  wurde.  Der 
ApoUon  Patroos  ist  aber  nicht  alt  in  der  athenischen  Religion.  Er 
fand  die  Stadtreligion  wesentlich  abgeschlossen  vor.  Obwohl  man 
ihn  für  Athenas  und  Hephästs  Sohn  erklärte,  also  für  einen  Bruder 
des  Erechtheus ,  Hess  sich  doch  diese  Genealogie  nicht  durchfähren, 
weshalb  anders  als  weil  der  Patroos  in  ziemlich  junger  Zeit  hinzu- 
kam? Welcker  G.  L.  I  p.  494.  Eben  darum  wurden  auch  die  Apa- 
turien  fast  gar  nicht  von  dem  neuen  Cultus  tangiert. 

Erst  nach  dem  Hinzutreten  der  Marathonier  wurde  mit  Bezug 
auf  ihre  den  Athenern  geleistete  Kriegshülfe  (unter  Ion,  oder  unter 
Xuthus,  s.  Rinck.  Rel.  d.  Hell.  H  p.  78)  Apollon  Boedroroios  der 
Artemis  Agrotera  des  herbstlichen  Festes  (Boedromion  VI)  beigesellt; 
ebenso  der  Apollon  Delphinios  der  Artemis  des  VI  Munychion. 

Reformation  durch  Epimenides  und  Solon.  — 
Als  die  Athener  an  innerer  Zwietracht  litten  in  Folge  des  cylo- 
nischen  Frevels  und  der  Bosheit  der  Alcmäoniden,  als  auch  die 
Megarer  Nisaea  nahmen  und  Salamis  wieder  den  Athenern  entrissen, 
herrschte  grosse  Niedergeschlagenheit  und  es  schien,  dass  für  die 
sündenbeladene  Stadt  kein  anderes  Heil  sei,  als  bei  den  Göttern 
Erlösung  und^Reinigung  zu  suchen;  in  der  Noth  fliehet  der  Mensch 
zur  Gottheit.  Solch  eine  Zeit  passt  für  eine  grosse  Religionsumwäl- 
zung, nur  wirkliches  Bedürfniss  kann  eine  Reformation  erschaffen. 
Damals  wurde  Epimenides  herbeigerufen. 

Die  Reformation  des  Epimenides  und  Solon  war  theils  apolli- 
nisch, theils  dionysisch  -  demetreisch.  Als  Vorbild  für  Manches  diente 
wohl  das  delphische  Festjahr,  welches  sich  zwischen  Apoll  und 
Bacchus  theilte  (Petersen  Delph.  Festcycl.  p.  5). 

Dass  die  Mysterien  des  Dionysos  und  der  Demeter  Gegenstand 
der  Reformation  waren ,  beweiset  die  Bildsäule  des  Epimenides  vor 
dem  zweiten  Mysterientempel  zu  Agrae.  Ein  nicht  minder  wichtiger 
Gegenstand  war  die  Durchfuhrung  der  Apolloreiigion ,  der  ausser 
ihrer  im  Oeffentlichen  geförderten  Geltung  auch,  wahrscheinlich 
erst  durch  Solon,  ein  wichtiges  Amt  an  Häusern  und  Familien  zuge- 
wiesen wurde,  indem  man  den  Agyieus*)  als  Wehrer  des  Bösen  in 


*)  Agyieus  wurde  durch  delphischen  Orakelspruch   in  Athen  eing^eführt, 
Schol.  Hör.  Carm.  IV,  6,  28;  Gerhard  gr.  Myth.  §  302,  3.    Dass  dieser  Orakel- 
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Gestalt  eines  abgestumpften  Kegels  neben  der  Strassenthür  des  Hau- 
ses aufstellte,  Petersen  Hausg.  p.  14  sq. 

Allgemeine  Voraussetzung  der  Cultus  -  Reform  ist  die  Existenz 
von  Gottesdiensten  in  grösserer  oder  geringerer  Nähe  der  Hauptstadt, 
mit  denen  die  Bewohner  der  Hauptstadt  und  ihre  Umlande  schon 
bekannt,  ja  vertraut  geworden  waren,  ohne  jedoch  bisher  die  Nach- 
bargottheiten an  die  hauptstädtischen  angelehnt  oder  hauptstädtische 
Heiligthümer  für  sie  errichtet  zu  haben.  Solche  Nachbargottheiten 
sind  die  Demeter  in  Eleusis,  Athena  Skiras  hei  Phaleron.  Die  schon 
bestehenden  Gewohnheiten,  solche  Nachbarörter  gottesdienstlich  zu 
besuchen,  haben  Epimenides  und  Solon  vorgefunden  und  in  eine  be- 
stimmte Form  derartig  gebracht,  dass  die  Hauptstadt  mehr  und  mehr 
Mittelpunct  der  attischen  Religion  wurde.  Sie  haben  also  grossen- 
theils  nur  centralisiert  und  geordnet,  keineswegs  überall  geneuert. 

DieThargelien  gingen,  wie  oben  gemuthmasst  ist,  anfangs 
nicht  die  Stadt,  sondern  nur  die  Küste  und  den  delischen  Inselgott 
an,  und  eine  zweite  (vorsolonische)  Stufe  war,  dass  man  dem  inzwi- 
schen aus  Marathon  angenommenen  Apoll  in  der  Stadt  Erstlinge  vom 
Korn  darbrachte.  Es  kann  sein,  dass  schon  irgendwelche  Sühn- 
gebräuche für  den  Abwehrer  des  Hungers  vorhergingen,  aber  das 
Anbieten  von  Menschen  zum  Opfer  am  Sühntage  des  VI  Thargelion 
scheint  erst  Epimenides  aufgebracht  zu  haben.  Um  von  der  wegen 
Cylons  Ermordung  entstandenen  Pest  loszukommen,  wurden,  wie 
Einige  sagten  (Diog.  Laert.  p.  78),  zwei  Jünglinge  Gratinus  und  Cte- 
sibius  geopfert  (aTtod'avetv)  und  die  Pest  verschwand.  Diese  Opferung 
war  aber  von  Epimenides  angerathen,  dem  dafür  ein  Talent  bewilli- 
get wurde.  Sie  kann  nur  im  Dienste  des  pestabwehrenden  Apoll 
geschehen  sein  und  mag  sich  in  den  beiden  am  Thargelienfeste  an- 
gebotenen Menschenopfern  erhalten  haben.    Athena  verzichtete  nun 


Spruch  in  Solons  Zeit  gehört  und  durch  ihn  und  Epimenides  zur  Ausführung 
kam,  scheint  nirgends  überliefert.  E.  Curtlus  gr.  G.  I  p.  264  spricht  davon  wie 
von  einer  Thatsache.  Bei  der  Reinigung  and  Heiligung  der  Stadt  Athen  durch 
Epimenides  „wnrden*%  sagt  Gnrtius,  „in  allen  Strassen  Bilder  des  Apollou  Agyiens 
aufgerichtet.'*  Ein  directes  Zeugniss  dafür  habe  ich  vergeblich  gesucht.  Doch 
auch  ohne  ein  Zeugniss  halte  ich  Curtius'  Darstellung  für  beifallswürdig.  Zu 
den  Mitteln,  durch  welche  Epimenides  und  Solon  Athen  weiheten  und  sühnten, 
wird  auch  die  Errichtung  von  Altären  des  Agyieus  gehört  haben.  —  Unpassend 
aber  scheint  es  mir,  die  Einführung  des  Patroos  und  die  des  Agyieus  durch' 
Jahrhunderte  von  einander  getrennt  zu  denken.  Auf  die  Annahme  des  Patroos 
musste,  wenn  dieser  nicht  bodenlos  gleichsam  iu  der  Luft  schweben  sollte,  seine 
Einführung  in  den  Hausgottesdienst  als  Agyieus  bald  folgen. 
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wohl  zu  Gunsten  des  ihr  angekindeten  Apoll  auf  die  Plynierienbusse 
zweier  Mädchen. 

Auch  das  Opfer  für  Demeter  Chloe  lässt  sich  als  ein  Versuch 
auffassen,  den  neuen  Cullus  des  Apoll  mit  der  alten  Erechtheusreli- 
gion  gleichzustellen,  da  in  letzterer  gerade  an  demselben  Tempel, 
dem  der  Gaea  und  Demeter  bei  der  Burg,  Voropfer  üblich  waren. 
Hiernach  scheint  das  Opfer  für  Chlo^  auch  von  den  Reformatoren 
eingeführt,  um  die  Annexion  des  Apoll  vollständiger  zu  machen. 
Siehe  Unterss.  Seite  417  Note  *. 

Wie  Poseidon -Erechtheus  als  Schlangendämon  allmonatlich 
(Herod.  VIII,  41)  gefüttert  ward,  so  führte  man  den  neuen  Stammgolt 
ApoUon  Patroos  durch  wenigstens  acht  Monate  hindurch,  indem  man 
ihm  theilsEpimenien  (Hecatombäen,  Metagitnien),  theils  Feste  zuwies. 
Winterliche  Begehungen  für  Apoll  scheint  man  nicht  eingeführt  zu 
haben,  im  Winter  sollte  der  dithyrambische  Bacchus  herrschen. 

Die  alten  Feste  des  Erechtheuskreises  waren  zu  starr  und  dog- 
matisch schon  zu  verfahren,  um  das  poseidonisch- erechtheische 
Athen  von  ehedem  mit  dem  ApoUocult  der  Nord- Ost-Rüste  gründ- 
lich zu  vereinbaren.  Man  wählte  die  Auskunft,  zu  einem  localen 
Athena- Dienst  zu  greifen,  indem  man  die  bisher  nicht  zur  Stadt- 
religion gezogene  Athena  Skiras  mit  der  Burggöttinn  identificierte. 
Athena  in  dieser  neuen  Qualität  (als  Skiras)  wurde  nicht  blos  in 
einem  Sommerfeste  (XII  Skirophorion),  sondern  wahrscheinlich  auch 
in  einem  Herbstfeste  (Pyanepsion)  mit  dem  neuen  Apoll  vereinigt. 

Athena  Skiras  erhielt  ihren  Namen  von  der  yi^  axiQgds,  dem 
weisslichen  Kalkboden,  in  welchem  die  Olive  gedeihet*).  Sie  stammt 
aus  dem  Megarischen  und  aus  Salamis**),  wo  sie  die  Olivenzucht 
erfand***).  Ihr  phalerischerf)  Dienst  mag  schon  vor  Alters  impor- 


•)  Theophr.  Alri.  (pwin.  II,  4,  4  (p.  395  Schneid.)  aXXiy  dl  ngog  alXa 
xmv  9ivdQ(ov  agfiorrBi  (idlXoVj  äansg  xal  diaiQOvaiv  otov  ^  oniXag  xal 
iti  itäXXov  'q  Xsmioynog  iXaioq>6QOg.    Cf.  Fiedler  Reise  I  p.  395. 

**)  Salamis  hiess  Skiras;  mit  Bezug  auf  die  salaminische  Atheoa  dieses 
Namens  heisst  auch  das  Vorgebirge  Skiradion  (Leake  Dem.  p.  214  Westerm.). 
Die  ZHHQotvidsg  Tchgcci  bei  Megara,  der  dorther  wehende  Wind  SnsigtoVj 
die  hier  heimische  Sklron-Sage  beweisen,  dass  die  Skiras  in  dieser  Umgegend 
zu  Hause  gehört;  vgl.  0.  Müller,  A.  £.  III,  10  p.  82.  Von  den  salaniinischen 
Felsen  spricht  Dodwell  (II,  a  p.  29  Sickler)  als  von  grauem,  leicht  zerreiblichem 
Marmor.     Hier  ist  also  wohl  yrj  aTtiggäg, 

•*•)  Dies  beweiset  Euripides,  der  selbst  aus  Salamis  war,  Troad.  798.  Eine 
andere  Athena  als  die  Skiras  giebt  es  auf  Salamis  nicht. 

f )  Das  Seegestade  war  der  rechte  Ort  für  Athena  Skiras,  wie  nuf  ihrer 
Heimatsinsel  so  in  Phaleron;  der  Olive  ist  Seeluft  günstig  (Fiedler  I,  p.  598). 
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tiert  sein,  aber  der  Gultus  der  Skiras,  so  weit  er  die  Stadt  betrifft, 
gebort  allerdings  einer  Jüngern  Epocbe  (Bergk  Btr.  z.  Honatskunde 
p.  41)  an,  der  solonischen  vermuthlich. 

Skirophorien  am  XII  Skirophorion.  —  Den  Buphonien, 
einem  uralten  Feste  der  Erechtheusreligion,  war  längst  ein  Sühn- 
umzug  vorausgegangen,  zunächst  für  das  auf  den  Tennen  liegende 
Getreide,  dann  für  alles  andere,  auch  für  die  Olive,  deren  Blüthe 
Zeus  und  Athena  längst,  ehe  es  Skirophorien  gab,  in  dieser  Zeit  des 
Jahrs  vor  Wetterschaden  beschirmt  hatten  *).    In  der  solonischen 


Der  phalerische  Skirasdienst  braucht  nicht  viel  jünger  zu  sein  als  der  salami- 
nische.  Früher  nahm  ich  an,  erstSoIon  und  Pisistrat  hätten  den  örtlichen  Dienst 
mit  Bezug  auf  den  von  ihnen  geförderten  Olivenbau  gestiftet,  bin  aber  jetzt 
anderer  Meinung.  Wiewohl  nämlicli  aus  der  Bezeichnung  des  Tempels  in  Pha- 
leron  als  des  d^xatov  tsQOV  der  Göttinn  (Pausan.  Att.  36,  4)  nicht  gerade  ein 
hohes  Alterthum  folgt,  so  ist  doch  Solons  Eroberung  von  Salamis  (Plut.  9)  nicht 
auf  das  Herbstfest  der  Skiras,  sondern  auf  die  Thesmophorien  einerseits,  ande- 
rerseits auf  einen  Cnltusgebrauch  bei  Skiradion  bezogen  worden,  welcher  mit 
dem  athenischen  Herbstfeste  (VII  Pyanepsion)  nichts  gemein  hat.  Hätte  aber 
Soion  die  Skiras  aus  dem  ero^  *.en  Salamis  gleichsam  als  Kriegsbeute  den 
Athenern  gebracht  und  in  Phaleron  ihr  das  Heiligthum  gestiftet,  so  würde  doch 
wohl  in  den  Bräuchen  des  VII  Pyanepsion  eine  Spur  erhalten  sein.  Leicht 
kann  schon  in  alter  Zeit  derselbe  Gottesdienst  vom  salaminischen  Gestade  nach 
dem  phalerischen  übertragen  sein,  zumal  wenn  die  Olivengöttinn  auch  See- 
göttin war.  Oel  beruhigt  die  wallende  Fluth  nach  dem  Glauben  (Fiedler  I  p.599), 
und  die salaminische Skiras  hat  wohl  a.Chr. 480  den  xcAi^g  (Herod. VIII, 94)  ge- 
sendet. Am  phalerischen  Gestade  ist  in  Attica  ihr  eigentlicher  Wohnsitz,  nicht 
im  vorstädtischen  Orte  Skiron,  wo  Pausanias  a.  0.  3  nur  ein  Grab  des  Sehers 
Skiros  erwähnt.  Allerdings  spricht  Pollnx  IX,  96  von  einem  Tempel:  Ttß  r-^g 
JlTugdSog  'A&fjvag  V€c5,  nicht  tsQ(ß  wie  Welcker  Alte  Denkm.  III  p.  15  gelesen 
zu  haben  scheint;  iv  t(S  f^g  ÜKigadog  'A^väg  t6Q(ß  steht  Bekk.  Anecd. 
p.  300,  26.  Doch  ist  der  Tempel  jedenfalls  sehr  obscur;  von  dem  Festzuge  der 
Skirophorien  heisst  es,  er  gehe  nach  „einem  Skiron  genannten  Orte**,  Harpocr. 
p.  168,  9;  gemeine  Spieler  und  Hetären  (Alciphr.  III,  8)  sammelten  sich  in  der 
Umgebung.  Viel  älter  ohne  Zweifel  und  angesehener  ist  der  phalerische  Skiras - 
Tempel.  Auch  nach  der  Fabelgeschichte  empfing  der  Ort  Skiron  diesen  Namen 
erst  nachher;  der  dodonäische  Seher  Skiros  gründete  den  phalerischen  Tempel, 
dann  fiel  er  im  Kampfe,  und  erst  nach  dem  Begrabenen  empfing  der  Ort  Skiron 
seinen  Namen.  Die  Benennung  des  vorstädtischen  Ortes  kann  in  solonische 
Zeiten  verlegt  werden,  die  Stiftung  des  örtlichen  Gottesdienstes  bei  Phaleron 
aber  gehört  wahrscheinlich  einer  älteren  Periode  an,  nicht  gerade  einer  ur- 
alten, worauf  auch  die  Fabelgeschichte  (Grote  gr.  Antiq.  I  p.  181  sqq.  Fischer) 
nicht  führt. 

*)  Um  die  Zeit  des  längsten  Tages  blühet  der  Wein  und  nur  wenig  später 
die  Olive,  Plin.  H.  N.  16,  42:  floret  autem  solsHHo  vitis  et  quae  paulo  serius 
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Periode  wurde  die  Nebensaciie  Hauptsache,  dem  Sühnumzug  gab 
man  die  besondere  Wendung  auf  den  Schutz  der  Olive,  die  Athena 
des  Sühnumzuges  am  XU  erhielt  den  besondern  Titel  Skiras  d.  i. 
Schutzerinn  des  Ollvenbodens,  neben  der  Athena- Priesterinn  aber 
mussten,  um  die  Anschmelzung  der  Apollo-Religion  hervortreten  zu 
lassen,  die  Priester  des  Helios  (Apoll)  und  Erechtheus  einhergehen. 

Die  Ausbildung  dieser  Gebräuche  kann  auch  insofern  passend 
der  solonischen  Zeit  :^ugeschrieben  werden,  als  Solon  und  Pisistra- 
tus  sich  für  den  Oelbau  interessierten  *) 

Pyan'epsien  am  VH  Pyanepsion,   in  solonischer  Zeit  wahr- 


incipit  olea.  Die  Zeit  der  Deflorescenz  setzt  Plinias  zu  8  bis  14  Tagen  an,  in 
der  ersten  Jolihäifte  sind  also  alle  Blüthen  herunter.  Während  der  Deflore- 
scenz ist  Regen  sehr  schädlicii  für  den  Ertrag,  ib.  17,  37  §  6:  pessimttm  est 
inter  omnia,  cum  deflorescentem  vüem  et  oleam  percussit  imber,  quoniam  simul 
defluit  fructus.  Ob  die  Fruchtansätze  durch  das  Wetter  gelitten  haben ,  sieht 
man  aus  der  fallenden  Blüthe.  Perforierte  Blüthen  zeigen ,  dass  kein  Schade 
geschehen  ist,  fehlen  aber  die  Oeffnungeu  in  der  Mitte,  so  sind  die  Frücht- 
ansätze mit  abgerissen,  Theophrast.  H.  PI.  I,  13,  3  (p.  40  Schneider).  Ausser 
Hagel,  Platzregen  und  Sturm  ist  auch  ein  Uebermass  von  Hitze  zu  fürchten, 
Theophr.  a.  0.:  iav  yag  ovyytavd^'Q  ij  ßQBX^i  cwafcoßäXXsi  xbv  hccqvov. 
Die  Blätter  der  Olive  zeigten  dem  Landmannc  beide  Solstitien  an,  indem  sie 
dann  verschiedene  Blattseilen  aufkehren  (Schol.  Hes.  ^gy.  767  VoUb.),  zur 
Zeit  des  Sommersolstizes  die  weisse  Seite  (Geopon.  IX,  2;  Stark  in  Ber.  d. 
sächs.  Ges.  1856  p.  91).  Die  Olive  giebt  also  gleichsam  selbst  ein  Zeichen 
ihrer  Schutzbedürftigkeit,  um  die  Zeit  des  längsten  Tages,  wenn  die  kritischen 
Tage  der  Deflorescenz  im  Anzage  sind.  In  diese  Tage  fällt  der  Anfang  des 
Dreschens  nach  Hesiod,  der  ihn  an  den  heliacischen  Aufgang  des  Orion  schliesst 
(für  Hcsiod  Juli  9).  Das  Anfangsfest  der  Dreschzeit  (Buphooien)  und  das  Fest 
der  Olivenschützerinn  gehören  also  derselben  Zeit  im  Sonnenjahre  an.  Ein 
wenig  früher  blähet  der  Wein.  Wenn  man  in  dem  Sühnumzug  auch  auf  die 
Weinblüthe  und  ihren  Schutz  genommene  Rücksichten  aufzusuchen  hat,  so 
muss  man  in  dem  Heliospriester  einen  Priester  des  Apoll -Helios-Bacchus  sehen 
und  behaupten  Helios -Bacchus  habe  die  Rebe  und  den  Wein  vertreten.  Ich 
ziehe  vor  den  Helios  als  Helios-Apoll  zu  nehmen,  damit  Apoll  neben  Erechtheus, 
Bruder  neben  Bruder,  stehe. 

*)  Es  gab  solonische  Bestimmungen  über  den  Oelbau,  Plut.  Sol.  23  u.  24; 
cf.  22.  Athena  war  Schutzgöttinn  des  Pisistrat  und  die  Pisistratiden  schenkten 
dem  Baum  der  Athena  besondere  Obacht.  Thessalos,  Pisistrats  Sohn,  empfing 
ein  Oliven -Wahrzeichen.  Theophr.  H.  PI.  IT,  3,  3  (p.  51  Schneid.):  iXa^a  dl 
zu  filv  fpvXXcc  dneßaXSf  xov  Sb  ttagnov  i^ijvsyKSV  o  yial  GsttccXw  tm 
nstGiCTQccTOv  yBviaQ'ai  Xiyatat,  Dass  Attica  vor  Pisistrat  keine  Oliven  sollte 
gehabt  haben,  ist  nicht  glaublich,  obwohl  Dio  Chr.  25  p.  521  sagt:  tiqv  'Atti- 
xijv  nqotsqov  'ipiXriv  xal  äSsvÖQOv  oiaav  iXäaig  KatBq)VX6VGav  IlBKftatQU' 
Tov  ngoiSTCC^avTog. 
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scheinlich  ohne  Bacchus  und  ohne  Bezüge  zur  Theseus-Sage,  mithin 
als  Fest  des  Apoll  und  der  Athena  Skiras  zu  denken. 

Von  einer  gleichzeitigen  Entstehung  der  auf  Pyanepsion  VII  m- 
sammengedrängten  Bräuche  kann  nicht  die  Rede  sein.  Sicher  ist, 
dass  die  Oschophorien  ihre  historisch  bekannte  Einrichtung  erst  nach 
den  Phylen  des  Klisthenes  erhielten,  ferner,  dass  erst  Cimon  den 
städtischen  Theseusdienst  stiftete.  Die  als  ein  Ganzes  zu  betrach- 
tenden Begehungen  (der  Kybernesien) ,  der  Pyanepsien ,  der  Eire- 
sione,  der  Oschophorien,  (der  Theseen,  der  Epitaphien) ,  verdanken 
ihre  künstliche  Totalität  der  Theseus-Sage  und  sind  als  so  angeord- 
nete Gesammtheit  schwerlich  älter  als  Cimons  Zeit*). 

Solons  Zeitgenossen  werden  ihre  Herbstfeier  der  Athena  Skiras, 
der  Geberinn  der  nunmehr  beginnenden  Olivenernte,  und  dem  ihr 
angeschlossenen  Apoll,  dem  jetzt  Abschied  nehmenden,  gefeiert 
haben  ^).  Die  apollinischen  Gebräuche  sind  offenbar  das  zurückge- 


•)  Die  Umgestaltung  iiort  Förderung  der  Oschophorien  des  VII  passi  für 
Cimon  recht  gut.  An  diesem  festlichen  Tage  wurde  ein  nicht  geringer  Vorrath 
von  Obst  aller  Art,  grünen  Laubgewinden  und  ooxoig  verbraucht.  Cimon,  der 
ein  milder  Aristocrat  war,  Öffnete  jedem  seine  Gärten,  wer  da  wollte  durfte  sich 
nach  Belieben  Früchte  und  Zweige  nehmen.  Diese  gern  gebende  Milde  lag  im 
Feste  selbst,  der  südliche  Herbst  spendete  reichlich,  noch  freigebiger  als  Cimon, 
der  ihm  nur  eine  Hand  lieh.  Die  Hauptsache  bleibt  aber,  dflss  Cimon  Stifter 
des  städtischen  Theteusdienstes  ist  und  dass  der  VII  Pyanepsiou  vor  dieser 
Stiftung  wesentlich  anders  begangen  sein  muss  als  nach  derselben. 

♦*)  Als  rechte  Zeit  dieses  Festes  ist  im  Alterthum  der  Anfang  des  juliani- 
schen November  zu  betrachten,  wenn  der  Frühnntergang  der  Plejaden  erfolgt. 
Ideler  hat  denselben  für  Hesiod  auf  November  3  (Handb.  I  p.  242) ,  für  Hippo- 
crates  auf  November  6  (a.  0.  p.  252)  bestimmt;  cf.  Petav.  Var.  Diss.  II,  10. 
Mit  dem  Früh  Untergang  der  Plejaden  verlieren  die  Bäume  ihr  Laub  (Democrit 
bei  Gemin.  p.  252  Altorf.),  Stürme  (d^veXlai,  Molon  in  Ptolemaeus*  Kalender, 
Athyr  11)  treten  ein,  die  Seefahrt  wird  gefährlich  (Demosth,  60,  23).  Dies  ist 
die  Zeit,  wo  Apoll  und  mit  ihm  die  gute  Jahreszeit  Abschied  nimmt.  Sollten  die 
Kybernesien  des  Theseus  normgebend  sein  für  den  Seefahrtsabschluss  über- 
haupt, so  kann  man  ebenfalls  nur  Anfang  November  Julian,  wählen;  vergl. 
Ideler  Steronamen  p.  144.  Was  Athena  Skiras  und  die  von  ihr  beschützte 
Olive  angeht,  so  wird  die  Olivenernte  gleichzeitig  beginnen  oder  nahe  bevor- 
stehen. Nach  den  Angaben  Neuerer  fängt  die  Olive  im  November  an  zu  reifen, 
die  Ernte  gescliieht  allmälig  und  dauert  bis  Ende  Januar,  v.  Heldreich  Nutz- 
pflanzen p.  30.  In  Sicilien,  dessen  wärmeres  Klima  alles  etwas  früher  zeitiget 
als  Attica,  fällt  die  Ernte  je  nach  der  Lage  in  den  November  und  Anfang  des 
December,  Sartorius  von  Waltershausen  üb.  d.  sicilian.  Ackerbau  p.  26.  Dies 
sind  gregorianische  Monate.  Vergl.  auch  Fiedler  I  p.  446.  So  viel  ist  klar, 
dass  z.  B.  am  7.  November  Julian.,  der  in  Athens  Blütherzeit  dem  gregorian. 
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schobene  Element  des  VII  Pyanepsion,  die  Eiresione  ist  nicht  recht 
am  Platze  und  fast  störend ,  seit  Bacchus  auch  in  das  Fest  einge- 
drungen. 

Wiewohl  Bacchus  die  älteren  Gebräuche  störte,  zum  Theil  viel- 
leicht zerstörte,  war  sein  Eindringen  doch  nicht  eine  Neuerung  im 
Grundgedanken.  Auch  die  mit  dem  Sommergott  Apoll  zusammen- 
gebrachte Athena  Skiras  bezeichnete  eine  allgemeine  Herbsternte- 
feier, und  es  konnte  nur  eine  weitere  Ausfuhrung  ins  Detail  scheinen^ 
wenn  auch  der  Rebe  wegen  ein  besonderer  Gott,  der  Weingott,  hin- 
zukam, wie  Athena  Skiras  die  Olive  vertrat. 

Die  Feier  cimonischer  Zeit  ist  ein  Gemisch  von  fröhlichen  und 
traurigen  Gebräuchen,  von  Siegsjubel  und  Klage  um  Todle  der  Vor- 
zeit wie  der  Gegenwart.  Diesen  gemischten  Character  können  auch 
die  solonischen  Pyanepsien  des  Apoll  und  der  Athena  Skiras  gehabt 
haben.  Das  Sommerleben  endet,  Apoll  zieht  anderswohin,  man 
bringt  ihm  Eiresionen  zum  Scheidegruss ;  die  Bäume  verlieren  ihr 
Laub,  die  Natur  ist  nicht  mehr  so  fröhlich,  und  der  Mensch,  wie  sehr 
ihn  auch  die  Gaben  des  Herbstes  erfreuen,  wird  Raum  haben  auch 
für  Empfindungen  der  entgegengesetzten  Art.*) 

Erscheinungsfest  des  Apoll  im  solonischen  Festjahr,  hy- 
pothetisch. —  Die  städtischen  Dionysien  sind  ein  später**)  geschehener 


November -Anfange  ungefähr  entspricht,  die  Olivenernte  in  nächster  Aussicht 
stand,  die  ersteL  Tage  des  julianischen  November  also  auch  für  ein  Fest  der 
Athena  Skiras  als  Schirmerinn  der  Olive  passend  sind.  —  Wenn  die  ersten 
November-Tage  für  die  OUvenernte  sehr  früh  sind,  so  ist  derselbe  Termin  für 
die  Traubenernte  sehr  spat,  was  nicht  anders  sein  kann  wo  zwei  niemals 
coineidierende  Errten,  wie  die  von  Wein  und  Oel,  durch  ein  und  dasselbe  Fest 
gefeiert  werden;  Plinius  H.  N.  XVIII,  74:  iustum  vindemiae  tempus  ab  aequi- 
noctiö  ad  Vergiliarum  occasum  dies  XLIF,  wonach  der  Frühuntergang  der 
Plejaden  der  späteste  Termin  ist.  Obwohl  Solons  VII  Pyanepsiou  noch  nicht 
bacchisch  war,  ist  doch  eine  Berücksichtigung  auch  der  Traubenernte  sehr 
wohl  möglich.  Apoll  konnte  als  Geber  der  Sommerfrüchte  neben  Athena  Skiras 
treten,  der  man  die  winterliche  Olive  verdankte,  unter  den  Sommerfrüchten  war 
auch  die  Weintraube  mit  begriffen  —  nur  mit  begriffen,  denn  wäre  dieTranben- 
ernte  das  Bestimmende  und  Hauptsächliche  gewesen ,  so  hätte  das  Fest  einen 
früheren  Platz  im  Kalender  erhalten. 

•)  Fröhlichkeit  oder  Traurigkeit  eines  Festes  wird  zumeist  durch  die 
Jahreszeit  bestimmt,  die  Dogmen  thun  es  nicht.  Der  Abschied  des  Herbstes 
wird  im  Ganzen  mehr  zur  Trauer  stimmen ,  wie  die  am  XIII  Pyanepsion  fol- 
gende vfiatsia  zeigt.  Vielleicht  kann  man  auch  an  Allerheiligen  (1.  November) 
und  Allerseelen  (2.  November)  erinnern. 

**)  Bergk  Beitr.  z.  gr.  Monatsk.  p.  36,  N.  sagt  mit  Recht,  dass  die  grossen 
Dionysien  „von  allen  die  jüngsten"  sind. 
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Uebergriff  des  Bacchuscults,  in  früherer  Zeit  hatte  der  Elaphebolion 
eine  melische  Apollonsfeier.  Dies  lässt  sich  folgendermasssn  wahr- 
scheinlich machen. 

Im  delphischen  Jahr,  nach  welchem  Solon  sich  richtete,  waren 
drei  coutinuierliche  Wintermonate  dem  Dionysos  geweihet  (Piutarch. 
de  si  apud  Delphos  cap.  IX).  Es  ist  nicht  glaublich,  dass  in  Athen, 
nachdem  der  Peseideon,  Gamelion  und  Anthesterion  bacchisch'  ge- 
worden, auch  noch  der  Elaphebolion  als  vierter  Monat  dem  dithy- 
rambischen Bacchus  sofort  eingeräumt  ist.  —  Aus  dem  delphischen 
Kalender  folgt  aber  nicht  bloss  negativ,  dass  Solons  Elaphebolion 
keinen  Bacchus  kannte,  sondern  es  lässt  sich  auch  ein  positiver 
Schluss  bilden,  welcher  zu  Gunsten  eines  apollinischen  Epiphanien- 
festes  spricht. 

Der  pythische 'Apoll  ist  den  Delphiern  am  VII  Bysios  ihres,  am 
VII  Elaphebolion  des  attischen  Kalenders  geboren  (Hermann  Mtsk. 
p.  51).  Sehr  auffallend  steht  dieser  Kalenderlag  den  Athenern  leer. 
Die  Athener,  denen  der  pythische  Gott  Stammgott  ist  (Dem.  18,141), 
bekümmern  sich  also  wenig  oder  gar  nicht  um  die  Theophanien 
ihres  Patroos,  die  in  Delphi  hochfesthch  begangene  Erscheinungs- 
feier (Petersen  delph.FestcycIus  p.6)  des  VII  Bysios  oder  VIIElaphe- 
bollon?  Das  ist  für  die  solonische  Zeit  wenig  wahrscheinlich. 

Mehrere  Einzelheiten  der  grossen  Dionysien  bestätigen ,  dass 
sie  ursprunglich  ein  ApoUonsfest  waren.  DerDreifuss  als  Preisgabe 
ist  aus  dem  ApoUonsdieust  auf  Bacchus  Mos  übertragen,  Gerhard 
gr.  Myth.  §  450,  4.  Der  Päan  des  Elaphebolion  ist  apollinisch, 
Piutarch  a.  0.  und  Macrob.  Sat.  I,  17,  §  15  sqq.  Die  grossen  Dio- 
nysien werden  nicht  wie  Lenäen  (Pollux  VIII,  90)  und  Anthesterien 
vom  Archon  König  verwaltet,  sondern  vom  ersten  Archon ,  der  das 
Hochfest  des  Apoll  (Thargelien) ,  das  höchste  jüngerer  Zeit,  beauf- 
sichtigt (ib.  89).  Vormals  werden  beide  vom  Archon  beaufsichtig- 
ten Feste  apollinisch  gewesen  sein. 

Den  Uebergang  des  solonischen  ApoUonsfestes  in  die  städtischen 
Dionysien,  darf  man  sich  nicht  schwierig  denken.  Die  melischen 
Begehungen  blieben  bestehen,  Neuerung  war  die  Zufügung  eigent- 
licher Schauspiele.  Schwache  Herzen  im  Glauben  nicht  zu  stören, 
diente  das  Dogma,  Apoll  und  Bacchus  sei  Eins.  Solons  Zeit  hat 
dies  Dogma  gewiss  nicht  gekannt. 

Unentschieden  muss  es  bleiben,  ob  dem  Apoll  des  Epiphanien- 
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festes  Artemis  als  MoDdgöttinn,  Pandia,  *)  vereinigt  war.  Vom  Apoll 
ist  überliefert,  dasser  im  Beginn  der  schönen  Jahreszeit  ^^)  sich  seiner 
Herrlichkeit  freue  mit  Citherspiel  und  Reigen;  diese  auQubelnde 
Freude  ist  der  Gegenstand  des  Epiphanienfestes;  aber  dass  Artemis 
auch  Theil  habe  an  der  Epiphanie,  überliefert  Niemand. 

Der  Uebergang  in  ein  Bacchusfest  kann  nur  entweder  in  die 
Pisi^tratidenzeit  oder  in  die  des  Cimon  und  Pericles  gesetzt  werden. 
Für  die  Zeit  nach  den  Perserkriegen  spricht  der  Aufschwung,  wel- 
chen Athen  seither  nahm.  Im  Elaphebolion  erschienen  die  Bünd- 
ner und  brachten  ihre  Steuern  (Böckh'St.  H.  I  p.  191  a.  a.).  Ihnen 
und  überhaupt  allen  Fremden  gegenüber  galt  es ,  die  Metropole  in 


*)  Die  Pandien,  ein  Theil  des  grossen  Dionysienfestes,  hält  Welcker  G.  L. 
[  p.  269  für  ein  All-Zeus-Fest;  allein  die  Analogie  (Tlavirnvicc,  IlafJtßoitoTiu 
UccvsXX'qvicc)  führt  nicht  dahin,  dass  in  Sta  Zeus  enthalten  sei.  Ich  schliesse 
mich  denen  an,  welche  wie  Stark  (G.  A.  59,  5)  den  heortologischen  Namen  rä 
nävdia  auf  die  MondgöUinn  Pandia  (Hymn.  XXXII)  zurückführen.  Es  ist 
indess  ungewiss,  da  die  Göttinn  Pandia  hisher  durch  nichts  Attisches  belegt  ist. 
Vielleicht  ist  C.  I.  I  n.  82  [rij]  TLav&Ca  zu  schreiben;  dann  wüssten  wir  wenig- 
stens, dass  die  Göttinn  Pandia  an  einem  Orte  Atticas,  dem  Demos  Plothea,  Opfer 
erhalten  habe,  und  es  wäre  mehr  Grund  auch  die  städtischen  Pandien  auf  eine 
[Artemis]  Pandia  zu  beziehen.  In  dem  Verzeichnisse  a.  0.  stf?ht  I  nANAIAlPH, 
nach  Böckh:  inl  Ildvdia  TPH  Vorher  %\aj\^  ^q'AtpQoSCsia,  iq^Avd%na 
u.  s.  w.,  nirgends  ^nl  und  Böckh  sagt  selbst!  sed  miror  cur  non  ig  TLoivBia 
dictum  Sil.  Mit  Lesung  des  Dativs  t^  Uavdia  weichen  wir  also- nicht  stärker 
ab,  er  ist  gesagt  wie  Q'vaCoL  rfj  Etgi^vi^  C.  I.  1  n.  157.  Böckhs  EntziflFerung 
des  Schlusses  ITPJH  ist  Correctur,  er  findet  sie  unsicher,  aber  doch  wahr- 
scheinlich. Sie  ist  indess  kaum  wahrscheinlich,  da  die  7000  ig  ro  'HgaytlBtov 
verwendeten  Drachmen  PXX  geschrieben  sind  statt  TX,  wonach  auch  im  Opfer 
für  Pandia  6000  Drachmen  nicht  mit  T  sondern  mit  PX  zu  bezeichnen  waren. 
Es  kann  also  das  Iota  für  den  Dativ  TLavdCa  gerettet  werden ,  so  dass  bloss  in 
das  P  ein  Zeichen  (P  oder  P)  durch  Correctur  einzusetzen  ist. 

**)  Nach  deutschem  Glauben  tanzt  die  Sonne  um  Ostern,  Grimm  D.  Myth. 
p,  268;  cf.  Homer.  Od.  XII,  3  ijovg  rjgiysvslTjg  oUia  Mal  ;i;opot.  Im  Apollo- 
cult  ist  diese  Darstellung  aufs  Herrlichste  ausgeprägt,  Diodor  II,  47  und  meinen 
Zweit.  Beitrag  z.  Zeitr.  p.  403  sqq.  Bei  seiner  cyclischen  Epiphanie  Spielt  und 
tanzt  der  Gott  ohne  Unterlass  vom  Frühlingsäqninoctium  bis  zum  Aufgang  der 
Plejaden,  anderthalb  Monat.  Hiernach  ist  das  attische  Epiphanienfest  in  diese 
Zeit  zu  verlegen.  Sein  frühestes  Eintreten  ist,  wenn  es  um  Aeqninoctium  ein- 
tritt, es  wird  also,  mehrtägig  genommen,,  fast  immer  den  April  berühren  und 
meistens  ein  Aprilfest  sein,  da  das  Aequinoctium  der  julianischen  Zeitrechnung 
in  den.  betreffenden  Jahrhunderten  Ende  März  fällt.  Sein  Uebergang  in  ein 
Bacchusfest  wird  hierin  nichts  geändert  haben.  Wenn  die  von  Dichtern  er- 
wähnten Rosen  an  diesem  Feste  nicht  blos  poetisch  blüheten,  so  folgt  aus 
ihnen  der  Monat  April.  S.  Unterss.  Seite  395  Note  ***  und  v.  Heldreich  Nutz- 
pflanzen p.  60. 
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ihrem  Glänze  zu  zeigen,  das  Uebergewicht  ihres  Reichthums  nicht 
bloss,  sondern  auch  dessen  geistvolle  Verwendung  zu  entfallen.*) 
Weltliche  Grunde  veranlassten  den  Uebergang  in  ein  Bacchusfest, 
welches  als  solches  in  sehr  lockerem  Bezüge  ^"^j  zum  Kirchenjahr 
steht.  Je  weniger  es  religiös  war,  desto  freiere  Bahn  hatte  die 
Kunst;  die  lyrischen  Theile  des  Festes  indess,  welche  noch  aus  der 
apollinischen  Zeit  stammten,  haben  wohl  ein  näheres  Verhältniss 
zur  Religion  bewahrt. 

Bei  der  Unsicherheit  über  die  Pandia  ist  es  nicht  möglich  be- 
stimmte Ansätze***)  zu  machen  für  Solons  Kalender. 

Solons  Kalender  enthielt,  nach  den  vorgetragenen  Hypothesen, 
8  Monate,  in  denen  Apoll  durch  Feste  undEpimenien  gefeiert  wurde: 
im  Elaphebolion  das  Geburtsfest  des  pythischen  Apoll,  im  Munychion 
die  Delphinien,  im  Thargelion  die  Thargelien,  im  Skirophorion  das 
Fest  der  mit  Erechtheus  und  Apoll  vereinigten  Götlinn  des  Oel- 
baues,  im  Hecatombaeon  und  Munychion  Epimenien,  im  Boedromion 
das  noch  nicht  durch  die  Marathonsfeier  gestörte  Letoidenfest  der 
Agrotera  und  des  Boedromios,  endlich  im  Pyanepsion  das  Fest  des 
abschiednehmenden  Sommergottes  und  der  Olivenschützerinri. 

Solons  Festjahr  bestand  nicht.    Er  soll  mit  Besorgniss  dem 


*)  Dass  dies  eine  Macht  war  lässt  Thucydides  VI ,  16  den  Alcibiades  sagen : 
xal  06a  av  iv  t^  noXsi  %OQTiyCaiQ  rj  äXlco  reo  lafingvvonaL ,  roig  filv 
datoig  tp^ovBtxai  tpvcsi,  ngog  Sl  xovg  ^ivovg  xal  atrri}  iaxvg  (paiverai. 
Hier  werden  wir  an  die  grossen  Dionysien  zu  denken  haben. 

**)  Der  aus  C.  I.  n.  71  bekannte  Termin  eines  Mysterienfriedens  ist 
ElapheboUon  X.  Die  fremden  Mysten  der  bacchiäch-demetreischen  Religion 
können  ausser  den  Mysterien  bei  Agrae  auch  noch  das  Anlhesterienfest  be- 
suchen; aber  auf  die  grossen  Dionysien  ist  offenbar  keine  Rücksicht  genommen , 
da  der  Gottesfriede  mitten  im  Feste,  am  X  Elaphebolion  abbricht.  —  Die  Athe- 
ner haben  das  Fest  später  noch  zweimal  umgetauft,  erstlich  in  Demetrien  (Plut. 
Demetr.  12),  dann  in  städtische  Antinoeen,  'Avtlvoslu  iv  äatsij  C.  1. 1  n.  283. 
Der  Liebling  Hadrians,  welcher,  wie  Bacchus,  in  frühen  Jahren  starb,  wurde  für 
Bacchus  erklärt;  cf.  Fr.  Lenormant  Recherches  archeol.  p.  185.  Eine  Um- 
nennung  der  Anthesterien  wäre  eine  weit  grössere  Gotteslästerung  gewesen. 

***)  Wenn  am  Pandientage  der  Göttinn  Pandia  und  dem  Zeus  geopfert  war 
am  XIV  Elaphebolion  (Vollmond)  unabhängig  vom  Apollonsfest,  so  kann  letz- 
teres am  VI  (Artemis)  seine  Vorfeier,  vom  VII  bis  zum  X  seine  Hauptfeier  ge- 
habt haben.  —  Pandien  am  XIV  mit  Apoll  vereinigt  führen  zu  einer  Begehung 
des  Geburtstages  selbst  (Elaphebolion  VI  und  VII,  Fest  derLetoiden,  Apoll 
geboren),  ausserdem  noch  zu  einer  amphidromischen  Feier,  am  5.  Tage 
(Petersen  Geburtstagsf.  p.  288)  nach  der  ApoUonsgeburt  beginnend  (XU  Ela- 
phebolion), und  mit  dem  Pandientage  (XIV)  endigend. 
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Thespis  zugeschaut  und  in  dem  genialen  Leichtsinn  derBühne  einen 
Feind  des  attischen  Lebens  erkannt  haben  (Piut  Solon  29).  Die 
gefährliche  Kunst  des  Thespis  und  der  alles  bezwingende  Bacchus 
haben  das  solonische  Festjahr  verheert.  In  der  Blüthezeit  Athens 
erscheinen  die  Thargelien,  *)  in  Verbindung  mit  dem  Feste  der  un- 
terthänigen  Insel  Delos»  als  Hauptfest,  der  pythische  Patroos  war 
nicht  so  wie  früher  in  hohen  Ehren,  die  Reihe  apollinischer  Feste 
hatte  sowohl  an  ihrer  Spitze  (Epiphanie)  als  an  ihrem  Schluss  (Pya- 
nepsien)  durch  UebergriiTe  des  Bacchus  Einbusse  erlitten.  Hierzu 
mögen  auch  die  nach  Solon  zeitweise  eingetretenen  feindseligen 
Beziehungen  zwischen  Delphi  und  Athen  beigetragen  haben. 


Bacchus  und  Demeter. 

Die  andere  Seite  der  Reform  betraf  den  Tod  des  Bacchus  und 
seine  Wiedergeburt  in  den  Mysterien.  Epimenides  entlastete  die 
Stadt  durch  Sähnungen,  Reinigungen  und  Stiftungen,  indem  er  den 
Bürgern  eine  Mysterienweihe  gab  und  sie  heiligte;  Plut.  Solon  12: 
CXaöfiots  rtöi  xal  xad'aQfiotg  xal  i8qv6b0i  xaroQyidcag  xal 
xad'oöiciöag.  Erwägt  man  die  Bildsäule  des  Epimenides  vor  dem 
zweiten  Mysterientempel  zuAgrae,  so  kann  unter  den  Orgien  {xaroQ- 
ytäiSag)  nur  das  kleine  Mysterienfest  zu  Agrae  und  unter  den  löqv- 
6€ig  Cultusanlagen  an  der  Höhe  von  Agrae  verstanden  werden. 

Es  ist  nicht  möglich  zwischen  dem  zu  scheiden,  was  die  Refor- 
matoren selbst  einrichteten,  und  was  spätere  Orphiker  hinzuthaten. 
Die  Anordnung  des  bacchisch-demetreischen  Kreises  ist  aber  nach 
Einem  Gedanken  zu  Stande  gekommen  und  aus  Einem  Gusse  ge- 
macht in  einer  Zeit,  die  ein  lebhaftes  Bedürfniss  gottesdienstlicher 
Umbildung  und  Erneuerung  empfand.  Solch  eine  Zeit  war  unleug- 
bar die  nach  Cylons  Ermordung,  als  Epimenides  und  Solon  wirkten. 
Betrachten  wir  also  diese  als  Träger  des  Grundgedankens  und  ins 
Besondere  den  Epimenides  als  Stifter  der  kleinen  Mysterien,  eines 
wesentlichen  Bindegliedes  der  eleusinischen  und  athenischen  Re- 
ligion. 


*)  Ob  der  thargelische  Agon  erst  aufkam ,  als  im  Elaphebolion  alles  bac- 
chisch  wurde ,  lasse  ich  dahin  gestellt.  Eine  melische  Feier  ist  auch  auf  Dchos 
alt  und  nach  delischem  Vorgang  konnte  Athen  thargelische  Chore  aufstellen, 
ohne  gerade  den  Thargeliengott  entschädigen  zu  wollen  für  das  was  der  Apoll 
des  Erscheinungsfestes  im  Elaphebolion  verloren  hatte. 
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Aeusserlich  angesehen  ist  das  Ergebnissder  Reformation  eine 
Zusammenschmelzung  von  Athen  und  Eleusis  in  den  Gottesdiensten. 
Diese  Zusammenschmelzung,  bei  der  Eleusis  ohne  Zweifel  der  schwä- 
chere Theil  war,  setzt  historische  Ereignisse  voraus,  welche  in  eine 
der  solonischen  nicht  lange  vorhergehende  Zeit  gehören.  Aller- 
dings braucht  für  nachbarlichen  und  auch  ziemlich  regelmässigen 
Besuch  von  Eleusis  durch  athenische  Theoren  nicht  vorausgesetzt  zu 
werden,  dass  Eleusis  athenisches  Territorium  war;  aber  die  innige 
Vereinigung  des  athenischen  Bacchus  und  der  eleusinischen  Deme- 
ter, welche  namentlich  im  Bacchuszuge  jährlich  hervortritt,  ist  nicht 
denkbar  ohne  ein  bestimmtes  Verhältniss  der  Eleusinier  zum  Staate 
der  Athener.  Grote  (gr.  Myth.  übers,  von  Fischer  I  p.  185)  glaubt, 
dass  Eleusis  nicht  sehr  lange  vor  Solon  dem  athenischen  Staat  ein- 
verleibt wurde.  Wenn  Ions  Hülfeleistung  gegen  Eumolpus  auf  eine 
durch  die  vereinigten  Marathonier  und  Athener  h'erbeigeführte  Er- 
oberung von  Eleusis  zu  beziehen  ist,  so  gehört  letztere  in  die  Pe- 
riode, welche  dem  Machtverluste  von  Chalcis  und  Eretria  folgte  und 
dem  Auftreten  des  Solon  nicht  lange  vorherging,  wie  Grote  will. 

In  der  Zeit  nach  Cylons  Ermordung,  als  bei  den  Fortschritten 
der'  siegreichen  Megarer  Eleusis  nicht  oder  nicht  mit  Sicherheit  be- 
sucht werden  konnte,  mag  der  Wunsch  entstanden  sein,  auch  in 
Athen  selbst  Mysterien  und  Reinigungen  zu  haben.  Doch  die  Haupt- 
sache bleibt  die  tiefe  Erregtheit  der  Gemüther,  welche  zu  einer 
Neuerung  drängte. 

Die  berühmten  Priestergeschlechter  der  athenisch-eleusinischen . 
Religion  lassen  sich  nicht  höher  hinaufführen  als  bis  in  Solons 
Zeit.^)  Die  eleusinischen  Erinnerungen  scheinen  durch  das  einge- 
tretene Uebergewicht  Athens  abgeschnitten,  den  Weihen  standen 
seit  Solon  Eleusinier  und  Athener '^'^)  vor,  die  anfangs  ohne  Zweifel 
merklichen  Unterschiede  theils  eleusinischer  theils  athenischer  Ge- 


•}  Die  Reihe  der  Daduchen ,  obwohl  von  Lücken  unterbrochen  und  selten 
aufs  Jahr  zuverlässig,  ist  mit  "Wahrscheinlichkeit  bis  ungefähr  590  a.  Chr.  hin- 
aufgeführt worden.  Sie  reicht  hinab  bis  etwa  365  p.  Chr.,  fast  bis  Alarich,  der 
396  p.  Chr.  Eleusis  verheerte,  und  umfasst  gegen  1000  Jahr.  Flavius  Pompejus 
war  der  letzte  oder  vorletzte,  der  das  Amt  bekleidete.  Bossler  de  geutib.  p. 
S3  sqq.;  Lenormant  Recherches  archeol.  p.  153  sqq. 

♦*)  Auf  der  ältesten  Inschrift  von  Eleusis  tritt  der  Unterschied  eleusinischer 
und  athenischer  Opferer  hervor,  wenn  Ephem.  3798,  lin.  2  rovg  [sgorcoiovg 
^EXsvaivitov  nccl  ['Ad-rivec^mv]  *u  ergänzen  ist:  „Hieropoen  der  Eleusinier 
und  Athener.**     Siehe  Unteiss.  Eleu  sin  ien- Personal:  Hieropoen. 
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schlechter  verwischten  sich  im  Verlaufe  mehr  und  mehr  und  die  aus 
der  Fusion  hervorgegangenen  Priesterfamilien  historischer  Zeit 
konnten  ihren  Stammbaum  nicht  höher  anknüpfen  als  an  die  Periode 
der  beginnenden  Fusion,  das  ist  an  Solons  Zeit. 

Dem  allgemeinen  Satze,  dass  in  Epimenides  und  Solons  Zeit 
Aenderungen  der  Gottesdienste  Atticas  vorgingen ,  lässt  sich  noch 
hinzufügen ,  dass  die  Proerosien  wahrscheinlich  in  Solons  Zeit  ge- 
stiftet sind,  ein  Fest,  welches  sich  ebenfalls  auf  Einigung  von  Athen 
und  Eleusis  bezieht;  unten  Seite  76. 

Voraussetzungen  der  epimenideisch-solonischen 
Reform.  --  Nicht  bloss  Apoll ,  sondern  auch  Bacchus  und  Demeter 
hatten  schon  vor  Solon  eine  Bedeutung  für  Attica  erlangt.  Was  die 
Reformatoren  als  Ganzes  schufen,  was  in  seinem  heortologischen  Zu 
sammenhange  ihrer  jüngeren  Zeit  (circa  600  a.Chr.)  angehört,  das  ist 
nach  seinen  Theilen  viel  älter  und  kann  auf  keinen  besonderen  Stif- 
ter zurückgeführt  werden.  Die  ländfichen  Winterfeste  waren  längst 
bacchisch  geworden,  ohne  dass  die  Stadtreligion  in  ein  Verhältniss 
zu  ihnen  trat;  in  der  bäuerlichen  Zwanglosigkeit  erstarkte  allmäh- 
lich der  Bacchusdienst  und  nahm  feste  Bräuche  an  lange  ehe  Solon 
auftrat.  An  die  Stadtreligion  war  Bacchus  ebenfalls  schon  vor  Solon 
im  Monat  Anthesterion  herangekommen  und  zwar  an  das  saturna- 
lisch  begangene  Sclavenfest,  ohne  indess  den  Kronos  und  Zeus  voll- 
ständig zu  verdrängen.  Auch  örtliche  Weinlesefeste  (ohne  Verbindung 
mit  Demeter)  scheinen  der  vorsolonischen  Zeit  beigelegt  werden  zu 
müssen.— Ebenso  hatte  lange  vor  Solon  die  eleusinische  Demeter  ein 
über  Eleusis  hinausreichendes  Ansehen  gewonnen,  flerbstliche  Pro- 
cessionen  nach  Eleusis  waren  wohl  schon  durchaus  herkömmlich,  die 
Reformatoren  erschufen  diese  Gewohnheit  nicht,  sondern  verwerthe- 
ten  sie.  Auch  Vorweihen  zur  Frühlingszeit  können  in  Eleusis  selbst 
und  im  übrigen  Attica  längst  durch  Sachkundige  vollzogen  sein,  ehe 
noch  das  städtische  Festjahr  kleine  Mysterien  kannte  und  das  Bac- 
chuskind ein  Verhältniss  zur  eleusinischen  Demeter  gewann. 

Aeltere  Eleusinien  ohne  Bacchus.  —  Es  gab  eine  Zeit, 
wo  mit  den  Erdgottheiten  von  Eleusis  der  athenische  Weingott*) 
(lacchus)  noch  nicht  vorbunden  war,  wo  die  Eleusinien  noch  nicht 
durch  die  städtischen  Tage  (Boedromion  XVI  bis  XVIII),  durch  die 


*)  Einen  Pflegling  hatte  Demeter  aach  als  Eleusis  noch  nicht  athenisch  war, 
aber  nicht  das  Bacchuskind,  sondern,  nach  Ifyron.  IV  v.  234,  Keleos*  und  Me- 
lanira's  Sohn  Demophon. 
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in  der  Stadt  beginnende  in  Eleusis  endende  lacchus-Procession  (am 
XIX  und  XX),  durch  die  bei  Agrae  im  Frühling  begangenen  Vorbe- 
reitungen, ein  athenisch-eleusinisches  Fest  geworden  waren,  wo  sie 
ähnlich  den  Demeter-Diensten  von  Hah'mus  oder  von  Phlya  (thesmo- 
phorien-dhnlich)  im  Saatmonat  (Pyanepsion)  begangen  wurden.  Vor 
den  übrigen  Locaiculten  der  Demeter  verlieh  indess  die  eigenthüm- 
Uch  günstige  Lage  von  Eleusis  den  Eleusinien  von  vornherein  einen 
Vorzug.  Eleusis  lag  zwischen  Megara,  Plataeae  und  Athen,  es  war 
auf  Verkehr  mit  diesen  Naclibaren  gewiesen,  der  Gottesdienst  von 
Eleusis  konnte  nicht  local-eleusiuisch  bleiben,  vorausgesetzt,  dass  er 
überhaupt  zu  Ansehen  gedieh. 

Die  Religion  der  Demeter  umfasst  das  Sonnenjahr.  Wenn  der 
Winter  kommt  und  die  Blätter  fallen,  schwindet  Köre  in  den  Erden- 
schooss  und  trennt  sich  von  ihrer  Mutter  Demeter,  der  Erde ;  aber 
mit  dem  kommenden  Grün  steigt  auch  die  Tochter  der  Demeter 
wieder  empor,  die  Schönheit  des  jungen  Jahres.  Diese  Zweigliedrig- 
keit ist  im  Allgemeinen  für  die  Demeterfeste  vorauszusetzen,  zu 
einem  herbstlichen  gehört  ein  lenzliches,  nur  so  wird  das  Naturge- 
mälde vollständig.  Für  Eleusis  jedenfalls  dürfte  eine  vollständige 
Ausbildung  der  Demeterfeste,  also  ausser  dem  Herbstfeste  (Eleusi- 
nien) auch  noch  eine  Frühlingsfeier  vorauszusetzen  sein.  *) 

Eleusinische  Trieteris  ohne  Bacchus.  —  Wenn  der 
Demetercult  in  Eleusis  den  Wechsel  der  Jahreszeiten,  ein  Jahr,  um- 
spannte, so  konnte  es  durch  dogmatische  Aufstellungen  so  gemacht 


*)  Der  dogmatische  Raub  der  Köre,  welcher  in's  Frühjahr  gehört  (Hymn. 
IV,  6),  ist  in  Eleusis  localisiert  (Pausan.  Alt.  38,  6;  Preller  gr.  Myth.  I  p.  469; 
Baumeister  Hymn.  p.  283).  Auch  der  durch  Hermes  geschlossene  Vertrag 
(Hymn.  IV,  463)  wird  in  Eleusis  seinen  heortologi sehen  Ausdruck  gefunden 
haben ;  der  Vertrag  kommt  im  Frühjahr  zu  Stande  (ib.  471).  —  Ob  ein  den 
Thesmophorien  von  Halimus  und  Athen  entsprechendes  Leuzfest  in  den  Pro- 
charisterien  enthalten  ist,  die  Chloeen  (p.  44)?  Die  Procharisterien ,  so  viel 
man  weiss,  enthielten  kein  Weiberfest,  waren  also  äusserlich  wenigstens  kein 
Correlat  für  die  Thesmophorien,  während  die  Thatsache  des  Wiederkommens  der 
Persephone,  durch  ein  offen tliches  Opfer  gefeiert,  allerdings  auch  die  Thesmo- 
phorien mit  betraf.  Im  historischen  Festjahr  scheinen  die  Procharisterien ,  so 
weit  sie  demetreisch  sind,  eher  der  eleusinischen  Köre  zu  gelten;  sie  waren 
zunächst  vielleicht  ein  Correlatfest  der  Eleusinien  und  der  in  Eleusis  begangenen 
Prochäreterien  (p.  43  Note  ***),  hatten  also  den  localen  Character  aufgegeben. 
War  also  das  Demeteropfer  der  Procharisterien  irgendwann  ein  lenzliches 
Correlat  der  Thesmophorien,  so  ist  es  das  doch  nicht  geblieben. 
Mommsen,  Heortolog'ie.  5 
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werden,  dass  er  die  Abwechselungen  der  guten  und  schlechten  Jah- 
reszeit zweimal  durchlief,  also  trieterisch  wurde.  Der  Hymnus  be- 
fasst  zwei  Jahre.  Im  Lenz  wird  Köre  geraubt,  das  Suchen  und  die 
Trauer  der  Demeter  folgt,  das  Jahr  ist  unfruchtbar ;  im  zweiten  Lenz 
wird  verabredet,  dass  Köre  fortan  während  der  guten  Jahreszeit  (8 
Monat)  oben  bleiben,  den  Winter  hindurch  (4  Monat)  aber  im  Hades 
bei  den  Unteren  sein  soll,  Hymn.  IV,  446  sq.  Letztere  Anordnung 
folgt  der  Natur,  die  fintraffung  der  Köre  im  Lenz  ist  dogmatisch  zu- 
gesetzt. Der  Hymnus,  welcher  noch  keinen  Bacchus  in  den  Eleusi- 
nien  kennt,  beansprucht  also  erstlich  ein  Lenzfest,  den  Raub  des 
Demeterkindes;  hierauf  ein  herbstliches  Fest  der  zürnenden  Deme- 
ter; dann  wieder  ein  Lenzfest,  Herstellung  der  Weltordnung,  Ver- 
trag über  das  Auf-  und  Niedersteigen  in  den  Erdenschooss ;  endlich 
auch  ein  zweites  Herbstfest,  bei  welchem,  dem  Vertrage  gemäss. 
Köre  zum  ersten  Mal  in  den  Hades  geht,  um  das  was  für  alle  Zeiten 
besteht  zu  exemplificieren.  Erst  im  zweiten  Jahr  derTrieteris  lehrte 
die  versöhnte  Demeter  dem  Triptolem  und  anderen  eleusinischen 
Stammhäuptern  ihre  Weihen,  Hymn.  IV,  473  sqq. 

Die  Grenzen  eines  bloss  Weibern  zugänglichen  Thesmophorien- 
festes  wurden  schon  in  den  nicht  -  bacchischen  Eleusinien  wahr- 
scheinlich überschritten.*) 

Die  eleusinischen  Erdgottheiten  mit  dem  Wein- 
gott vereinigt.  —  Der  wichtige  Umschwung  der  Demeterfeste 
von  Eleusis,  dessen  Urheber  die  Athener  waren,  ist  möglich  gewe- 
sen durch  die  allgemeine  Verwandtschaft  der  Getreidefrucht  des 
Bodens  und  der  Erdgottheit  mit  der  Rebencultur  und  dem  Wein- 
gott. Wie  der  demetreische  so  war  auch  der  bacchische  Festkreis 
naturgemäss  eine  Durchlaufung  des  Sonnenjahrs,  ein  einmaliger 
Wechsel  der  Jahrszeiten ;  durch  menschliche  Satzung  wurde  jener 


•)  DiejenigeD,  welchen  Demeter  ihre  Orgien  lehrt,  sind  Männer.  Vers  480 
sqq.  wird  auf  das  ungleiche  Loos  Geweiheter  und  Nichtgeweiheter  hingewiesen, 
hier  sind  nicht  Weiber  oder  Männer,  sondern  alle  Menschen  gemeint.  Also 
nicht  erst  die  Theiinahme  eines  männlichen  Gottes  (lacchus,  Dionysus)  führte 
Theilnahme  von  Männern  herbei.  Dennoch  kann  den  Äugen  der  Männer  vor 
Alters  manches  verborgen  und  verboten  gewesen  sein,  was  der  spätere  Cultus 
eothüUte  und  allen  Mysten  zu  sehen  erlaubte.  Von  den  Thesmophorien  zu  Athen 
und  HaiimuB  blieben  die  Männer  stets  ausgeschlossen.  Aber  bei  den  epidaaci- 
sehen  Festen  der  Damo  und  Auxesia  hatten  die  spottenden  Weiberchöre  männ- 
liche Choregen,  Herod.  V,  83.  Nach  G.  I.  11  n.  2384  waren  die  Nachkommen 
des  Kabarnos,  Anzeigers  des  Kore-Raubes,  Priester  in  Faros« 


\ 
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wie  dieser  zur  doppelten  Länge  ausgeweitet,  denn  auch  Bacchus 
empfing  eine  dogmatische  Trieteris.  Für  die  Ansetzung  der  Feste 
konnte  nur  von  dem  natürlichen  Festkreise  des  Bacchus,  dem  Son- 
nenjahr und  dessen  Wendepuncten  im  Weinbau  ausgegangen  werden ; 
das  zweite  Jahr  der  Trieteris  war  ohnehin  nur  eine  modificierte 
Wiederholung  des  ersten. 

Im  Frühling  versöhnen  die  Menschen  den  Zeus,  dass  er  in  der 
Feuchte  seines  Regens  niedersteige  und  sich  herablasse  zur  armen 
Erde  und  den  Söhnen  und  Töchtern  dieser  Erde,  auch  zur  schönen 
Semele,  mit  ihr  die  Traube  und  den  Wein  zu  zeugen,  „er  wird  im 
Lenz  mit  Lust  empfangeo,  der  zarte  Schooss  quillt  still  empor,  und 
wenn  des  Herbstes  Früchte  prangen,  springt  auch  das  goldne  Kind 
hervor."  Im  Lenzmonat  Anthesterion  setzt  der  Weinstock  an,  im 
herbstlichen  Monat  Boedromion  springt  die  goldene  Traube  hervor, 
es  sind  die  Mysterienzeiten.  Eie  Reihe  von  Monaten  wird  der  im 
Frühling  erzeugte  Wein  brauchen,  um  zu  reifen  am  Busen  der  alten 
Erdfeste,  die  anthropi^erende  Fabel  muss  zu  dem  Hülfsmittel  grei- 
fen, dass  Semele  nur  sieben*)  Monat  das  wachsende  Zeuskind  in 
ihrem  Schoosse  trägt.  Dann  wird  die  Traube  abgeschnitten,  und  die 
sie  geboren,  leidet  Schmerzen  und  Tod,  der  Mensch  fühlt  mit  der 
Natur  und  lässt  die  Linos- Klage  erschallen  und  den  schmerzlichen 


*)  Wiewohl  die  bacchisch-demetreischeu  Feste  keineswegs  ohne  Beziehung 
zu  natärlichen  Anlässen  sind,  empfangen  sie  in  ihrer  historisch  überlieferten 
Gestalt  ihre  Kalenderansätze  nicht  durch  Anlehnung  au  Stichtage  oder  rechte 
Zeiten  des  Sonnenjahrs,  sondern  durch  dogmatische  Vorstellungen  betrefTeod 
die  persönlichen  Schicksale  des  Bacchus.  Weil  Bacchus  am  Choen-  und  Chy- 
trenfest  ermordet  ist,  muss  er  eine  Woche  später  in  den  kleinen  Mysterien  wieder 
erzeugt  werden;  dass  die  kleinen  Mysterien  dem  Knospen  des  Weinstocks  ent- 
sprechen sollen,  ist  im  historischen  Kalender  Nebensache,  wiewohl  dieKaleuder- 
zeit  der  kleinen  Mysterien  allerdings,  wie  ich  glaube,  in  die  Zeit  des  Jahrs 
ungefähr  hineinfallen,  wo  der  Wein  knospt.  Die  grossen  Mysterien  folgen  7 
Monat  nach  den  kleinen,  weil  dann  lacchus  7monatlich  zur  Welt  kommen  soll. 
Es  ist  nur  eine  Nebenfrage,  ob  die  Traube  auch  wirklich  7  Monat  reife.  Im  All- 
gemeinen wird  es  wohl  so  auskommen,  dass  der  Wein  im  Boedromion  reif  ist; 
das  Opfer  am  XVIll  Boedromion  {tgvyrirov  Jiovvatp,  C.  I.  I  n.  523)  beweise^ 
es.  Aber  für  den  historischen  Kalender  kommt  nicht  viel  darauf  an.  Auch  das 
Zeusfest  im  Maemacterion  empfängt  seinen  Kalendertag  durch  die  9-Monatlich- 
keit  des  Bacchus ,  nicht  durch  einen  Stichtag  für  das  Anbrechen  oder  Umfüllen 
des  jungen  Weines,  ungeachtet  eine  Annäherung  an  die  Zeit,  wo  man  den  jun- 
gen Wein  schon  trinken  kann,  unleugbar  ist.  Genug,  dass  wir  im  Ungefähren 
erkennen,  wie  den  Mysterienfesten  nicht  sowohl  demetreische  als  bacchische 
Zeiten  zu  Grunde  liegen. 

5* 
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Ruf  ivy^og  (lacchus) ,  liiaü.  XVIU  572.  Solche  Empfindungen  nicht 
Bacchantenjubel  schicken  sich  für  die  Weinlese.  In  süssem  Hoste 
trinkt  sich  niemand  zum  Bacchanten. 

Nach  Hesiod  iQy,  614  muss  die  abgeschnittene  Traube  noch 
10  Tage  und  Nächte  in  der  Sonne  und  5  im  Schatten  liegen.  Dies 
ist  das  gefährlichste  Zwischenstadium  für  das  siebenmonatliche 
lacchuskind.  Der  mütterlichen  Semele  ist  es  entrissen  und  wie- 
derum noch  nicht  in  Zeus  geborgen.  Für  die  Zeit  seiner  Hulflosig- 
keit  während  des  d-siXonsdevcLv  (Schol.  Hes.  a.  0.)  konnte  leicht 
der  Gedanke  entstehn,  es  dem  Schutze  der  Demeter  zu  empfehlen, 
deren  Hauptfest  zwar  wohl  nicht  in  die  Weinlesezeit»  aber  doch  nicht 
lange  nachher  (in  den  Pyanepsion)  fiel.  Die  Gefährlichkeil  dieses 
Stadiums  in  der  Weincullur  liegt  darin ,  dass  ein  Regen ,  wenn  er 
die  abgepflückten  und  auf  Demeters  Tenne  hingebreitelen  Reben 
trifl't,  die  ganze  Ernte  zunichte  machen  kann*), 

Das  attische  Kirchenjahr  konnte  mit  poetischen  AUgemeinhel 
ten  von  einer  Empfängniss  im  Lenz  und  eiqer  Geburt  im  Herbst 
nichts  anfangen*'^).  Es  musste  bestimmte  Monate  fixieren  und  setzte 
die  kleine  Mysterienzeit  an  für  die  Empfängniss  (vermutblich  die 
iixddsg  des  Anthesterion)  und  die  slxüäeg  des  Boedromion  (grosse 
Mysterien)  für  die  Geburt  des  siebenmunatiichen  Bacchus,  der  jetzt 
als  lacchus  durch  die  berühmte  Procession  und  durch  das  Drittopfer 
eines  Rindes  und  zweier  Stücken  Kleinvieh  gefeiert  wurde  (Ephemer, 
n.  3798.). 

ist  nun  die  Ernte  auf  den  Tennen  der  Demeter  wohl  hewahrt 
und  verschont  geblieben  durch  Zeus'  Gnade,  die  man  in  dieser  Zeit 
durch  Sühnumzüge  (dTtodiOTtofiTtrjösLg,  Preller  Polem.  p.  140  sq.) 
erfleht,  dann  wird  ein  Theil  der  Trauben  gleich  ausgetreten  und 
kommt  in's  Fass.  Da  gährt  nun  der  Most  und  gedeihet  zu  geist- 
vollem Wein.  Nur  Zeus  selber  kann  seinem  liebsten  Sohn  dies 
Wunder  leisten.  Er  schiiesst  ihn  in  seine  Hüfte  ein ,  da  reift  und 
zeitiget  sich  endlich  und  zuletzt  die  Himmelskraft.  Von  den  9.  Mo- 
naten hatte  die  Personification  nun  noch  2  zur  Verfügung,  diese  2 
werden  ungefähr  mit  der  Zeit  der  ersten  Gährung  des  Mostes  zu- 
sammenfallen, so  dass  nach  ihrem  Ablauf  die  ländlichen  Dionysien, 


*)  Liebetrut  sagt  das  in  Betreff  der  Coriuthen  -  Ernte  auf  Zante ;  Vogel 
geogr.  LaDdsch.  Bilder  III  p.  401. 

**)  Welcker  findet  die  Zuzählung  der  sieben  Monden  —  to  ifißgvov  Snta- 
fir^vLaCov,  Luc.  Dial.  D.  9  —  kleinlich.  Wie  kann  aber  ein  Festjahr  anders 
verfahren?     Was  Lucian  a.  0.  verspottet,  ist  die  alte  Orthodoxie. 


—    69    — 

bei  denen  der  noch  sehr  junge  trübe  Wein  getrunken  wird,  begin« 
nen  können. 

Der  Geburtstag  des  neunmonatlichen  Bacchus  muss  auf  die 
eixddag  des  Maemacterion  gesetzt  worden  sein ,  den  Tag  des  Zeus 
Georgos,  C.  I.  1  n.  523*  Vielleicht  hiess  diese»  wohl  erst  hernach 
ins  Mystische  ausgebildete  Feier  Haioa. 

Aelterem  Herkommen  gemäss  bestanden  die  Weinfeste  fort, 
deren  jedes  .sowohl  als  Geburtsfest  des  Bacchus  aus  der  Kufe  oder 
überhaupt  als  bacchisches  Freudenfest,  wie  als  Tod  des  Gottes,  in 
dessen  Blute  man  schwelgt,  aufgefasst  werden  konnte.  Sämmtliche 
Weinfeste  hatten  jetzt  eine  geistliche  Einrahmung  erhalten.  Man 
leitete  sie  ein  durch  das  Opfer  des  XX  Maemacterion  (Zeus  Georgos) 
und  schloss  sie  durch  die  Choen  und  Chytren  gegen  den  Vollmond 
des  Aiithesterion,  wenn  die  Frühjahrsarbeit  nahete. 

Die  Choen  und  Chytren  nämlich  wurden  jetzt  zum  vollständigen 
Bacchusfeste  gemacht  und  zwar  zum  Feste  des  Gottestodes.  Dass 
Bacchus'  Ermordung  durch  die  Riesen  Gegenstand  dieses  Festes  war, 
folgt  aus  dem  Opfer,  welches  die  14  Geraren  an  eben  so  viel  Altären 
dem  Dionysos  —  nämlich  dem  14fach  zerrissenen  —  darbrachten. 
Kronos  und  Zeus,  denen,  wie  oben  vermuthet  ist,  früher  die  Choen 
und  Chytren  gefeiert  wurden ,  bekamen  jetzt  andere  Plätze  im  Fest- 
jahr, jener  Hecatombaeon  XII,  dieser  Anthesterion  XXIII. 

Im  Anthesterion,  'dem  Monate  der  Choen  und  Chytren,  kehrt 
der  bacchische  Jahreskreis  wieder  in  sich  zurück ;  einige  Tage  nach 
dem  Trauerfeste  wegen  des  getödteten  Bacchus  zeugt  der  Himmels- 
gott wiederum  einen  neuen  Bacchus,  in  den  kleinen  Mysterien,  An- 
thesterion XX.  —  Städtische  Dionysien*)  und  bacchische  Oschopho- 
rien**)  —  beides  Verletzungen  der  älteren  Dogmatik  —  hat  es  in 


*)  Weder  der  ara  XIII  Anthesterion  als  todt  betrauerte  alte  Bacchus,  n4)ch 
der  am XX gezeugte  Embryo  des  neuen  Bacchus  konnte  wenige  Wochen  danach 
imElaphebolion  als  glänzender  Festgott  aufderOrchestra  prangen.  Dieser  Wider- 
sinn wurde  durch  den  Machtspruch  gelöst,  dass  Apoll-Helios  Bacchus  sei.  Apoll 
narolich  war  in  Solons  Zeit  Inhaber  des  Festes. 

**)  Im  Boedromion  war  Bacchus  ein  hülfsbedürftiges  Kind ,  laochus ;  dies 
Dogma  Hess  es  nicht  zu ,  den  Bacchus  als  fertigen  Gott  zu  feiern.  Da  nämlich 
unter  den  Oscbophorienbräuchen  keiner  ist,  der  auf  den  siebenmouatlicben  Gott 
hindeutet  (was  nach  der  ganzen  Anlage  des  Festes  überhaupt  unmöglich  war), 
so  müssen  wir  sagen,  dass  die  Oschophorien  dem  ausgewachsenen  fertigen 
Weingotte,  nicht  dem  Gottkinde  gelten.  Vielleicht  liegt  indesi  doch  eine  indi- 
recte  Andeutung  vor,  das  lacchus- Dogma  zu  respectieren.     Ein  Bild  des  aus- 
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Atbeo  er»t  später  gegeben,  erst  nach  den  Perserkriegen,  wie  es 
5^;faei^t 

Nicht  bloss  die  Aebniichkeit  der  im  Lenz  nnd  im  Herbst  ein- 
tretenden Wendepuncte  des  baccbLschen  Jahres  lad  ein,  Bacchus- 
feste  mit  Demeterfesten  zasammenzabriogen ,  sondern  es  kam  aach 
noch  der  demetreiscben  Trieteris  eine  unabhängig*)  entstandene 
baccbiscbe  Trieteris  einladend  entgegen.  Gewissen  Dogmen  zu  Ge- 
fallen wurde  nämlich  der  bacchisclie  Jahresfcreis  zweimal  in  modi- 
fieierter  Weise  durchlaufen,  wahrscheinlich  so,  dass  Bacchus  das 
eine  Jahr  im  Hades  blieb,  das  andere  in  menschenartiger  Göttlich- 
keit auf  Erden  gefeiert  wurde.  Von  dieser  Trieteris  war  auch  Attica 
ohne  Zweifel  längst  berührt  worden,  und  wir  werden  Theile  der 
attischen  Bacchanalien  alter  Zeit  trieterisch  annehmen  müssen. 
Oben  S.  46  ist  rermuthet,  dass  die  Lenäen  ursprünglich  trieterisch 
waren. 


Mysteriencursus. 

Resultat  der  Zusammenscbmelzung  beider  Trieterlden,**)  der 
demetreiscben  und  der  bacchiscbeo,  ist  der  Mysteriencursus ,  wel- 
cher, continuierlicb  genommen,  selbst  eine  Trieteris  ist.  Er  umfasst 


gewachsenen  Bacchus  scheint  nämlich  bei  den  Oschophorien  nicht  produciert 
zu  sein. 

*)  Es  könnte  scheinen ,  dass  die  bacchische  Trieteris  erst  entstand  aus  An- 
lehnung an  die  der  Demeter.  Aber  die  trieterica  Bacchi  sind  ohne  Rücksicht 
auf  Demeter  üblich  geworden  nnd  in  der  Trieteris,  dem  ältesten  Schaltcyclus 
Griechenlands,  haben  wir  etwas  Gottesdienstliches  zu  erkenneu.  Ein  natür- 
licher Gottesdienst,  der  das  einfache  Sonnenjahr  umspannt,  wird  leicht  auf  ein 
cyclischcs  Jahr  ausgedehnt :  s.  m.  zweit.  Beitrag  z.  Zeitr.  p.  403  sqq.  Dass  die 
Trieteris  an  natürlichen  Gegebenheiten  ihren  Halt  haben  konnte ,  ist  keineswegs 
unmöglich.  Eine  jährige  Rebe  trägt  nicht,  erst  im  zweiten  Jahr  bringt  sie 
Trauben,  wonach  der  Rebschoss  bis  auf  zwei  Augen  weggeschnitten  wird.  Aus 
diesen  spriessen  das  dritte  Jahr  wieder  zwei  Schossen,  die  aber  erst  im  vierten 
Trauben  bringen  u.  s.  w.  Dies  ist  eine  Art  Trieteris,  in  der  der  Rebschoss  das 
erste  Jahr  einem  Jünglinge,  das  zweite  einem  Manne  gleicht,  den  der  Tod  früh 
dahinrafft.    Die  Weincultur  überhaupt  wird  indess  damit  nicht  trieterisch. 

**)  Ueber  das  Resultat  wird  man  sich  leichter  verständigen  als  über  die 
vorher  durchlaufenen  Stufen.  Müssen  wir  für  Athen  ein  Z wisch eustadium  an- 
nehmen, während  dessen  Bacchus,  noch  unverbunden  mit  Demeter  und  Köre, 
reciplert  war?  so  wie  Elensis  seine  Feste  der  Erdgottheiten  lange  Zeit  unberührt 
vom  Bacchus  bewahrte.    Lang  würde  man  sich  auf  keinen  Fall  dies  Zwischen- 
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zwei  Herbste  und  ohne  Zweifel  auch  zwei  Frühjahre,  *)  im  Ganzen 
also  zwei  Jahre. 

Um  etwas  über  die  Gliederung  des  Mysteriencursus  zu  vermu- 
then,  ist  davon  auszugefan,  dass  nach  dem  Hymnus  das  widernatür- 
liche Jahr  in  der  demetreischen  Trieteris  voranging,  das  natürliche 
folgte ;  erst  Raub  des  Demeterkindes  im  Frühling,  während  sie  nach 
der  Ordnung  gerade  im  Frühling  aufsteigt,  erst  Zorn  der  Demeter 
und  Noth  der  Menschen,  dann  Friede  und  Begnadigung  mit  den  Ga- 
ben des  Erdbodens  und  höchst  beseligende  Orgien.  Diesen  Fort- 
schritt muss  man  auch  in  den  Mysterien  voraussetzen. 

Die  Aufgabe  ist  diese:  die  Schicksale  der  Erdgottheiten  einer- 
seits und  die  Schicksale  des  Weingottes  andererseits  sollen  zu  einer 
Verschmelzung  kommen  und  in  vier  Stufen  von  traurigen  Vorstellun- 
gen zu  freudigeren  übergegangen  werden. 

Erster  Frühling,  Mysterien  bei  Agrae  im  Anthesterion:  die 
Mysten  trauern  um  die  in's  Schattenreich  hinabgeraubte  Köre  und 
um  den  ermordeten  Bacchus.  In  der  Trauer  um  Bacchus  werden 
14  WeihstStten  (Altäre)  oder  14  Gräber  der  Gliedmassen  hervorge- 
treten sein;  vgl.  Welcker  a.  0. 1  p.  152. 


Stadium  denken  dürfen.  Mir  scheint  es  überall  nnnöthig  ein  solches  anzuneh- 
men. Was  an  Bacchusfesten 'in  Attica  existierte,  blieb  ländlich  bis  in  die  Zelten 
der  Reform.  Die  baccbische  Dogmatik  (auch  die  Trieteris)  wurde  bei  den 
nördlichen  Nachbaren  der  Athener  aasgebildet,  die  Athener  nahmen  Theil,  so 
wie  man  an  Nachbarculten ,  auf  dem  Isthmus  oder  in  Delos  theilnahm,  sie 
mögen  ihre  Lenäen  trieterisch  im  Schaltmond  begangen  haben,  daraus  folgt 
nicht,  dass  sie  den  Bacchus  zu  den  städtischen  Göttern  zählten,  siehe  oben 
S.  47.  Die  unabhängige  mit  Demeter  unverbuodene  Verehrung  des  Bacchus 
hatte  für  die  Athener  lange  Zeit  die  Stellung  eines  Nachbar-Gottesdienstes,  von 
dem  in  Attica,  jedoch  nur  auf  dem  Lande,  einzelne  abgerissene  Theile  (wie  die 
ländlichen  Wein  feste  und  Lenäen)  volksthüralich  geworden  waren.  Es  waren 
daff  solche  Theile  des  Cultus,  auf  welche  die  natürlichen  Anlässe  derWeinfabri- 
cation  unmittelbar  hinführten.  Aber  eine  Begehung  des  Gottestodes,  eineNener- 
zeugungsfeier  u.  s.  w.  erhielt  Athen  nicht  vor  der  Vereinigung  des  Bacchus 
mit  den  Erdgottheiteo,  sondern  erst  mit  der  Vereinigung  und  durch  dieselbe. 

*)  Eleusis  servat  quod  ostendat  revisentibus ,  Seneca  quaest  nat.  VII,  30; 
G.  A.  55,  30.  Es  sind  also  die  Eleusinien  zweimal  zu  besuchen,  wodurch  zwei 
Herbste  nöthig  werden.  Für  die  Herbstmysterien  waren  aber  die  lenzlichen 
eine  Vorbereitung,  Plato  Gorg.  p.  497,  C. :  avda^ftcoy  sl,,  Ott  tä  (iMyila 
IkspLvriccn  icqIv  tu  afitnQa '  iym  d'  ov%  mfiriv  d^e^tnov  bIvui,  Dero  ersten 
Mysterienbesuch  in  Eiensis  musste  ein  erster  Besuch  in  Athen,  und  wiederum 
dem  zweiten  in  Eleusis  ein  zweiter  in  Athen  vorangehen ,  so  dass  jeder  der 
beiden  Herbste  auch  noch  einen  Frühling  bei  sich  hatte. 
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Erster  Herbst,  Eleusinien  im  Boedromion :  Demeter  zürnt,  weil 
Köre  ihr  geraubt  ist.  Nach  Orpheus  konnte  die  ßetrübniss  der  De- 
meter auch  auf  den  Tod  des  Bacchus  ausgedehnt  werden,  da  sie 
in  Bacchus,  dem  Sohne  der  Köre,  ihren  Enkel  beweint.  Mit  Deme- 
ter trauern  die  Mysten,  denen  das  Leid  der  Gottheit  anschaulich 
dargestellt  wird. 

Zweiter  Frühling,  Mysterien  bei  Agrae:  Zeus  vermählt  sich  mit 
Köre  und  zeugt  den  Weingott. 

Zweiter  Herbst  in  Eleusis:  der  todtgewesene,  vor  den  Augen 
der  Mysten  begrabene ,  von  ihnen  betrauerte  Gott  ist  wieder  lebend 
und  wird  im  glückseligen  Verein  mit  den  Erdgottheiten  zur  An- 
schauung gebracht,  nachdem  die  Athener  ihn  im  facchuszuge  der 
Demeter  zugetragen,  die  nun  Tochter  und  Enkel  wieder  hat. 

Eben  vor  dem  lacchuszuge  wurde  Asklepios  der  Erwecker  vom 
Tode  gefeiert;  der  Tag  hiess  Epidauria  (Boedromion  XVIH)  und 
machte  einen  Theil  der  herbstlichen  Mysterien  aus.  Ohne  Zweifel 
lag  bei  der  Asklepiosfeier  der  Gedanke  zu  Grunde,  dass  der  wunder- 
thätige  Heros  den  lacchus  aus  dem  Schooss  der  Erdgottheit  wieder 
hervorsteigen  lassen  möge.*)  Des  Gläubigen  Ziel  war  selbst  ein 
ßdxxog  zu  werden,  wer  sich  den  Weihen  hingab,  konnte  hoffen,  dass 
er  zu  den  Bacchen  {ßäxxoL  Ss  t€  navQoi  Plat.  Phaed.  p.  69)  ge- 
hören und  sein  Loos  ein  bacchisches  sein  \verde  ;  dass  er  also  zwar 
den  Tod  leiden  müsse,  aber  aus  dem  Tode  wieder  zu  einem  Dasein 
gelange  und  über  das  Jenseits  tröstliche  Hoffnung  fassen  dürfe. 

Der  sieben-monatliche  Zwischenraum  von  der  Zeugung  bis  zur 
Geburt  des  Bacchus  (von  den  kleinen  bis  zu  den  grossen  Mysterien) 
beruhet  auf  Semele,  nicht  auf  Köre,  die  hier  bloss  Erbinn  der  Se- 
mele  ist.  —  Dieser  Zwischenraum  wurde  beständig  eingehalten. 
Dagegen  verliefen  von  den  grossen  bis  zu  den  kleinen  Mysterien 
nicht  immer  gleichviel  Mondwechsel,  weil  mitunter  ein  eingeschal- 
teter**) hinzukam^  welchen  das  Kirchenjahr  indess  nicht  anerkannte. 


*)  Denselben  Sinn  scheint  Asklepios  an  den  grossen  Dionysien  zu  haben, 
damit  der  Gott  Dionysos  zugegen  sein  könne,  musste  Asklepios  ihn  aus  dem 
Lande  der  Todten  hervorholen.  Bei  der  Ansetzung  beider  Askleplostage, 
Elaphebolion  VIII  und  Boedromion  XVIII,  ist  vielleicht  Festhaltung  der  oySorj 
beabsichtigt.  Wenn  derAsklepiostag  im  Elaphebolion  noch  aus  der  Zeit  stammt, 
wo  man  statt  der  Dionysien  ein  Apollo nsfest  beging,  so  wurde  dem  Heros  am 
VIII  gedankt,  weil  er  am  VII  bei  ApoUons  Geburt  Hülfe  geleistet  hatte.  Das 
ältere  Asklepiosfest  sind  jedenfalls  die  Epidaurien ,  deren  Name  auf  die  Ein- 
führung aus  Epidaurus  hinweiset. 

**)  In  Folge  der  Einschaltung  verstrich  also  von  einem  Feste  bis  zum  an- 
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Am  reinsten  würde  sich  der  Mysteriencursus  herausgestellt 
haben,  wenn  in  jedem  Jahre  immer  nur  Ein  Weihe-Grad  ausgetheilt 
wäre;  im  ersten  Jahr  nur  die  Vorstufen  ToUTodtenklage  und  Trauer, 
im  zweiten  die  besseren  Hoffnungen  und  Tröstungen.  Nichts  hin- 
dert anzunehmen,  dass  diese  Einrichtung  anfangs  bestand.  Die  trie- 
terisch  eingerichteten  Mysterien- Stufen  entsprachen  dann  den  eben- 
falls trieterischen  Winterfesten  in  der  Art,  dass  im  ersten  Jahr  die 
Lenäen,  ein  Fest  ausgelassener  Freude,  nicht  begangen  wurden.  — 
Auch  die  Anthesterien  mussten  im  ersten  Jahr  anders  als  im  zweiten 
gefeiert  werden;  für  das  Opfer  der  14  Geraren  war  es  zwar  gleich- 
gültig, ob  Bacchus  Tags  vorher  oder  vor  einem  Jahre  in  14  Stücke 
zerrissen  worden,  nicht  aber  für  den  Einzug  des  triumphierenden 
Bacchus  und  seine  Vermählung  mit  der  Archontinn  Königinn,  diese 
Festacte  passten  nicht,  wenn  Bacchus  todt  und  begraben  war.  — 
Die  Begehung  endlich  für  Zeus  Georgos  (Haloa),  bestimmt  die  Ge- 
burt des  Bacchus  aus  Zeus  zu  feiern ,  musste  im  Trauerjahr  entwe- 
der wegfallen  oder  in  ein  Bittfest  umgewandelt  werden,  des  Inhalts; 
Zeus  möge  sich  der  trauernden  Demeter  erbarmen  und  der  trauern- 
den Menschen,  möge  einen  neuen  Bacchus  erschaffen,  möge  Köre 
wieder  heraufbringen. —  (Nur  die  ländlichen  Dionysien,  kleinere, 
häusliche  und  dörfliche  Feste,  dürfen  wir  uns  von  der  Trieteris  un- 
berührt vorstellen.  Sie  waren  zu  unbedeutend  und  zu  mannich- 
altig  um  in  den  Complex  hineingezogen  zu  werden.) 

Der  ganze  Complex,  durch  ein  Biennium  in  dieser  Art  hin- 
durchgeführt, entbehrt  nicht  der  Anhaltspuncte,  ist  aber  dennoch 
weiter  nichts  als  Hypothese.     Sicher  ist  nur,  dass  in  historischer 


dem  ein  lunarisches  Semester,  welches  5  oder  6  Tage  kürzer  ist  als  ein  halbes 
Sonnenjakr .  Julianus,  in  der  5.  Rede  auf  die  Magna  Mater  p.  173  (324),  an- 
geführt von  O.Müller,  EleusinienÄ.  E.  I,  33  p.  278,  sagt,  dass  mau  die  kleineu 
Mysterien  zu  der  Zeit  feiere,  wo  die  Sonne  im  "Widder,  und  die  grossen,  wo  sie 
in  der  Wage  stehe.  Die  Regel  ist  einfach  und  stammt  vielleicht  aus  älterer 
Zeit.  Sie  trifft  nahezu  ein  in  dem  Jahre  Ol.  87,  4,  welches  nach  B5ckh,  Mond- 
cycl.  p.  27,  dreizehn  Monate  hatte.  Nach  Böckh  fing  es  am  10.  Juli  429  a.  Chr. 
an,  nach  mir  —  worauf  indess  nichts  ankommt  —  Juli  13  auf  14.  lu  diesem 
Jahre  sind  der  XIX  Boedrooiion  und  der  XIX  Anthesterion  beinahe  äqui- 
noctial,  jener  fällt  a.  Chr.  429  September  28/29,  dieser  a.  Chr.  428  März  24/25. 
Es  ist  also  einseitig  geurtheilt,  wenn  0.  Müller  hervorhebt,  dass  Juliauus  nur 
dann  Recht  hätte,  wenn  beide  Feste  ein  halbes  Jahr  aus'  einander  lagen.  —  Ein 
nach  der  gewöhnlichen  Vorstellung  construiertes  Kaleudersystem  enthält  kein 
Jahr,  welches  der  Behauptung  des  Jnlianus  so  gut  entspräche,  wie  das  an- 
geführte. 
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Zeit  kein  Jahr  verging,  welches  nicht  seinen  lacchuszug  gehabt 
hätte,  Herod.  VIII,  65.  In  der  Zeit  also,  über  die  wir  sicher  urthei- 
len  können,  existierte  die  Trieteris  nur  für  den  Einzelnen  und  die 
auf  derselben  Stufe  des  Mysterien -Cursus  mit  ihm  Stehenden ;  jedes 
Jahr  wurden  beide  Grade  ausgetheilt,  jedes  Jahr  kehrten  die  Rege- 
nerationen und  die  ausgelassenen  Bacchusfeste  des  Winters  zurück. 
Wie  vermied  man  den  Anstoss,  welchen  ein  Myste  ersten  Grades 
hieran  nehmen  musste?  er  hatte,  gemäss  der  Stufe,  auf  der  er  stand, 
das  Jahr  über  den  Bacchus  als  todt  zu  betrauern,  wie  konnte  er 
dennoch  den  wieder  lebenden  lacchus  nach  Eleusis  bringen,  wie  ihn 
als  mächtigen  Festgott  auf  der  Orchestra  sehen? 

Was  erstlich  die  Eleusinien  und  den  lacchuszug  angeht,  so  sah 
jeder  die  Aeusserlichkeiten,  aber  die  Bedeutung  verstand  nur,  wer 
zweimal  die  Weihe  bei  Agrae  und  einmal  die  in  Eleusis  mitgemacht 
hatte,  so  selbst  den  Tod  des  Gottes  und  seine  Regeneration  gleichsam 
mit  erlebend.  Abgesehen  davon,  dass  die  Novizen  (Mysten,  Geweihete 
ersten  Grades)  ohne  Zweifei  an  solchen  Gebräuchen  nicht  selbst 
theilhatten,  die  ihrer  Stufe  nicht  zukamen,  sondern  diese  von  An- 
deren vollzogen  sahen  ^  standen  sie  meistens  in  einem  Lebensalter, 
welches  ein  tieferes  Eindringen  unmöglich  machte;  die  Novizen 
waren  nicht  erwachsene  Personen,  sondern  Kinder,  Himer.  Or. 
XXn,  1:  Ttatg  ^vürtig  xal  EJtOTCtijs  dvTJQ;  Böckh  C.  I.  I  p.  445 
und  Schöm.  Alt.  II  p.  352.  Diese  Regel,  dass  der  Myste  ein  Kind 
sein  musste,  fand  wohl  besonders  auf  die  einheimischen  Familien 
Anwendung,  und  so  ist  der  Anstoss  gerade  für  die  geborenen  Athe- 
ner, die  am  meisten  Gelegenheit  hatten,  zu  früh  hinter  die  Schleier 
der  Mysterien  zu  schauen,  hinweggeräumt.  Den  Kindern  zog  die 
lacchusprocession  vorüber  wie  ein  unverständliches  Schaugepränge. 

Diejenigen,  welche  bei  gereifteren  Jahren  die  ersten  Weihen 
nahmen,  haben  wir  uns  vornehmlich  als  Auswärtige  zu  denken  (Rö- 
mer zum  Beispiel).  Die  Fremden  brachten  ohne  Zweifel  ein  reiches 
Maass  von  gutem  Willen  mit,  alles  zu  verstehen  oder  auch  nicht  zu 
verstehen  was  der  Mystagog  ihnen  sagte.  Im  seltensten  Falle  konn- 
ten oder  wollten  sie  vorwitzig  fragen,  ob  denn  der  ihnen  für  todt 
ausgegebene  Gott  nicht  identisch  sei  mit  dem  als  leibhaftig  geboren 
nach  Eleusis  getragenen  Kinde? 

Ferner  die  Winterfeste,  wie  sollte  man  sie  den  Novizen  gegen- 
über rechtfertigen?  sollte  man  denen,  die  nur  von  des  Gottes  leiden- 
voUena  Tode  wussten,  sagen,  es  seien  Leidensfeste,  weil  der  Kampf 
des  Gottes  und  der  Unholde  mit  Gegenstand  der  volksthümlichen 
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ÄufTührungen  waren?  Aber  die  Aufführungen  umfassten  viel  mebr, 
es  herrschte  unzweifelhaft  in  historisch  bekannten  Zeiten  die  aller- 
grösste  Lustigkeit  und  Zugellosigkeit  bei  Geweiheten  und  anderen 
Bacchusfesten,  der  Gott  wurde  von  den  Feiernden  einhergetragen. 
Wie  Hess  sich  die  Illusion  hei  den  Geweiheten  ersten  Grades  aufrecht 
erhalten,  dass  Bacchus  todt  sei?  Man  kann  nur  sagen,  dass' die 
(Vemden  Mysterienbesucher  Attica  verHessen  ehe  der  Winter  begann 
(vor  dem  X  Pyanepsion,  C.  I.  n.  71),  dass  sie  also  gar  nicht  in  den 
Fall  kamen,  winterHche  Lustbarkeiten  mitzumachen.  Die  einheimi- 
schen Novizen  waren  durch  ihr  Lebensalter  von  den  Ausschweifun- 
gen der  Winterfeste  ausgeschlossen.  Auch  die  Haloen  wurden  ohne 
Zweifel  nur  von  solchen  besucht,  die  aHe  Weihen  hatten  d.  h.  von 
Erwachsenen.  Für  historische  Zeiten  ist  anzunehmen ,  dass  jeder 
Erwachsene  beide  Grade  hatte. 

In  historischer  Zeit  konnte  geraume  Zeit  zwischen  der  ersten 
und  zweiten  Weihe  verlaufen,  wie  schon  die  gedachte  Begel:  nats 
^v^tijg  xal  iitomrig  dvTJg  lehrt. 


Proerosien. 

Die  ursprünglich  im  Saatmonat  (Pyanepsion)  gefeierten,  thes- 
mophorien  -  ähnlichen  Eleusinien  der  agrarischen  Demeter  hatten 
ihre  Stellung  im  Jahre  mit  einer  früheren  (Boedromion)  vertauscht, 
weil  Demeter,  jetzt  mit  Bacchus  vereinigt,  in  der  Zeit  der  Weinlese 
ihre  höchsten  Ehren  empfangen  sollte.  Wir  dürfen  im  Boedromion 
eine  von  Demeter  einst  unabhängige  Weinlesefeier  voraussetzen, 
welche  in  den  Eleusinien  absorbiert  ist.  Die  Mysterien  haben  ein 
höheres  Ziel,  die  Naturbasen  sind  in  ihnen  weit  überflogen.  Wer 
Demeter  und  Bacchus  gleichzeitig  im  Herbste  zu  feiern  empfahl, 
emancipierte  sich  von  der  Natur,  denn  Weinlese  und  Wintersaat 
findet  nicht  gleichzeitig  statt.  So  war  man  um  ein  stark  vergeistig- 
tes Fest  reicher,  um  natürHche  Feste  des  Landbaus  ärmer  gewor- 
den.    Welcher  Ersatz  wurde  dafür  geboten? 

Statt  einer  Weinlesefeier  stiftete  man  ein  allgemeines  Herbst- 
Erntefest  zu  Ende  der  Weinlese-Zeit  im  Pyanepsion,  die  Pyanepsien 
des  Apoll  und  der  mit  ihm  vereinigten  Athena  Skiras.  Erst  später 
wagte  man  den  oschophorischen  Bacchus  hinzuzusetzen;  s.  oben 
S.  57  f. 
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Für  das  Bedürfniss  des  attischen  Landbaus  wurden  Proerosien 
gegründet.  Sie  scheinen  in  einer  Procession  von  Athen  nach  Eleu- 
sis  bestanden  zu  haben,  bei  welcher  die  drei  heiligen  Pflugungen  vor- 
kamen und  die  buzygischen  Verwünschungen  ausgesprochen  wurden. 

Als  ihren  Stifter  oder  Erweiterer  muss  man  Epimenides  an- 
sehen, theils  weil  er  selbst  Buzyges  genannt  wird  (Bossler  de  gen- 
tib.  p.  11),  theils  weil  die  Anordnung  des  Festes  in  die  solonischen 
Zeiten*)  verlegt  wird. 

Die  Beligion  der  Buzygen  bestand  ehedem  ohne  Zweifel  unab- 
hängig von  Eleusis  und  von  Demeter.  Sie  galt  der  agrarischen 
Athena  (vgl.  Bossler  a.  0.)  und  wahrscheinlich  auch  dem  Zeus.  *^) 
Die  Beformatoren  scheinen  den  buzygischen  Gottesdienst  mit  dem 
der  Demeter  in  Eleusis  verschmolzen  zu  haben,  indem  sie  in  den 
Proerosien  Pflugungen  der  Athena  und  der  Demeter  vereinigten.  Der 
athenisch- eleusinische  Gesammtstaat  wurde  einem  und  demselben 
Gesetze  unterstellt,  welches  in  den  strengen  Verkündigungen  der 
Buzygen  am  Proerosientage  durch  ganz  Attica  erscholl. 

Die  Pflügung  auf  dem  rariscben  Felde  und  die  eleusinische  De- 
meter trat  im  Verlaufe  mehr  in  den  Vordergrund,  die  agrarische 
Athena  dagegen  und  ihre  beiden  Pflüge  (bei  der  Burg***)  und  auf 
Skiron)  scheinen  zurückgedrängt  zu  sein.  (Diese  Entwickelungsstufe 
der  Proerosien  ist  die  einzige  sicher  bezeugte  und  die  Vorstufe,  in 
der  Athena  und  Demeter  zu  gleichen  Tbeilen  gehen,  beruhet  auf 
Rückschlüssen.)  Wir  finden,  dass  die  Buzygen  der  heiligen  Rinder 
warteten,  die  in  Eleusis  pflügten,  Aristid  vol.  III  p.  473,  25  ed. 
Dindorf;  Bossler  p.  12  bemerkt  treffend,  dass  die  Buzygen  erst  später 
diese  Amtspflicht  haben  empfangen  können. 

Vielleicht  haben  wir  uns  die  Proerosien,  ein  jährlich  begange- 
nes Fest,  alle  4  Jahr  mit  höheren  Opfern  gefeiert  zu  denken  und 
die  von  Pollux  VIII,  107  erwähnte  eleusinische  Penteteris  nicht  auf 


*)  Suidas  11,  2  p.433  Bernh. :  iyivsto  ds  [ra  ngorjQoöia)  vno  Ud'rjvociaiv 
vnlg  ndvxiov  ^Elli^vaiv  s'  (Sauppe:  vg',  Oratt.  Au.  II  p.  271)  'OXvfinioiSi, 
Auf  diese  Olympiade,  die  66.,  bezieht  sich  Marmor  Par.  Ep.  41:  Croesus  ex 
Asia  Delphos  misit.  Anders  als  v^'  kann  man  nicht  lesen,  da  in  einigen 
Handschriften  die  Zahlzeichen  «g'  stehen. 

**)  Ehrensessel  Philol.XIXp.360:  iSQioogJiog  xbXbCov  ßovtvyovy  tiXsiog 
in  dem  Sinne  des  Vollenders  aller  Dinge,  auch  der  Saaten;  vgl.  Böckhs  Pindar 
in  den  nott.  crit.  p.  427. 

•**)  Später  könnte  diese  Pflügung,  s.  oben  S.9  Not.  *,  statt  der  Burggöttiun, 
der*Deroeter  iv  'EXsvaiv^ca  um  ino  xfj  noXei  (Philistor  II  p.  238  sq.  lin.  38JI 
gegolten  haben. 
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die  Eieusinien,  sondern  auf  die  Proerosien  zu  beziehen,  deren 
Schwerpunct  in  Eleusis  lag.  Doch  ist  es  ungewiss.  Die  Inschrirten 
enthalten  keine  Spur  penteterischer  ßegehung;  doch  sind  die  Ephe- 
beninschriften,  in  denen  Proerosen  vorkommen,  aus  später  Zeit. 

Bei  der  supranaturalistischen  Richtung  der  grossen  Mysterien 
ist  es  am  besten  die  Proerosien,  ein  auf  die  Natur  bestimmt  gewie- 
senes Fest,  in  gar  keine  Beziehung  zu  den  Mysterien  zu  bringen ,  es 
müsste  denn  eine  rein  äusserliche  sein,  z.B.,  dass diejenigen,  welche 
die  Cegd  für  den  iacchuszug  nach  Athen  beförderten,  gleichzeitig 
Proerosien -Opfer  brachten.  Eine  rein  agrarische  Feier,  wie  die 
Proerosien  konnte  nur  in  sehr  lockerem  Bezüge  zu  den  über- 
schwenglichen Dogmen  der  eleusinischen  Theologie  stehen.  *) 

Der  älteste  Atthidenschreiber  Clidemus(Pausan.  X,  15)>  welcher 
Ol.  100  noch  gelebt  zu  haben  scheint  (B.  E.  1  p.  932),  nannte  das 
Fest  IlQoaQxtovQLa 'y  Stephan,  y.  ^QoriQoöca,  Dem  Frühaufgang 
des  Arctur  (Mitte  September)  konnte  das  Vorpflugefest  unmöglich 
vorangehen.  Clidemus  wird  den  heliacischen  Untergang  *'*)  des 
Arctur  gegen  Ende  October  gemeint  haben,  wenn  die  Winter- 
saat vor  der  Thür  ist.  Das  Vorpflügefest,  ganz  eigentlich  als  ein 
niemals  in  der  Pflügezei^,  sondern  allemal  vor  der  Pflugezeit  eintre- 
tendes Fest  verstanden,  musste  seine  Stellung  in  der  Weinlese- 
Zeit  haben,  wenn  anders  es  an  eine  bestimmte  Phase  und  einen  be- 
stimmten Mondmonat  gebunden  war.  Wenn  es  spätestens  mit  .dem 
heliacischen  Untergang  des  Arctur  colncidierte,  so  war  sein  frühe- 
ster Stand  gegen  Ende  September,  wenn  man  von  a.  Chr.  431,  Oc- 
tober 23  (s.  Note  **)  ausgeht. 


*)  In  dea  Epheben-Inschriften  ist  meistens  unmittelbar  nach  deii  Myste- 
rien von  den  Proerosieo  die  Rede.  0.  Muller  wollte  das  rarische  Pflu^fest  mit 
den  Eleiisinieu  verbinden ,  A.  £.  I  p.  33  p,  291.  Die  schvvierij^e  Stelle  der  In- 
schrift Ephem.  n.  3798  lin.  1:  ot  in*  agqi  darf  man  kaum  dafür  benutzen,  so 
dass  buzygische  Fluchpriester  {ot  iie'  ocgq^)  auch  bei  den  Eleusinieu  anzuneh- 
men wären.  Nirgends  ist  eine  Spur,  dass  die  Buzygen  bei  den  Eleusinieu 
thätig  sind,  die  Verfluchungen  (Lys.  6.  51;  Flut.  Alcib.  22)  geheu  die  Buzygen 
nichts  an. 

•*)  Gemin  p.  252  Altorf,  und  Böckh  Sonnenkr.  p.  215  sq.;  Ideler  Sternn. 
p.  300;  Hartwig  Schwerin.  Progr.  p.  18:  October  21  bis  25  lür  a.  Chr.  431.  — 
Nach  Euctemon  bei  Ptolem,  ging  Arctur  des  Abends  unter  October  30  (Böckh 
a.  0.  p.  407).  Die  Bestimmung  der  Wintersaat  nach  Arctur  ist  früher  als  die 
gewöhnliche  nach  den  Plejaden,  nämlich  zehn  Tage  (Euctemon)  oder  eilf 
(Eudoxus). 
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K  r  o  n  i  e  n. 

Oben  ist  vermuthet  dass  im  Anthesterioo  die  Choen  und  Chy- 
tren  vormals  ein  Fest  des  milichischen  Zeus  waren,  dass  später 
Bacchus  eindrang  und  den  Zeus  zu  vertreiben  im  Begriff  war.  Als 
die  Reformatoren  den  bacchischen .Festkreis  ordneten,  bestätigten 
sie  den  Bacchus  im  Besitz  und  der  milichische  Zeus  erhielt,  wenn 
nicht  schon  früher,  so  jetzt  einen  anderen  Platz  im  Anlhesterion, 
den  8.  vom  Ende. 

Auch  die  Stiftung  hecatombaeonischer  Kronien  ist  oben  als  eine 
Folge  der  Uebergriffe  des  Bacchusdienstes  bezeichnet  worden.  Wir 
werden  in  dieser  Beziehung  auch  noch  die  sommerlichen  Kronien 
selbst  n^äber  ins  Auge  fassen  müssen. 

Wenn  Kronos  eigentlich  nicht  ein  unabhängiger  Gott,  sondern 
die  theogonische  Begründung  des  Zeus  ist  (Preller;  auch  Welcker 
G.  L.  I  p.  145)>  so  hat  ein  unabhängiges  Kronosfest  keinen  Anspruch 
auf  Atterthum.  Fände  man  ein  Kronosfest  angelehnt  an  ein  Zeus- 
fest, so  würde  dieser  Anspruch  vorhanden  sein.  Von  Prellers  und 
Welckers  Standpuncte  kann  man  sagen,  dass  die  sommerlichen  Kro- 
nien Athens  überhaupt  einer  jüngeren  Zelt  angehören,  wobei  es  nun 
freilich  noch  zu  entscheiden  bleibt,  im  Vergleich  mit  welcher  älteren 
Periode  das  unabhängige  Kronienfest  eine  jüngere  anzeige.  Die 
Entscheidung  hierüber  aber  ist  gerade  die  Hauptsache. 

Verlegen  wir  nun  die  Entstehung  der  Vorstellungen  von  Kronos 
und  dem  saturnalischen  Ideal  in  eine  Urzeit,  als  die  Vorväter  der 
Griechen  noch  im  induslande  wohnten,  so  könnte  sich  Kronos  doch 
zu  einer  Zeit  von  Zeus  abgelöset  haben,  welche  für  Athen  immer 
noch  eine  sehr  alte  heissen  müsste ,  so  dass  schon  früh  in  Athen 
unabhängige  Kronien  entstehen  konnten.  Aber  wenn  auch  die  Vor- 
stellung von  Kronos  selbst  uralt;  und  die  von  einer  unschuldvollen 
Zeit  unter  Kronos'  Regiment  auch  recht  alt  sein  sollte,  so  war  es 
doch  noch  wiederum  ein  bedeutend  weiterer  Schritt  der  Reflexion 
jenes  Ideal  der  saturnischen  Zeit  auch  nur  auf  einen  einzigen  Tag 
wieder  in  die  Gegenwart  zurückzurufen,  durch  Stiftung  der  Kronien 
dasselbe  der  eigenen  ganz  veränderten  Zeit  mit  Ueberlegung  gegen- 
überzustellen. Bei  der  Vorstellung  eines  paradiesischen  Vorzustandes, 
wo  Niemandem,  selbst  keinem  Thier  weh  getban  wird,  ist  das  wesent- 
lichste dass  er  einem  Traume  gleich  verschwunden ,  unwiederbring- 
lich dahin  ist.     Gerade  dieser  wesentlichsten  Eigenschaft  Trotz  zu 
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bieten  und  die  Zeit  der  Unschuld,  dramatisch  gleichsam,  durch  ein 
Fest  darstellen  zu  wollen,  ist  kühn  und  passt  für  alte  eiofältige 
Zustande  durchaus  nicht. 

Gewisse  Analogien*)  sprechen  dafür,  dass  die  Frühlingsfeier 
im  Anthesterion ,  welche  den  Knechten  Lustbarkeiten  gestattete 
(Pithögien),  einst  Kronien  hiess;  denn  dass  dies  die  natur- 
gemässeren  Kronien  waren,  folgt  aus  den  anderswo  begangenen 
Sclavenfesten,  die  dem  Winter  und  Vorfrühling  angeboren,  den 
trözenischen  Gerästien  (Hermann  Mtskde  p.  51)  und  den  kretischen 
Hermäen  (a.  0.  p.  59);  auch  Roms  Saturnalien  (am  19.  December), 
Die  kühlere  Jahreszeit  empfiehlt  sich  mehr,  unsere  Erntefeste  kön- 
nen dabei  nicht  leiten,  wir  kennen  die  glühende  Sonne  des  Heca- 
tombaeon  nicht.  —  «Wer  nun  diese  Sciavenfeste,  insonderheit  das 
dem  Anfang  der  Frühjahrsarbeit  vorausgehende  der  attischen  Anthe- 
sterien,  mit  den  Kronien  im  Hecatombaeon  vergleicht,  wird  Spaldiug 
(Abb.  d.  Berl.  Ak.  von  1804  bis  1811  h.  ph.  Gl.  p.  79)  beistimmen, 
dass  das  Sclavenfest  im  Anthesterion  das  ältere,  das  sommerliche 
Kronienfest  das  jüngere  sei. 

Stände  es  fest,  dass  die  Kronien  in  das  bürgerliche  Leben  und 
den  Kornbau  bedeutsam  eingriffen,  so  würde  man  ihre  Stiftung  eher 
für  alt  halten  können.  Ihre  Jahresstellung  ist  drittehalb  Monat  nach 
der  Ernte,  wenn  wir  die  Ernte  mit  dem  Thargelion  beginnend 
denken.  Am  Kronientage  ist  also  die  Erntearbeit  so  ziemlich  gethan 
und  wenn  noch  gedroschen  wird,  so  kann  diese  gemächlich  voll- 
zogene Arbeit  immerhin  durch  einen  Festtag  unterbrochen  werden. 
An  den  Kronien  also,  scheint  es,  sollen  die  fleissigen  Schnitter  be- 
lohnt werden  durch  ein  Zusammenessen  mit  ihren  Herrn  und  gänz- 
liche Arbeitsfreiheit?  Leider  sind  unsere  Nachrichten  so  schlecht, 
dass  wir  nicht  sagen  können ,  ob  die  Kronien  einen  engen  Zasam- 
menhang  hatten  mit  dem  Landbau,  oder  ob  die  Grossstädter  sich  an 
diesem  Feste  bloss  in  einer  gemssen  nachgemachten  Sitteneinfalt 
und  künstlichen  Ländlichkeit  ergingen?  ob  der  Bauer  auf  dem 
Lande  seinem  Gesinde  Kronien  ausrichtete,  wo  nicht  mit  dem  Ge- 
sinde zur  Stadt  zog,  um  im  grösseren  Kreise  die  Kronien  zu  begehen? 
Ich  bin  geneigt  zu  glauben,  dass  die  Kronien  für  den  Landmann 
wenig  Bedeutung  hatten. 


•)  Das  nonoLVOv  für  Kronos,  C.  I.  n.  523,  wird  im  Frühling  gebracht 
(lÖElaphebolion);  ebenso  das  Opfer  für  ihn  in  Olympia,  welches  um  Aequi- 
noctiam  stattfindet,  siehe  oben  Seite  20,  Note. 
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Durch  die  Annahme,  dass  die  Anthesterien  einst  als  Zeusfest 
(Diasien)  begangen  sind,  lässt  sich  die  späte  Stiftung  von  Kronien 
im  Uecatombaeon  erklären.  Die  Pithögien,  ehe  Bacchus  eindrang 
vermuttilich  Kronien  geheissen,  oder  doch  als  Choen  von  Knech- 
ten und  Herren  dem  Kronos  am  XII  Anthesterion  begangen,  zeigen 
uns  Kronos  örtlich  und  zeitlich  an  Zeus  haftend.  Wie  nun  aber 
Bacchus  übergriff  und  diePithögien  rauschender  und  lauter  wurden, 
fand  man  die  Ausgelassenheit  den  inzwischen  immer  mehr  gestei- 
gerten Vorstellungen  vom  goldnen  Weltalter  des  Kronos  nicht  mehr 
angemessen  und  stiftete  jetzt  besondere  Kronien  im  Hecatombaeon. 
Man  rettete  die  idealisierte  Vorstellung  von  Kronos  vor  dem  Bacchus, 
nicht  das  Scla venfest,  welches  ruhig  bestehen  blieb ,  wo  es  natur- 
gemäss  erwachsen  war,  im  Frühling.  Ungeachtet  man  die  Zeit  wo 
die  Erntearbeit  endet  für  die  Kronien  wählte  und  vielleicht  dabei 
an  die  Schnitter  und  Drescher  dachte,  denen  ein  Feiertag  dann 
passend  bewilligt  werden  konnte,  kann  doch  bezweifelt  werden,  ob 
dieser  Gedanke  sich  ordentlich  im  bäuerlichen  Leben  Geltung  ver- 
schaffte. 

Dfe  Kronien  scheinen  in  einer  Zeit  gestiftet ,  wo  der  Gamelion 
noch  Anfangsmonat*)  war,  so  dass  der  Kalender  nicht  wie  später 
als  erstes  namhaftes  Fest  die  Kronien**)  zeigte. 

Pisistratus  fand  die  attische  Religion  in  ihren  Grundzügen 
fertig  vor.  Seine  und  der  Pisistratiden  Thätigkeit  für  den  Cultus 
ist  dennoch  nicht  gering  anzuschlagen.  Was  frühere  Zeiten  er- 
schaffen hatten,  wurde  von  den  Pisistratiden  auch  äusserlich  abge- 
schlossen, wie  der  Zwölfgötter-Altar  lehrt.  Es  war  der  Tyrannen- 
familie willkommen,  wenn  Onomacritus  eine  mystisch-philosophische 


*)  Der  Gamelion  bewahrte  sein  früheres  Ansehen  wahrscheinlich  bis  zur 
Zeit  des  Pisistratus,  welcher  zuerst  dem  Hecatombaeon  höheres  Ansehen  gab 
als  dieser  Monat  bisher  gehabt  hatte. 

**)  Im  cimonischen  Athen,  wo  Theseus  ein  principieller  Volksfreund  und 
sein  Tempel  Sclavenasyl  wurde,  könnte  es  allerdings  nicht  auffallen,  wenn 
das  Festjahr  mit  einer  Feier  des  milden  Kronos,  bei  der  Gleichheit  Aller 
herrschte,  begann.  Nach  Pausan.  Att.  32,  3  hatten  die  Sclaven  bei  Plataeae 
zuerst  Felddienste  gethan.  Aber  die  Kronien  wurden  nicht  gestiftet  um  die 
Sclaven  dafür  zu  belohnen.  Das  Schmausen  war  nicht  erheblich,  da  gar  keine 
Thiere  geschlachtet  wurden.  Die  Stiftung  der  Kronien  nahm  den  Standpnnct 
einer  idealen  Religiosität.  (Eine  Beziehung  auf  Theseus  wäre  zugelassen,  wenn 
die  Kronien  an  einem  VIII  Tage  begangen  wären).  —  Es  wird  besser  sein, 
die  Einrichtung  sommerlicher  Kronien  einer  älteren  Zeit  als  der  cimonischen 
beizulegen. 
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Dogmatik  des  bacchischen  Festkreises  schrieb  und  so  die  Köpfe 
beschäftiget  wurden.  Ausserdem  sollten  die  Feste  populärer,  genuss- 
reicher werden,  es  zeigt  sich  mehrfach  eine  Tendenz  der  Verwelt- 
lichung, auf  welche  die  Epigonen  nur  immer  mehr  eingingen. 
Namentlich  ist  die  pisistratische  Stiftung  der  grossen  Panathenäen 
nicht  aus  Motiven  der  Frömmigkeit  hervorgegangen. 

Die  Göttinn  Atheua  war,  wie  Curtius  gr.  G.  I  p.  299  treffend 
bemerkt,  jetzt  selber  in  die  heftigen  Parteiungen  jener  Zeit  ein- 
getreten, sie  hatte  sich  als  die  entschiedene  und  siegreiche  Schütze- 
rinn  des  Pisistratus  gezeigt,  an  Athena  und  ihre  sichtliche  Fürsorge 
knüpften  sich  die  Wendepuncte  in  der  Laufbahn  dieses  Herrschers. 
Es  ist  hiernach  gewiss  nicht  seltsam  (auditu  mirum ,  Nitzsch  Mde- 
tem.  I  p.  169),  wenn  überliefert  ist,  Pisistratus  habe  die  grossen 
Panathenäen  gegründet,  im  Gegentheil  giebt  uns  die  Geschichte  der 
Tyrannis  ein  sicheres  Fundament,  um  die  Ansicht  darauf  zu  gründen, 
dass  der  Günstling  der  Athena  seiner  Göttinn  werde  zu  danken  ge- 
wusst  haben.  Sein  Dank  warder  eines  Ehrgeizigen,  welcher  mit 
seiner  Göttinn  vor  der  Welt  prunken  möchte.  —  Siehe  in  den 
Untersuchungen,  Panathenäen  S.  117. 

In  der  {Hsistratischen  Zeit  wurde  mit  Rücksicht  auf  panathe- 
näische  Einrichtungen  das  Neujahr  vom  Gamelion  in  den  Hecatom- 
baeon  verlegt*)  oder  wenigstens  die  Verlegung  angebahnt.  Pisistratus 
erbauete  das  vor-pericleische  Hecatompedon  und  legte  zuerst  einen, 
im  Hecatompedon  bewahrten ,  Tempelschatz  der  Athena  an  (Curtius 
a.  0.  p.  300).  Die  Quästoren  dieser  Schatzkammer  des  Staates 
mussten  in  historischer  Zeit  ihre  Rechnung  penteterisch  von  grossen 
Panathenäen  zu  grossen  Panathenäen  ablegen,  und  dies  ist  eine  der 
wichtigsten  Anwendungen  des  hecatombaeonischen  Neujahrs,  welches 


*)  Dem  Pisistratus  war  das  Neujahr  im  Hecatombaeon  auch  in  so  fern 
dienlich,  als  vermöge  des  hecatombaeonischen  Neujahrs  Athena  zuerst  im  Jahr 
geboren  ist  (siehe  folgende  Seite)  und  darauf  die  Erechtheusfeste,  überhaupt 
alle  Athenafeste  folgen.  Denn  Synökien  braucht  es  in  Pisistratus  Zeit 
noch  nicht  gegeben  zu  haben,  sie  können  nach  der  Befreiung  von  der 
Tyrannis  gestiftet  sein;  auch  Thescus  als  Stifter  der  Synpkien  führt  dahin, 
weil  der  Theseuscult  erst  im  demoeratischen  Athen  aufkommt.  —  Wäre 
Athenas  Geburt  nicht  gleich  im  ersten  Monat  gewesen,  so  hätte  man  ein- 
wenden können,  dass  Athena  schon  vor  ihrer  Geburt  als  Göttinn  im  Festjahr 
gefeiert  wurde ,  während  sie  dogmatisch  noch  in  Zeus'  Haupte  sei.  Das 
Neujahr  des  Hecatombaeon  schnitt  den  Zusammenhang  mit  den  Festen  vor- 
her durch. 

Mommsen,  Heorlolog-ie.  (5 
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daher,  sei  es  direct  oder  indirect,  auf  Pisistratus  den  Gründer  der 
Schatzkammer  zurückzuführen  ist.  *) 

Dass  derHecatombaeon  durch  Stiftung  der  grossen  Panatbenäen 
sehr  an  Dignität  gewann,  versteht  sich  von  selbst 

Das  Ansehen  des  Gamelion  beruhete  im  Cultus  besonders  auf 
der  Hochzeitfeier  des  Zeus  und  der  Hera,  auf  der  Zeugung  des 
Hephäst,  von  dem  Erechtheus  stammt,  überhaupt  also  auf  dem 
Erechtheusdogma,  wie  oben  vermuthet  ist.  Nun  ist  es  aber  ganz 
unwahrscheinlich  dass  Pisistratus  den  Erechtheus  im  Gottesdienste 
hervorhob,  da  er  sich  selbst  in  einem  persönlichen  Verhältniss  zur 
Athena  wusste;**)  vielmehr  wird  der  lebende,  herrschende,  durch 
Athena  zum  höchsten  Erdenglück  gelangte  Schützling  den  alten 
dogmatischen  Schutzhng  Erechtheus  etwas  bei  Seite  geschoben 
haben,  in  der  Art,  dass  Pisistrat  seine  Göttinn  selbst  feierte.  Wenn 
wir  nun  von  der  tqCti]  q>d'ivovTog  als  Athenas  Geburtstage  hören 
und,  da  Athenas  Geburt  am  pericleischen  Parthenon  gebildet  wurde, 
dies  neue  Dogma  auf  die  panathenäische  TQctrj  (pd'LVovrog  zu  be- 
ziehen haben,  die  Panatbenäen  also  irgendwann  als  Geburtsfeier  der 
Athena  aufgefasst  wurden ,  so  kann  ,das  Aufbringen  dieser  Vorstel- 
lung Niemandem  passender  beigelegt  werden  als  dem  Pisistratus, 
welcher  den  Heros  in  den  Hintergrund,  Athena  —  und  sich  selbst  — 
in  den  Vordergrund  treten  liess.***)  Mit  mehr  Anschein  würde  dies 
zu  behaupten  sein ,  wenn  wir  wüssten,  dass  der  pisistratische  sxcc- 
toiLTtsdog  vsdg  dem   pericleischen   ähnlich   ausgeschmückt  war. 


*)  Wie  der  Geburtsmonat  der  pisistra tischen  Athena  (s.weiterliin  im  Texte) 
Epoche  des  Finanzjahrs  ward,  so  Hefen  die  delisclien  Finanzrechnungen  vom 
Thargelion,  dem  Geburtsmonate  des  delisclien  Apoll.  —  Bis  in  den  Anfang 
des  5.  Jahrhunderts  unserer  Zeitrechnung  war  das  Gebartsfest  Christi  am 
25.  December  in  Palästina  und  Aegypten  nicht  bekannt;  man  feierte  Christi 
Geburt  sammt  seiner  Taufe  am  6.  Januar  (dem  Epiphauienfeste) ,  also  im 
Anfangsmonat  des  julianischen  Jahrs.  Erst  später  nahm  man  die  Sitte  des 
Occidents  an.  Siehe  Kliefoth  Lithurg.  Abh.  V  p.  98.  —  Romulus'  Geburt  setzte 
man  in  den  März,  den  kirchlichen  Anfangsmonat.  Siehe  m.  röm.  Daten  p.  8. 
**)  Die  Erzählung  von  Pisistrats  Rückführung  durch  Atliena,  Herod.  1,  60, 
zeigt  dies,  Athena  dargestellt  durch  ein  schönes  Mädchen  aus  Paeania  fährt  in 
einem  Wagen  zur  Stadt,  Herolde  müssen  voraneilen  und  verkündigen,  Athena 
selbst  führe  den  Pisistrat  in  ihre  Burg  zurück.  E.  Curtios  gr.  G.  I  p.  290  deutet 
dies  auf  ein  Athenafest,  welches  zu  dem  Ende  gewählt  worden  sei.  Jedenfalls 
sehen  wir  hier  nur  die  Göttinn  und  ihren  Schützling  Pisistratus,  eine  dritte 
Figur  ist  in  dieser  Action  unmöglich. 

***)  Von  einer  Abschaffung  des  Erechtheus  -  Dogmas  für  die  Panatbenäen 
kann  dcsungeachtet  nicht  die  Rede  sein.  Nichts  hinderte  Erechtheus'  Gedächt- 
nissfeier mit  dem  Geburtstag  der  Athena  zu  vereinigen,  siehe  ünterss, 
Gamelien.  Es  kann  sich  nur  darum  handeln,  welche  der  beiden  dogmati- 
schen Personen,  Erechtheus  oder  Athena,  mit  mehr  Inbrunst  celebriert  ward 
von  Pisistratus. 
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welcher  letztere  offenbar  das  jüngere  Dogma  von  Atbenas  Geburt  *) 
bevorzugte.  Die  Zurückdrängung  des  Erechtbeus  wurde  später  noch 
gemehrt  durch  die  nach  der  Pisistratidenzeit  zugelassenen  Vorstel- 
lungen von  Theseus'  Verdiensten  um  Athen. 

Hat  Pislstratus  die  Panathenäen  vornehmlich  der  hauptgebore- 
nen Athena  gefeiert  und  diese  Idee  zuerst  aufgenommen,**)  so 
müssen  wir  darin  einen  frischen  Luftzug  über  den  stagnierenden 
Dogmen  der  Erechtbeus -Religion  erkennen.  Fragen  wir  freilich, 
welchen  Nutzen  das  gottesbedürftige  Gemüth  von  dieser  Idee  haben 
konnte,  so  muss  man  die  Achseln  zucken.  Es  schmeichelte  dem 
Pisistratus,  so  erhaben  me  möglich  von  seiner  Schützerinn  zu  denken, 
und  je  glänzender  er  sie  feierte,  desto  mehr  flüchteten  sich  wohl 
die  Empfindungen  der  Frömmigkeit  zu  den  Stiftungen,  der  Refor- 
matoren ^  welche  die  Menschen  über  das  Jenseits  trösten  und  von 
der  Sünde  erretten  wollten. 

Rei  dem  reichen  Inhalt  des  bacchisch  -  demelreischen  Kreises 
war  es  kaum  anders  möglich  als  dass  der  Athenacultus  den  Weg  der 
Weltlichkeit  einschlug.  Indess  wurden  davon  keineswegs  alle  Feste 
des  Erechtbeus  betroffen,  wie  denn  das  Dogma  der  Hauptgeburt  sich 
nicht  Überali  heranbringen  Hess.  Die  drei  Mittelfeste  scheinen  in 
althergebrachtei*  Weise  dem  Erechtbeus  begangen  zu  sein  (Rrauro- 
nien,  Plynterien,  Arrbephorien).  Die  Chalkeen  aber  dürfHen  doch 
dem  neuen  Dogma  Eingang  gewährt  haben ,  indem  Athena ,  geboren 
am  Ende  des  Hecatombaeon,  durch  Rückwärtszäblung  der  9  Monat 
an  den  Chalkeen  von  Hephäst  erzeugt  sein  sollte.  Vermuthlich  ist 
die  Rehauptung,  Athena  sei  Hephästs  Tochter,  so  entstanden,  jedoch 
wohl  erst  durch  Deutelei  jüngerer  Zeiten. 

Die  Rewahrung  der  Mittelfeste  des  erechtheischen  Festjahrs 


•)  Erechtheus  war  zu  Füssen  der  Parthenos  als  Schlange  dargestellt 
(Leake  Top.  p.  110  sq.),  wovon  allerdings  das  Erechtheus -Dogma  die  Voraus- 
setzung bildete.  Weit  stärker  hervorgehoben  war  die  Geburt  der  Athena  aus 
Zeus'  Haupt.  Sie  schmückte  den  Giebel  der  vornehmsten  Seite,  der  östlichen. 
Athena  erscheint  in  mitten  der  Götter,  die  über  die  neugeborene  jubeln. 

•*)  Auch  diejenigen,  welche  die  Vorstellung  von  der  hauptgeborenen 
Athena  für  sehr  alt  halten  (Welcker  G.  L.  I  p.  301),  können,  ihrer  Meinung 
unbeschadet,  zugeben,  dass  die  ältere  Zeit  jene  kühn«  Vorstellung  im  Gottes- 
dienste nicht  benutzt  habe.  Sollte  sie  im  Gottesdienste  benutzt  werden,  so 
musste  man  einen  bestimmten  Tag  für  den  Geburtstag  der  Athena  erklären,  ein 
Untei fangen,  zu  welchem  wohl  erst  eine  spätere  Zeit  den  Muth  fand.  — 
üebrigens  lassen  sich  gegen  das  hohe  Alter  jener  Vorstellung  selbst  Einwen- 
dungen machen.  Im  Homer  sind  die  Spuren  unsicher ,  Lehrs  Aristarch  p.  182. 
Wenn  im  Homer  nur  Zeus  als  Vater,  nie  eine  Mutter  der  Göttinn  genannt  wird, 
»o  darf  man  nicht  behaupten,  das  alte  Epos  ,,  bezeichne*'  sie  als  dfii^xm^,  wie 
Krause  R.  E.  V  p«  44  sagt;   schweigen  ist  nicht  bezeichnen. 

6« 
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hat  theilweise  ihren  Grund  in  deren  Beziehung  zum  Frauenleben. 
Athena  die  Schirmerinn  des  Erechtheusknaben  war  damit  Patroninn 
aller  Athenerinnen,  die  glückliche  Mütter  bleiben  oder  werden 
wollten,  und  die  in  solchem  Sinn  begangenen  Brauronien  und 
Plynterien  hätte  man  von  ihrem  auf  die  Pflege  des  pei^sönlichen 
Erechtheus  gehenden  Sinn  nicht  abbringen  oder  auch  nur  etwas 
ablenken  können,  ohne  dem  schwächeren  und  das  Herkommen 
liebenden  Geschlechte  eine  religiöse  Stutze  zu  entziehen.  (Die  auf 
das  Erechtheuskind  gehenden  Feste  wurden  von  dem  aufkommenden 
Theseusdienste  gar  nicht  berührt,  keine  Legende  sprach  von  einem 
durch  Athena  verpflegten  Theseus  -Kinde.) 

Auch  die  Delien  mag  Pisistratus,  im  Wetteifer  mit  anderen 
Tyrannen  wie  Polycrates,  häufig  und  prächtig  gefeiert  haben,  über- 
all bemüht  Macht  und  Glanz  zu  zeigen.^)  Vielleicht  sah  man  das 
in  Delphi  nicht  gern. 


Synökien. 

Die  Synökien  sind  vielleicht  in  nach-pisistratischer  Zeit  ent- 
standen, sicher  behaupten  lässt  sich  indess  wohl  nur,  dass  sie  kein 
uraltes,  mit  den  Panathenäen  coätanes  Fest  sind. 

Plutarch  hat  einen  grossen  Fehler  begangen,  wenn  er  den 
Theseus  zugleich  zum  politischen  Synökisten  und  zum  Panathenäen- 
gründer  macht,  und  die  formelle  Einigung  des  Staats  durch  Auf- 
hebung der  Einzelsenate  als  Grundlage  der  Panathenäen  ansieht.**) 
Im  Festjahr  sieht  es  allerdings  so  aus  als  wenn  am  XVI  die  Bewoh- 
ner Atticas  ^ich  vereinigen,  um  da^n,  vereinigt  nunmehr  amXXVIlI 
das  Sammtfest  der  Landesgöttinn,  die  Panathenäen,  zu  feiern.  Aber 
historisch  angesehen,  ist  das  Panathenäenfest  weit  älter  und  die 
politischen  Synökien  jünger. 


*)  Rinck  Rel.  d.  Hell.  II  p.  75  folgert  aus  der  pisistratischen  Lustration 
von  Delos,  dass  ein  ßedürfniss  der  Feier  empfunden  worden  sei.  Sollte  aber 
Pisistratus,  der  überhaupt  eine  glänzende  Frömmigkeit  zu  zeigen  liebte,  nicht 
vornehmlich  Delos  gewählt  haben,  wo  er  bequem  seinen  Reichthum  entfalten 
konnte?  Delphi  zu  besuchen  mochten  manche  Gründe  verhindern ,  zumal  als 
Pythia  anfing  den  Feinden  des  Pisistrat  ihre  Aussprüche  zu  leihen  und  an 
seinem  Sturze  zu  arbeiten. 

**)  Auch  in  so  fern  hat  er  Unrecht,  als  ihm  die  Zusammensiedelung  für 
eine  nicht  bloss  rechtliche,  sondern  auch  materielle  galt;  s.  Classen  zu  Jacobs 
Attica  p.  3,  2.  Der  Scholiast  zum  Thucyd.  (II  15)  hat  sehr  wohl  eingesehen, 
dass  mit  ^vvolulSslv  nicht  eine  äusserUche  Wohnungsänderuug  gemeint  sei. 
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Richtig  hat  der  parische  Chronist  beide  Thatsacheo  durch 
etliche  Menschenalter  getrennt.  Von  Theseus  als  Panathenäenstifter 
weiss  er  nichts.  Er  setzt  die  ersten  Panathenäen  des  Erichthonius, 
welcher  bei  den  älteren  Autoren  der  Panathenäenstifter  ist,  schon 
Epoch.  10  an  um  1506  a.  Chr.,  erst  drittehalb  Jahrhunderte  später 
folgt  Theseus'  Zusammensiedelung  der  attischen  Zwölfstädte.  Eben- 
sowenig weiss  Thucydides  von  einer  Panathenäenstiftung  des  The- 
seus. Der  thucydideische  Theseus  ist  ein  kluger  mächtiger  Mann, 
welcher  das  Land  organisiert  und  die  Kleinstaaterei  vertilgt,  dabei 
allerdings  einem  Solon  oder  Pericles  etwas  gar  zu  ähnlich  wird  (vgl. 
Grote  Mythologie,  übers,  von  Th.  Fischer  I  p.  189).  Aber  Thucydides 
lässt  ihn  doch  wenigstens  nicht  auch  die  Panathenäen  stiften,  er 
macht  nicht  die  staatsrechtliche  Einigung  zur  Voraussetzung  der 
gottesdienstlichen.*) 

Für  die  alte  Zeit  müssen  wir  uns  die  Panathenäen  als  die  einzig' 
und  alleinige  Form  politischer  Centralisation  denken.  Wie  unzu- 
reichend man  diese  Form  auch  finden  mag,  sie  war  die  jener  Sitten- 
einfalt gemässe  und  enthielt  doch  eine  Willenserklärung,  dass  die 
mitfeiernden  Landestheile  Eines  Körpers  Glieder  zu  sein  gedachten. 
Ein  Synökienfest  noch  daneben  war  der  alten  Zeit  überflüssig.  Es 
entstand  als  sich  ReUgion  und  Politik  mehr  schieden  als  früher  der 
Fall  gewesen. 

In  der  attischen  Religion  historischer  Zeit  trat  der  eleusinisch- 
athenische  Cultus  des  Weingottes  und  der  Erdgottheiten  mehr  in  den 
Vordergrund ;  Athena  und  Apoll  wurden  nicht  so  inbrünstig  verehrt. 

Die  Stadtgöttihn,  so  tapfer  bei  Marathon,  litt  10  Jahr  danach 
Einbusse,  sie  sah  ihre  Burg  eingenommen,  ihre  Tempel  verwüstet, 
sie  konnte  nichts  als  jenes  rührend  stille  Zeichen  des  Oelbaums 
geben,  der  einen  Zweig  wachsen  liess  mit  plötzlicher  Wunderkraft. 
Der  Siegeshelfer  aber  war  lacchus. 

Der  Festkreis  des  Bacchus  und  der  Demeter  durfte  ein  gleiches, 
ja  ein  höheres  Ansehn  beanspruchen  als  der  unzweifelhaft  ältere 


•)  Hiernach  bin  ich  mit  E.  Curtius  gr.  G.  I  p,  247  nicht  einverstanden, 
wenn  er  die  Feier  des  Athena -Festes  erst  nach  der  politischen  Organisation 
eine  „panathenäische**  nennt  und  das  Landesfest  ihm  als  ein  neues  gilt,  seit 
dem  Beginn  politischen  Gesammtlebens  dnrch  Theseus.  —  Wenn  Curtius  dabei 
eine  „längst"  vorhergegangene  „Anerkennung  der  Athena  als  Landesgöttinn** 
mit  Recht  annimmt,  so  musste  diese  Anerkennung  auch  ihre  äusseren  Merk- 
male haben,  wie  persönliches  Erscheinen  beim  Athenafest,  yiQCC,  Und  waren 
das  nun  nicht  Panathenäen? 
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des  Erechtheus  und  der  Athena;  man  ruckte  die  Entstehung  beider 
in  ein  ziemlich  gleiches  Alterthum*)  hinauf,  gegen  die  geschicht- 
liche Wahrheit. 

Die  Panathenäen  der  Blüthezeit  imponierten  durch  ihren  Glanz, 
dem  religiösen  Gefühl  boten  sie  wohl  wenig  dar.  Wie  dem  peri- 
cleischen  Staate  Atticas  Grenzen  zu  eng  geworden  waren,  so  griff 
auch  die  Panathenäenfeier  über  die  heimatliche  Schranke  hinaus, 
man  kann  sagen,  dass  sie  eine  allgemein  hellenische  wurde. 

Pisistralus  hatte  nicht  sowohl  den  Erechtheus  und  die  Erecli- 
thiden-Göttinn  als  vielmehr  die  pisistratische  Athena  gefeiert;  auch 
Pericles  stellte  in  Athena  Parthenos  eine  pericleische  Reichsgöttinn 
auf,  die  nicht  eine  besondere  Berufsart  als  Hygiea,Nike,Hippia  oder 
als  Stadthüterinn  (Polias)  hatte,  sondern  alle  die  dem  Gebote  des 
Pericles  folgenden  Städte  und  Staaten  [Ttokecg)  beherrschte.  Vor 
den  Ausländern,  die  zu  den  grossen  Panathenäen  nach  Athen 
strömten,  entfaltete  Pericles  den  Glanz  seines  Staates  in  der  wür- 
digen Erscheinung  der  ihn  schirmenden  Athena  Parthenos.  Athena 
Polias,  die  Trägerinn  der  uralten  Stadtreligion,  war  nicht  mehr  so 
wie  einst  in  Ehren,  die  Restitution  des  Erechtheums  verschleppte 
sich  (Leake  Top.  p.  429),  während  der  Bau  des  Parthenon  rasch  ge- 
fördert wurde. 

In  der  Einführung  des  Bendisdienstes,  welche  in  den  besten 
Zeiten  Athens  stattfand ,  scheint  ein  Misstrauen  gegen  die  Kraft  der 
Athena-Religion  zu  liegen.  Die  alten  Götter,  welche  den  Erech- 
theus-Knaben,  den  Sohn  Atticas,  schützten,  hatten  sich  in  den  Pest- 
jahren unzureichend  erwiesen ,  den  Söhnen  Atticas  Heil  und  Leben 
zu  wahren.  Darum  stiftete  man  in  der  Plynterienzeit,  die  dem 
Erechtheuskinde  geweihet  ist,  die  Bendideen,  damit  Bendis  das 
Erechtheuskind  und  alle  Landeskinder  besser  schütze. 

Der  alle  Heros  Erechtheus  wurde,  in  Betreff  der  Panathenäen 
wenigstens,  durch  Theseus  verdunkelt.  Die  Panathenäen  sollten 
nun  nicht  von  Erechtheus,  sondern  von  Theseus  gestiftet  sein,  eine 
Aufstellung ,  die  sich  auch  in  unseren  Quellen  deutlich  als  die  jün- 
gere zeigt. 

Mit  Theseus  vereinigt  drängte  Bacchus  im  pyanepsischen 
Herbstfeste  den  Apoll  zurück,  ohne  ihn  indess  völlig  zu  verdrängen. 
So  kam,  in  Cimons  Zeit  vermuthlich,  das  Conglomerat  von  Festge- 


*)  Bei  Eusebius  und  im  Marmor  Parinm  »ind  die  Ansätze  der  Eleusinien 
nur  wenig  jünger  als  Erechtheus'  Panathenäen  Stiftung. 
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brauchen  zu  Stande,  welche  die  Feier  der  Pyanepsien  und  Oscho- 
phorien  am  VU  Pyanepsion  ausmachen. 

Auch  aus  der  melischenEpiphanienfeier  imElaphebolionmusste 
Apoll  weichen  und  Bacchus  trat  an  seine  Stelle.  Man  nannte  die 
Feier  grosse  Dionysien.  Obgleich  diese  Umwandeiung  ohne  die 
Reaction  gegen  den  Apoilodienst  und  das  Vordringen  des  Bacchus 
nicht  möglich  gewesen  wäre ,  lag  darin  doch  nicht  eine  Förderung 
der  baccbischen  Religion,  sondern  eine  Förderung  der  bacchi- 
sehen  Kunst,  deren  Macht  die  Welt  zu  lehren  Athen  berufen  war. 
Denn  durch  Stiftung  der  grossen  Dionysien  überschritt  man  die 
Grenzen  der  älteren  baccbischen  Dogmatik ;  s.  oben  S.  69. 

£in  dem  dogmatischen  Zusammenhange  enthobenes,  ganz  der 
dramatischen  Kunst  gewidmetes  Fest,  wie  die  grossen  Dionysien  war 
besonders  geeignet,  eine  allgemein  hellenische  und  überhaupt  eine 
allgemeine  Bedeutung  anzunehmen;  denn  die  Kunst  gehört  allen 
Menschen,  die  heidnische  Dogmatik  aber  trägt  von  vornherein  eine 
pro  vincieile  Schranke  an  sich,  die  sie  nur  mühsam  und  nie  vollstän- 
dig abwirft. 

Die  grossen  Dionysien  wurden  wie  die  Panathenäen  allgemein 
hellenisch.  Ihre  innere  Berechtigung  zu  so  umfassendem  Ansehen 
lag  in  der  Pflege,  welche  die  Künste  an  beiden  Festen  fanden,  nicht 
in  ihrem  religiösen  Werthe.  Abgesehn  von  der  eifrig  geförderten 
Agonistik  fanden  musicalische  Talente  einen  Mittelpunct  in  den  Pan- 
athenäen, attische  wie  nicht  attische,  und  die  von  baccbischen  Dog- 
men völlig  emancipierten  Schauspiele  der  grossen  Dionysien  waren 
allen  Griechen  ansprechend. 

indem  man  die  Kunst  an  den  Panathenäen  förderte,  erwies 
man  der  Religion  des  Erechtheus  und  der  Athena  einen  zweifel- 
haften Dienst ;  die  Panathenäen ,  das  Hochfest  des  Erechtheus- 
Athena-Kreises,  mussten  sich  damit  noch  mehr  verweltlichen.  Denn 
die  Kunst  feiern,  heisst  das  Können  des  Menschen  feiern,  der  Cultus 
des  Genies  ist  ein  gefährlicher  Nachbar  des  wirklichen  Cultus. 

Schonender  war  man  mit  den  dogmatischen  Festen  der  deme- 
treisch-bacchischen  Religion  umgegangen.  Man  hatte  nicht  bloss 
kein  Hochfest  dieses  Kreises  in  eine  Reunion  für  Gesang  und  Spiel 
umgewandelt  —  das  waren  die  grossen  Dionysien  —  sondern  der 
ganze  Festkreis  des  Bacchus  und  der  Demeter  war  unangetastet  ge- 
blieben, ein  Apollonsfest  war  in  ein  Bacchusfest  verwandelt  worden. 

Der  Gottesdienst  des  Erechtheus  und  der  Athena  hatte  von  den 
Perserkriegen  keinen  Nutzen.     Dagegen  förderte  das  Zusammen- 
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treffen  des  salaminischen  Siegs  mit  dem  lacchustage  ohne  Zweifel  das 
Ansehen  der  eleusinischen  Götter. — Der  jetzt  erworbene  Thatenstolz 
Athens  sprach  sich  in  Siegesfesten  aus  und  ausserdem  im  Theseus- 
cult  und  den  einen  Theil  der  Theseen  bildenden  Epitaphien.  Am 
Feste  des  Theseus,  welcher  seit  Cimons  Zeit  als  Repräsentant  atti- 
schen Nationalsinnes,  als  ein  Ideal  von  Heldenkraft  und  Milde  zu 
gelten  anfing,  entsann  man  sich  alles  dessen,  was  man  gethan  und 
gelitten,  um  von  persischer  Knechtschaft  und  überhaupt  von  Fremd- 
herrschaft frei  zu  bleiben,  und  gründete  zu  dem  Ende  den  Gebrauch 
in  feierlicher  Rede  (Epitaphios)  der  Krieger  zu  gedenken,  welche 
für  die  Freiheit  gefallen  waren.  —  Indirect  hatte  hierbei  der  Dienst 
des  Erechtheus  und  der  Athena  Schaden.  Denn  die  Förderung  des 
Theseusdienstes  geschah  nothwendig  auf  Kosten  des  Erechtheus. 
Theseus'  Schatten  war  unter  den  Marathonskämpfern  gesehen  wor- 
den, Erechtheus  hatte  keinen  merkbaren  Antheil  an  denjenigen 
Thaten,  die  Athen  sich  am  liebsten  ins  Gedächtniss  rief. 

Um  die  Erechtheus-Athena-Religion  *)  in  ein  trivialeres  Licht 
zu  stellen,  diente  auch  der  innere  Reichthum  der  eleusinischen 
Lehre,  die  überdem  durch  die  spannende  und  wirkungsvolle  Art 
ihrer  Mittheilung  sich  Anhänger  gewann.  Die  Lehren  der  eleusini- 
schen Mysterien  machten  wirklich  eine  Religion  aus,  der  sittlich 
Reine  und  gläubig  Hingegebene  empfing  Hoffnung,  ein  Dacchus,  ein 
vom  Tode  Erstehender  zu  werden.  Der  Mysterienfrevel  a.  Chr.  415 
zeigt,  dass  hier  wirklich  ein  Heiliges  war,  an  dem  zu  freveln  sich  der 
Mühe  verlohnte.  Die  edlere  Opposition  des  Plato  lässt  uns  nicht 
weniger  die  Wirkung  und  Anregung  sehen ,  welche  die  Eleusinien 
auch  auf  ihn  übten.  Durch  philosophisches  Denken  möchte  er  die 
Weihen  ersetzen,  die  Enthüllung  eines  im  Telesterion  angeschaue- 
ten  Götterbildes  lehrt  ihn  nicht  so  viel,  als  der  einer  heiligen  Capsel 
gleich  aufgeschlossene  Socrates,  dessen  innere  Seelenschätze  Alcibia- 
des  den  Versammelten  vorzeigt,  wie  ein  Hierophant  den  Epopten, 
PlutarchAlcib.  19;  Plato Sympos.p. 215 sqq.  Wo  nur  göttliche Offen- 


•)  Die  Grundidee  des  Erechtheus  hätte  sich  ebenfalls  zu  einer  Unsterblich- 
keitslehre ausbilden  können.  Auch  der  Kornhalm  stirbt  und  dauert  doch  fort 
im  Samenkorn,  das  ihn  neu  erstehen  macht;  es  ist  ein  steter  Wechsel,  bei  dem 
das  neuentspriessende  Leben  über  Tod  und  Vergang  tröstet  und  den  Betrachter 
lehrt,  dass  das  Ewige  sich  fortregt  in  Jeglichem.  Aber  ein  Erechtheus,  der  auch 
Poseidon  sein  sollte,  war  keiner  Fntwickelung  mehr  fähig.  Ausser  der  Ueber- 
ladung  mit  Dogmen  störte  die  Weltlichkeit.  Auch  das  Herstammen  der  Erech- 
theus-Religion  aus  uralten  Zeiten  war  ihr  ungünstig  undmehrte  ihreEntwerthung 
in  historischen  Zeiten.  Denn  was  neu  ist  wirkt  stärker  auf  die  Menschen;  die 
Zeit  ist  mächtig,  auch  Religionen  reralten. 
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barung  einer  platonischen  Gedankenreihe  den  Gipfel  aufsetzen  und 
die  höchste  Bewahrheitung  geben  könnte ,  da  bringt  uns  Plato  hei- 
lige Anschauungen,  gleichsam  dQüi^isva,  wie  Eleusis  sie  hat,  und 
er  führt  seine  Leser  öfters  an  einen  Vorhang,  um  das  AUerheiligste 
schliesslich  zu  enthüllen. 

Das  Ansehen  der  Mysterien  also  erklärt  sich  grossentheils  aus 
ihrem  religiösen  Gehalt,  welcher  der  sündigen  todesfürchtigen 
Menschheit  genügte,  bis  etwas  Besseres  da  \^ar.  Das  Bessere  aber 
hatte  einen  harten  Streit  gegen  das  bestehende  Gute  zu  führen. 
Ein  Cultus,  dessen  Inhalt  ein  sterbender  und  von  den  Todten  wieder 
erstehender  Gott  war,  musste  der  Beligion  Christi  nachhaltigen 
Widerstand  leisten,  und  die  Kirchenväter  hatten  Grund  den  eleusini- 
schen  Bacchus  zu  verfolgen,  er  war  der  geborene  Gegner  Christi. 

Die  Blüthe-Periode  der  eleusinischen  Religion  kann  man  (mit 
Preller  R.  £.  111,  53)  in  der  Zeit  nacli  den  Perserkriegen  erblicken, 
ehe  noch  die  Aufklärung  und  das  Zweifeln  und  Andersmeinen  dem 
alten  Glauben  skeptisch  gegenübertrat.  In  Betreff  der  philosophi- 
schen Opposition  indess  wie  auch  der  christlichen  Polemik  ist  nicht 
zu  übersehen,  dass  die  Kraft  einer  Orthodoxie  noch  dauert  so  lange 
opponiert  wird;  nicht  Hohn  und  Streit,  sondern  ignorierende  Gleich- 
gültigkeit schreibt  den  Todtenschein  für  eine  Orthodoxie."^) 

Für  Griechenland  lässt  sich  der  Höhepunkt  der  Mysterien  etwa 
an  das  Jahr  a.  Chr.  445  knüpfen,  indem  unmittelbar  nach  Abscbluss 
des  30jährigen  Friedens  eine  äusserliche  Neuordnung  und  Bestim- 
mung alles  dessen,  was  mit  den  Eleusinien  zusammenhing  (Sauppe 
de  inscr.  Eleus.  p.  10)»  zu  Stande  kam  und  in  den  damals  beliebten 
Stipulationen'^'^)  die  umfassende  Bedeutung  der  Mysterien  für  Grie- 
chenland hervortritt. 


♦)  Prell  er  a.  0.  hebt  selbst  mit  Recht  hervor,  dass  nur  die  höheren  Kreise 
der  Gesellschaft  vou  der  Zwcifelsucht  berührt  wurden ,  während  „die  Heiligkeit 
der  Mysterien  für  das  Volk,  für  Griechenland,  fortgesetzt  dieselbe  blieb."  — 
In  einer  Zeit,  die  schon  in  die  Periode  der  Aufklärung  gehören  dürfte,  finden 
wir,  dass  ein  Keryke  die  Hadernden  beschwört  und  an  die  Gemeinsamkeit  der 
Religion  erinnert,  Xen.  Hellen.  II,  4,  20.  Er  hatte  als  Eleusinien-Beamter  ohne 
Zweifel  mehr  Ansehen  bei  der  Menge,  als  ein  anderer  Priester  gehabt  haben 
würde  und  seine  gute  Stimme  (fidX*  svqiavog  mv)  war  es  nicht  allein,  die  ihn 
zum  Friedens-Prediger  qualificierte. 

**)  Diese  sind  in  C.  I.  I  n.  71  enthalten.  Die  Inschrift  scheint  ein  Pscphis- 
ma,  welches  unter  Anderem  auch  Strafbestimmungen  gab  und  vielleicht  iden- 
tisch ist  mit  der  von  Andocides  1,  116  erwähnten  Stelle,  auf  welcher  dem  im 
Eleusinion  Schutzflehenden  1000  Drachmen  Strafe  gedrohet  werden ;  Sauppe  a. 
0.  p.  11.  Für  den  Herbst  wie  für  den  Frühling  wird  ein  Gottesfriede  festgesetzt 
von  fast  zweimonatlicher  Dauer.  Unter  dem  Schutz  dieses  Friedens  sollen  aus- 
wärtige Mysten  nach  Athen  kommen  und  zarückreisen  können.    Die  langen 
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Für  das  Ausland  dagegen,  für  die  Völker  des  Alterthums  über- 
haupt, müssen  wir  uns  das  Ansehen  der  Eleusinien  noch  steigend 
deni^en  und  zwar  in  demselben  Grade  als  die  Bildungsvölker  sich 
mehr  und  mehr  im  Zusammenhange  eins  am  andern  entwickelten, 
namentlich  also  Griechenland  und  Rom  in  dieselbe  geschichtliche 
Strömung  hineingezogen  wurden. 

Das  Einzige  was  die  Athener  späterer  Zeit  der  Welt  an  Eigen- 
thümlichem  nur  in  Attica  so  Vorhandenem  zu  bieten  hatten,  war  die 
eleusinische  Religion  und  wenn  eine  Geschichte  Athens  bis  in  die 
Zeiten  des  Alarich  und  des  letzten  Daduchen  hinabstiege,  würde  sie 
vornehmlich  von  den  Eleusinien  zu  berichten  haben.'*')  Eine  Reihe 
der  berühmtesten  Römer  Hess  es  sich  gefallen,  Mysten  und  Epopten 
von  Eleusis  zu  werden,  Sulla,  Cicero,  Octavian  und  Andere.  Ha- 
drian  der  sich  ebenfalls  weihen  liess,  befahl  die  eleusinische  Ebene 
einzudämmen  und  vielleicht  auch  die  Wasserleitung  zu  bauen,  von 
der  man  Ueberreste  sieht  (Leake  Demen  p.  150).  In  der  Kaiserzeit 
war  Eleusis  berühmter  als  Athen  und  volkreicher  als  je  (a.  0.  151). 
—  Siehe  Unterss.  Eleusinien  (Decret  v.  XVIII  Boedr.  Note). 

Ohne  die  Eleusinien  ist  die  späte  Nachblüthe  Atticas  und 
Athens  nicht  denkbar.  Sie  kam  von  den  römischen  Kaisern,  aus 
dem  Westen  wie  ein  Abendroth  noch  hineindauernd  in  die  Nacht, 
welche  durch  Alarich  und  seine  wüthenden  Mönche**)  über  Eleusis 
und  die  Stätten  der  Demeter  hereinbrach. 


Fristen  lehren,  dass  auch  die  weitest  entfernten  Bewohner  Griechenlands  sicher 
sollten  reisen  können. 

*)  Zu  den  freilich  nicht  welthistorischen,  aber  doch  für  Athen  nicht  un- 
wichtigen Lebensreguugeu  späterer  Zeit,  gehört  die  Aeiiderung  des  Neujahrs, 
welches  einst  winterlich  (Gamelion)  gewesen,  dann  sommerlich  (Hecatombacon) 
geworden  war,  und  zuletzt  in  den  Herbst  (Boedromion)  überging.  Durch  das 
boeii romische  Neujahr  wollte  man  vielleicht  den  Vorrang  der  Eleusinien  aner- 
kennen. Nach  dem  Mysterien- Cursus  hätte  vielmehr  der  Anthesterion  beginnen 
müssen,  allein  die  Herbst-Mysterien  behaupteten  ihr  altes  Uebergewicht.  Das 
Ausland  besuchte  wohl  vorzu}?sweise  die  Herbst-Mysterien,  nicht  die  bei  Agrae. 
**)  Gibbon  Gesch.  cap.  XXX  Note  15;  Preller  R.  E.  HI  p.  94. 
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welcher  Zeit  ein  collidierendes  Decret  angehöre. 


Festtage  und  Werkeltage. 

Bei  der  Unsicherheit,  über  die  Kalenderzeit  eines  grossen  Theils 
der  Feste  ist  es  nicht  unnutz ,  sich  auch  nach  Werkeltagsgeschäften 
umzusehen.  Denn,  iiviewohl  auch  Feiertage  weltlich  benutzt  und 
profaniert  werden  konnten,  auch  solche  Profanierungen  bezeugt 
sind,  so  wird  doch  jedes  Werkeltagsgeschäft;  insonderheit  ein  öffent- 
liches, dessen  Datum  bekannt  ist;  die  Wahrscheinlichkeit  herbeifüh- 
ren oder  erhöhen,  dass  das  betroffene  Datum  festlos  sei.  Hochfesttage 
wie  Hecatombaeon  III  v.E.,  AnthesterionXII  sind  wohl  nie  entweihet 
worden,  aber  auch  von  Festtagen  zweiten  Ranges  muss  man  anneh- 
men, dass  in  der  Regel  keine  Zahlungen  aus  öffentlichen  Kassen, 
keine  Sitzungen  der  Staatskörper  stattfanden. 

Wenn  in  G.  A.  §  61  pag.  421  behauptet  ist,  dass  die  grossen 
Opfer  des  Zeus  Soter  auf  den  letzten  Tag  des  Skirophorion  fallen, 
so  wird  dies  dadurch  unwahrscheinlich,  dass  dreiDecrete  von  diesem 
Tage  erhalten  sind;  Rang.  n.  414;  Tgl.  Böckh  Stud.  p.l5;  C.  1. 1  n. 
114;  Böckh  Mondcyclen  p.  48.  Das  erste  Decret  ist  aus  Ol.  110,  4, 
also  der  Einwand  abgeschnitten ,  dass  in  der  Abfassungszeit  des  De- 
crets  das  Festjahr  fielleicht  verändert  gewesen  sei. 

Es  sind  die  Abfassungszeiten  solcher  Urkunden  von  Wichtig- 
keit, um  zu  entscheiden,  wie  viel  man  aus  einem  überlieferten 
Werkeltagsgeschäft  schliessen  dürfe.  Gesetzt,  dass  auf  der  unten 
Seite  95  beim  V  Boedromion  zu  erwähnenden  Inschrift  wirklich 
der  V  Boedromion,  als  Datum  des  Decretes,  zu  ergänzen  sein 
sollte,  so  folgt  daraus  schwerlich  etwas  für  die  ältere  Zeit;  denn 
die  Inschrift  gehört  in  junge  Zeiten,  wo  vcrmuthlich  der  V  Boedro- 
mion nicht  mehr  Genesien-Tag  war. 

Mit  der  Uebersicht  in  der  Tafel  I  allein  ist  also  gar  nichts 
anzufangen:  in  jedem  Collisionsfalle  muss  man  noch  weiter  fragen, 
welcher  Zeit  ein  collidierendes  Decret  angehöre. 
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Aus  der  Uebersicht  in  der  Tafel  folgt ,  dass  in  Athen 
gewisse  Tage  des  Monats  decretenfrei  sind,  welche  doch  keine 
Feste  enthalten;  so  ist  in  allen  Monaten  der  VII  decretenfrei 
(siehe  p.  107),  überhaupt  die  von  Hesiod  sgy.  772  in  dem  Verse 
TtQcStov  Ivri  TStQcig  re  xal  sßdoiii]  Uqov  r^^iaQ  vereinigten  (dabei 
muss  man,  was  unsicher  ist,  ivri  für  die  Numenie  nehmen). —  Auch 
die  TQLtri  der  zweiten  Decade  ist  in  Athen  decretenfrei,^)  vielleicht 
auch  die  der  ersten.  Die  Ursache  der  Decretenlosigkeit  gewisser 
Tage  liegt  theils  im  Hausgottesdienste  (vgl.  Petersen  Hausg.  p.  45  sq.), 
theils  vermuthlich  in  den  Epimenien  öffentlicher  Tempel. 

Es  ist  möglich,  dass  sich  Manches  noch  anders  zeigt,  wenn  die 
Sammlung  vollständiger  sein  wird. 

Aufgenommen  sind  solche  Staatshandlungen  und  öffentUche 
Geschäfte,  von  denen  der  Monat  und  auch  der  Tag  im  Monat  ent- 
weder vollständig  überliefert  ist  oder  durch  epigraphische  Kritik  sich 
hat  ausmitteln  lassen.  Daten  also,  die  bloss  auf  einer  Reduction  des 
Prytanientages  beruhen,  sind  vorläufig  weggeblieben. 

Auch  konnten  solche  keine  Stelle  finden,  die  bloss  dem  Monate 
nach  bekannt  sind,  wie  das  Decret  aus  dem  Boedromion  Rang.  n. 
442,  das  aus  dem  Maemacterion  Rang.  426,  das  aus  dem  Poseideon 
Rang.  431,  die  aus  dem  Schaltmonat  Rang.  n.  467.  468. 

Ebenso  wenig  wo  zwar  der  Tag,  nicht  aber  der  Monat  erhallen 
ist,  vde  die  Urkunden  Rang.  n.  470  und  2330,  in  denen  die  dsxdxri^ 
n.  2303  wo  die  [d^xjariy  JtQotSQa^  n.  499  wo  die  [dsx]ärrj 
vötdga^  n.  797  wo  die  oyöori  (ist^  dxäSag  vorkommt. 

Es  sind  auch  die  Fristen  aus  der  Rede  gegen  Phänipp  einge- 
tragen, welche  zwar  keine  öffentlichen  sind,  aber  doch  durch  Zu- 
ziehung von  Zeugen  (Demosthen.  42,  12)  über  die  Grenze  des  Pri- 
vatlebens hinausgehen.  Aus  dem  in  der  Rede  Erzählten  geht  hervor, 
dass  die  Eleusinien-Tage  Boedromion  XXIII  und  XXV  (siehe  folg.  S.), 
bloss  in  Folge  der  Aufschieberei  des  Phänipp  anberaumt  wurden, 
sonst  würde  man  sie  vielleicht  vermieden  haben,  wie  auch  Boedro- 
mion XIII.  Ein  Schluss  über  Festlosigkeit  dieser  Tage  ist  nicht 
zulässig. 


*)  C.  T.  I  p.  736  n.  1563  ist  nicht  attisch,  sondern  tanagräisch,  ein  Volks- 
beschhiss  vom  XIII  Homoloios. 
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C  i  ta  te, 

die  in  der  Uebersicht  (Tafel  1)  nicht  Raum  hatten : 

Metagitnion  II,  d  Rangabe  n.  47! ;  G  Demosth.  42  §  5. 

Metagitnion  XXI.  d  Rang.  n.  2298;  z.  C.  I.  n.  148. 

Boedroraion  II,  d?  Rang.  n.  469;  z.  C.  I.  u.  148. 

Boedromion  V,  d?  E.  Curlius,  Götling.  Anz.  1861  Deceraher  17,  pag.  332 
—  Siehe  pag.  93  und  unten  Note  zu  den  Genesien. 

Boedromion  VI,  d  Ephemeris  n.  4104;  G  verabredete  Fristsetzung  das 
Vermögen  anzugeben.  Dem.  42  §  1.  Es  ist  ein  Termin  aber  kein 
von  der  Behörde  gesetzter,  sondern  ein  durch  Uebereinkunft  der 
Parteien  zu  Stande  gekommener. 

Boedromion  IX,  d  Rang.  n.  483  und  Böckh  Stud.  p.  19;  d  Ephebendecret 
Ephemeris  n.  4104  (dritte  Inschr.  des  Philistor);  d  Ephebendecret 
Ephem.  n.  4098  (zweite  Inschr.  des  Philistor). 

Boedromion  X,  d  Ephebendecret  Ephemeris  n.  4107:  G  Andocid.  I,  §  121. 

Boedromion  XI,  G  Demosthen.  42  §  11,  Phaenipp  schwört  am  XI  Boedr., 
dass  er  sein  Vermögen  richtig  angeben  wolle.  Er  hat  also  binnen 
3  Tagen,  wohl  am  XIII,  die  Angabe  zu  beschaffen,  erlangt  aber 
Aufschub. 

Boedromion  XIII  hätte  die  Vermögensangabe,  siehe  Boedr.  XI,  stattfinden 
sollen.  Am  XIII  scheint  Phaenipp  einen  10  tägigen  Aufschub  erlangt 
zu  haben. 

Boedromion  XIV,  d  für  Epheben  Ephem.  40:)7;  z  C.  I.  n.  148. 

Boedromion  XVIII,  d    Ephem.  von  1862  n.  109. 

Boedromion  XX,  G  nach  Andocid.  1,  §  121  ist  eine  Ivösi^ig  wegen 
Mysterienentheiligung  Taig  sIkccGl^  am  XX,  angebracht  worden,  cf. 
0.  Müller,  A.  E.  I,  33  p.  281  N.  73.  Eine  rein  weltliche  Sache  hätte 
man  schwerlich  am  lacchustage  zugelassen. 

Boedromion  XXIII,  G  Demosthen.  42,  12,  in  Sachen  des  Vermögenstau- 
sches soll  ein  Verträgniss  der  Betheiligten  am  XXIII  und  am  dritten 
Tage,  den  XXV,  die  Angabe  des  Vermögens  stattfinden.  Phaenipp 
erscheint  weder  am  XXllI  noch  am  XXV.  —  Vgl.  Boedromion  Xill. 

Boedromion  XXV;  siehe  XXIII. 

Elaphebolion  XIX,  d  Böckh  Studien  p.  18;  5^  Friede  des  Philocrates  Ol. 
108,  2,  Demosth.  19,  57  und  Aeschin.  2,  61. 

Elaphebolion  XXIX.  *  Ausser  dem  Decret  'Emyg.  avinS.  n.  75  haben  wir 
jetzt  noch  ein  zweites,  von  diesem  Datum  Ephemer,  von  1862  n.l08. 
Es  ist  dasselbe  tuct^  ctq%ovxa  vom  XXIX  Elaphebolion  datiert,  dane- 
ben steht  xaror  öl  &b6v  fiovvL%icivog  dcnÖEKaTr}»  , 

Elaphebolion  XXX,  d  Böckh  Studien  p.  56;  d  Rang.  n.  427. 

Munychiou  X,  d  Rang.  n.  461;  t  Termin  Ol.  113,  4  für  Ausrüstung  der 
Trieren  zwecks  einer  Colonie,  See-Urkunden  XIV,  a,  189  sq. 

Munychion  XII,  das  zweite  Datum  der  doppelt  datierten  Inschrift,  weiche 
unter  Elaphebolion  XXIX  erwähnt  ist. 
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Munychion  XIX  entweihet  durch  Phocions  Hinrichtung,  Plutarch  Phoc.  37. 

Thargelion  XXVIII,  d?   Böckh  Studien  p.  29.  p;  d  Ephemeris  n.  3166. 

Skirophorion  \XI,  d  Böckh  Mondcyclen  p.  53;  d  Rang.  n.  441. 

Skirophorion  XXIII,  d  Rang.  n.  794;  ^  Demosth.  19,  59,  Friedensschluss 
des  Phalaecus  mit  Philipp. 

Skirophorion  XXVI,  d  Rang.  447  und  Böckh  Stud.  p.  60;  e  Demosthen. 
19,60. 

Skirophorion  XXIX,  d  Rang.  n.  438;  d  Rang.  n.  439.  Beide  Decrete  sind 
von  der  €vrj  i^al  via  TtQorsQcc.  Bursian  Philologus  X  p.  177  rech- 
net sie  als  XXVIII ;  doch  siehe  Böckh  Mondcyclen  p.  54. 

Aus  den  vier  Terminen  der  beiden  Mysterienfrieden  folgt  selbst- 
verständlich nichts  für  den  Character  der  Tage  Metagitnion  (XIV), 
Pyanepsion  X,  Gamelion  (XIV),  Elaphebolion  X.  Doch  schien  es 
besser  auch  diese  Termine  mit  aufzunehmen. 

Die  unächten  Urkunden  der  Kranzrede  sind  mehr  des  Experi- 
ments wegen  mit  hergesetzt;  einen  Schluss  über  Festlosigkeit  eines 
Tages  kann  man  ablehnen  mit  Bezug  auf  die  Unächtheit. 

Die  Daten  der  letzten  Decaden  bei  denen  vom  Ende  gezählt  ist, 
sind  immer  in  30tägige  Monate  eingetragen  worden.  Anders  liess 
es  sich  in  der  üebersicht  nicht  machen ;  die  exxrj  (pd'Cvovrog  Thu- 
cyd.  V,19*i9t  zum  Beispiel  auf  XXV  gesetzt  und  so  überall  die  hohlen 
Monate  ignoriert.  Wer  wissen  will  ob  ein  Decret  ^ar'  slxädag  oder 
(p^Cvovtog  datiert  ist,  wird  die  Citate  nachsehen  müssen. 


ei 


Orientierung  der  attischen  Feste  im  Jahre  a.  Chr.  432 
nach  julianischen  Daten. 

Einem  attischen  Kalendertage  entsprechen  immer  zwei  julia- 
nische Daten,  weil  die  Tagesepoche  in  Athen  der  Sonenuntergang, 
im  julianischen  Kalender  aber  die  Mitternacht  ist.  In  der  beifolgen- 
den Tafel  steht  dem  attischen  Tage  dasjenige  julianische  Datum 
gegenüber,  welchem  die  Tageshelle  des  ersteren  angehört.  Game- 
lion I  =  Januar  21  ist  also  ein  unvollständiger  Ausdruck,  da  der 
erste  Gamelion  am  20  Januar  beginnt,  die  Nacht  vom  20  auf  den 
21  und  die  Tageshelle  des  21  umfasst. 
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^*h  Mondcyclen  p.  21  sqq.  nimmt  aus  besonderen  Gründen  Juli  13/14.  Den 
Qu-Neumond  erkennen  alle  an,  auch  Böckhs  von  dem  scaligerschen  um  2,  von 
^  idelerschen  um  3  Tage  abgehender  Ansatz  ist  darum  nicht  weniger  der 

'"M-NeMond. 

^  mmsen,  Heortolog-ie.  7 
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Vom  heortologischen  Standpuncte  lässt  sich  unter  Anderem 
hiergegen  einwenden,  dass  die  Thargelien,  wenn  unsere  Tafel  sie  in 
einer  späten  Stellung  zeigte,  sehr  oft  dem  Ernte-Anfang  voraufgegan- 
gen wären,  ihrer  ursprünglichen  Bestimmung  zuwider,  nach  der 
reifes  Korn  darzubringen  war. 

Die  angeführte  12.  OctaSteris  ist  in  ßöckhs  System  noch  die 
früheste  nicht,  in  der  9.  reicht  das  Jahr  Ol.  91,  4  mit  seinem  I  He- 
catombaeon  sogar  bis  zum  16.  Juni  a.  Chr.  413  hinauf,  so  dass  die 
Thargelien  in  den  April  gerathen,  wenn  das  Korn  noch  grün  ist. 
Das  Erntefest  würde  dadurch  zu  einer  Fiction,  die  der  älteren  Zeit 
nicht  zuzutrauen  ist.  Ein  noch  ungünstigeres  Resultat  ergiebt  das 
bis  zum  6.  Juni  aufwärts  geschobene  Neujahr,  welches  Ideler  (Handb. 
I  p.  391)  im  callippischen  Canon  ansetzt.  Das  vor  diesem  Neujahr 
hergehende  Erntefest  der  Thargelien  würde  für  Aegypten  passen, 
dessen  Klima  Niemand  im  Ernste  mit  dem  attischen  (cf.  Frgm.  Ari- 
stoph.  p.  283  Bergk.)  gleichstellen  wird. 

Auch  Emil  Müller  a.  0.  n.  68  p.  537  hat  sich  gegen  Böckhs 
Weglassung  eines  Mondwechsels  und  Hinaufschiebung  des  I  Heca- 
tombaeon  vor  die  Sonnenwende  erklärt. 

Sagen  wir  also,  dass  die  Orientierung  unserer  Tafel  späte  An- 
sätze der  Feste  entschieden  nicht  giebt. 

Ob  die  Ansätze  unserer  Tafel  für  mittlere  zu  halten 
sind?  —  Nach  ge  wohnlicher  und  für  gewisse  Zeiten  begründeter  An- 
sicht bewegte  sich  der  I  Hecatombaeon  ausschliesslich  oder  gröss- 
tentheils  in  dem  Sonnenmonat,  welcher  auf  das  Sommersolstitium 
folgt,  hatte  mithin  meistens  seinen  Stand  im  Juli,  da  das  Solstiz 
Ende  Juni  (z.  B.  a.  Chr.  432  Juni  28.  11*^  30™  morgens,  Biot  a.  0. 
p.  417)  fällt.  Bei  Scaliger  Canon.  Isag.  p.  65  reichen  die  Stellungen 
des  (nach  ihm  metonischen)  I  Hecatombaeon  vom  28.  Juni  bis  zum 
27.  Juli,  das  Neujahr  tritt  nie  vor  der  Wende  ein;  ähnlich  ist  der 
metonische  Cyclus  von  Emil  Müller  a.  0.  p.  546  entworfen.  Auch 
Idelers  metonischer  Canon  (Handb.  I  p.  384)  giebt  fast  lauter  post- 
solstitiale  Neujahre;  desgleichen  der  in  m.  Beitr.  z.  gr.  Zeitr.  p.  66 
aufgestellte  callippische. 

Legen  wir  dieses  System  zu  Grunde,  so  giebt  uns  die  Tafel  Feste 
von  einer  ungefähr  mittleren  Stellung.  Denn  wie  I  Hecatombaeon 
=  Juli  16/17  432  a.  Chr.  der  Mitte  des  postsolstitialen  Monats  nahe 
liegt  und  das  Neujahr,  seinen  verschiedenen  Plätzen  nach,  sich 
reichlich  einen  halben  Monat  aufwärts  und  fast  einen  halben  ab- 
wärts bewegt,  so  ist  es  auch  mit  allen  Festen. 
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Scaligers  früheste  Thargelien  fallen  Mai  6,  die  frühesten  Thar- 
gelien  meines  callippischen  Kalenders  Mai  3;  die  spätesten  gehen 
eine  Mondmonatslänge  tiefer  ins  Jahr. 

Diese  nach  gewöhnlicher  Ansicht  bestimmten  Grenzen  desThar- 
gelienfestes  und  aller  übrigen  Feste  erkenne  ich  für  gewisse  Zeiten 
(seit  Alexander  dem  Grossen)  als  factisch  an,  kann  mich  aber  nicht 
davon  überzeugen,  dass  es  die  ursprünglichen,  der  besten  Zeit  (der 
pericleischen)  angemessenen  gewesen  sind.  Für  manche  Feste  war 
es  gleichgültig,  ob  ihre  Grenzen  sich  um  einige  Wochen  ver- 
früheten  oder  verspäteten,  aber  von  allen  Festen  kann  man  das 
nicht  sagen. 

Thargelien  Anfang  Mai  sind  zu  früh,  da  nach  Hesiod  erst  wenn 
die  Plejadeu  heliacisch  aufgehen  (Mai  15  bis  19  a.  Chr.  431 ,  nach 
Hartwig  Schweriner  Progr.p.  18),  die  Sichel  geschärft  wird,  um  Korn 
zu  schneiden.  *)  Kornsendungen  nach  Delos  zum  dortigen  mit  den 
attischen  Thargelien  gleichzeitig  abgehaltenen  Feste  sind  Anfang 
Mai  unmöglich. 

Die  naturgemässe  Stellung  der  Thargelien  im  Sonnenjabr 
scheint  mir  die  eben  nach  Ernteanfang  zu  sein.  Der  Platz  also, 
welchen  sie  auf  unserer  Tafel  haben,  ist  ein  ziemlich  früher.  Einer 
jüngeren,  gerade  im  ApoHocult  keineswegs  eifrigen  Zeit  mag  im- 
merhin ein  Anfang  Mai  dargebrachtes  Ernteopfer  von  unreifem  Ge- 
treide oder  von  vorjährigem  zugetrauet  werden. 

Was  von  den  Thargelien  gilt,  das  gilt  auch  vom  ganzen  Mond- 
jahre und  seinen  Festen.  Alle  Feste  von  a.  Chr.  432  haben  nach 
dem  Kalender  pericleischer  Zeit,  der  hier  als  Norm  dienen  muss, 
eine  frühe  Stellung.  Es  lässt  sich  das  für  einzelne  Feste  noch 
besonders  nachweisen;  so  weit  dieses  auf  bloss  heortologischem 


*)  Zieht  man  neuere  Angaben  heran,  so  folgt,  dass  Hesiod*s  Ernteanfang 
selbst  sogar  früh  ist.  Nach  v.  Heldreich  Nutzpflanzen  p.  5  fällt  die  Gerstenernte 
Ende  Mai,  spätestens  Juni.  Fiedler  Reise  I  p.  658  giebt  den  Juni  an  als  Ernte- 
monat. Reduciert  man  diese  gregorianischen  Angaben  auf  das  julianische  Jahr 
a.  Chr.  432,  so  vergrössert  sich  noch  die  Divergenz  der  Neueren  von  Hesiod, 
dessen  Ernteanfangszeit  sogar  zu  früh  genannt  werden  müsste.  Ich  halte  mich 
an  Hesiod  und  ignoriere  die  divergenten  Angaben  der  Neueren,  da  die  Reifezeit 
sich  in  so  vielen  Jahrhunderten  geändert  haben  kann  durch  gemehrte  Trocken- 
heit. Man  kann  die  Neueren  mit  Hesiod  nicht  so  vereinbaren,  dass  man 
Hesiod  sagen  lässt:  In  der  Plejadenzeit  bereitet  alles  vor,  denn  8  oder  14  Tage 
nach  den  Plejaden  ist  das  Korn  reif. 

7* 
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Wege  thunlich  war,  ist  es  in  den  Anmerkungen  zur  Einleitung  ge- 
schehen. *) 

Im  Kalender  der  Bluthezeit  hielt  sich  der  I  Hecatombaeon,  wie 
ich  glaube,  im  Juli  und  August,  eine  Juni-Stellung  hatte  er  niemals; 
s.  m.  Beitr.  z.  griech.  Zeitr.  pag.  68.  Er  gilt  mir  als  der  meto- 
nische,  bis  in  die  macedonische  Zeit  hinein  gültige,  und  die  Stellun- 
gen, welche  er  den  attischen  Festen  im  Sonnenjahr  giebt,  halte  ich 
theils  für  zulässig,  theils  für  angemessener  als  die  Ansätze  nach  der 
gewöhnlichen  Meinung.  Wenn  ich  mich  dadurch  der  Heterodoxie 
schuldig  mache,  so  bitte  ich  den  Leser  zu  glauben,  dass  ich  bei 
diesen  heortologischen  Untersuchungen  die  gewöhnliche  Meinung 
(Juni/Juli-Neujahre  und  danach  orientierte  Feste)  überall  mit  zuge- 
zogen und  mir  die  Frage  vorgelegt  habe,  ob  sie  ein  besseres  Resul- 
tat gebe  als  die  Juli/August-Neujahre.  Dies  musste  ich  schon  des- 
halb thun,  weil  mein  eigener  callippischer  Kalender  Juni/Juli-Neujahre 
giebt.  Für  die  letzteren  schien  es  mir  ungünstig,  dass  die  populäre 
Jahreszeiten-Scheide  mit  Arcturs  Spätaufgang  nicht  auch  als  heor- 
tologische  Scheide  (des  Lenäengebiets  und  des  Anthesteriengebiets) 
benutzt  wird,  dass  die  grossen  Dionysien  auch  praeaequinoctial  wer- 
ben, dass  die  Delphinien  nie  in  die  Frühaufgangszeit  der  PIejaden 
kommen,  dass  die  auf  Pyanepsion  XIIl  (freilich  hypothetisch)  gesetz- 
ten Proerosien  nicht  nQoaQxtovQva  sind  u.  a.  m. 

Ich  meinerseits  werde  mich  begnügen,  wenn  mir  der  Leser  zugiebt, 
dass  ich  Recht  hatte,  die  von  Juli/August-Neujahren  abhängigen  Monate 
und  Jahre  bei  der  Prüfung  zu  benutzen.  Worauf  beruht  also  die  Berech- 
tigung jener  Juli/August-Neujahre  ?  Die  Antwort  ist  in  der  Kürze  diese : 

Die  Juli/August-Neujahre  sind  das  Ergebniss  sorgfältiger  In- 
schriftenforschung, combiniert  mit  dem  sichern  I  Hecatombaeon  == 
Juli  16/17  a.  Chr.  432.  Der  Urheber  der  späten  Neujahre  ist  Böckh; 
sein  Ergebniss  war  ein  unerwartetes,  der  gewöhnlichen  Meinung 
über  den  Stand  der  attischen  Monden  zuwiderlaufendes.  Dennoch 
hat  Niemand  leugnen  können,  dass  die  späten  Neujahre,  sei  es  nun 
längere  oder  kürzere  Zeit,  in  Athen  practische  Gültigkeit  hatten.**)  Es 


•)  Bei  dea  Orientierungen  ist  die  Frage  wichtig,  ob  ein  Fest  noch  Naturfest 
ist,  oder  ob  die  Naturbasis  vergessen  worden  und  Schicksale  persönlicher  Götter 
den  Gegenstand  der  Feier  bilden.  Diese  Umsetzung  des  Naturlichen  ins  Per- 
sönliche habe  ich  in  der  Einleitung  dargestellt.  So  schienen  mir  die  Orien- 
tierungen auch  in  die  Einleitung  zu  gehören. 

**)  Emil  Müller  a.  0.  n.  71  p.  562  giebt  die  Geltung  der  böckhschen  Octae- 
teris  d.  h.  der  späten  Neujahre  bis  Ol.  89,  3  =  a.  Chr.  422/1  zu. 
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wird  also  auch  der,  welcher  die  späten  Neujahre  durch  Weglassung 
eines  Schaltmonds  odef  durch  angenommene  Einführung  eines 
Juni/Juli-Cyclus  entfernt,  sich  der  Pflicht  nicht  entziehen  können, 
zu  fragen,  wie  nach  den  späten  Neujahren  die  attischen  Feste  von 
Pericles  gefeiert  werden  konnten,  zumal  da  die  pericleische  Zeit  in 
so  mancher  Beziehung  maassgebend  ist. 

Ich  mochte  dann  noch  die  Grenzen  meiner  Heterodoxie  an- 
zeigen. 

Die  Orientierungen,  welche  ich  für  die  besseren  halte,  wider- 
sprechen nicht  ganz  und  gar  der  gewöhnlichen  Meinung,  sondern 
nur  zum  Theil;  die  erste  etwas  kleinere  Hälfte  der  im  Sonnenjahr 
angewiesenen  Plätze  ist  der  gewöhnlichen  Meinung  allemal  con- 
form,  der  Rest  ist  es  allemal  nicht. 

Es  erstreckt  sich  die  Geltung  der  späten  Neujahre  und  Feste 
bis  in  die  macedonische  Zeit.  Abgesehen  also  von  früheren,  chro- 
nologisch nicht  beurtheilbaren,  Zeiten,  wird  sich,  weil  über  das  Vor- 
handensein später  Neujahre  bis  in  die  peloponnesische  Kriegszeit 
kein  Streit  ist,  meine  Heterodoxie  auf  etwa  drei  Menschenalter  vor 
Alexander  d.  Gr.  beschränken. 

Endlich  erlaube  ich  mir  noch  eine  Bemerkung  über  die  An- 
knüpfung der  attischen  Neujahre  an  die  Himmels-Erscheinungen. 

Emil  Müller  a.  0.  p.  530  sagt  mit  vollem  Rechte,  dass  ein 
Schaltcyclus  nicht  nothwendig  von  seinem  Epochentage  regiert 
werde.  Metons  Epochentag  ist  Juli  16  a.  Chr.  432;  daraus  folgt 
nicht,  dass  die  Jahre  des  Cyclus  ihr  Gesetz  von  dem  ersten  Neujahr 
Juli  16  empfangen.  Meton  braucht  nicht  seine  Regel  vom  16.  Juli 
entnommen  und  vorgeschrieben  zu  haben :  Kein  Neujahr  des  Cyclus 
dürfe  sich  weiter  als  14  Tage  (aufwärts  oder  abwärts)  vom  16.  Juli 
als  dem  Normaltage  entfernen,  oder:  der  Neujahrstand  sämmtlicher 
Mondjahre  müsse  vom  16.  Juli  abwärts  ins  Jahr  gehen,  niemals  aber 
vor  den  16.  Juli  kommen  u.  s.  w.  Wiewohl  nämlich  Zierlichkeit 
und  Harmonie  bei  Cyclen  dadurch  erreicht  wird,  dass  sie  ihren 
frühesten  oder  spätesten  Neujahrstag  an  der  Spitze  tragen ,  können 
doch  zufällige  Umstände,  die  wir  nicht  kennen,  auf  die  Wahl  des 
Jahres  a.  Chr.  432  eingewirkt  haben  (wie  die  erst  jetzt  dem  Meton 
gegebene  Erlaubniss  einen  Cyclus  öffentlich  aufzustellen). 

Von  dieser  Seite  her  ist  die  gewöhnliche  Meinung  durchaus 
unantastbar,  dass  Metons  Cyclus  zwar  am  16.  Juli  a.  Chr.  432  an- 
gefangen, aber  sein  Princip  von  einem  ganz  anderen  Tage,  dem  der 
Sommer-Sonnen-Wende,  erhalten  habe,  in  der  Art:  dass  keins  der 
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Neujahre  früher  als  die  Wende  fallen  müsse,   Scaliger   Canon. 
Isagog.  p.  235  sq.;   Emil  Müller  p.  531. 

Unhaltbar  aber  ist  es,  wenn  Emil  Müller  p.  530  den  zufällig 
gewählten  Anfangstag  dem  Jahrpuncte  so  entgegengestellt,  als  gäbe 
es  kein  Drittes;  er  nennt  in  diesem  Zusammenhange  den  Jahrpunct 
etwas  „Festes,  Ewiges,  Himmlisches";  wegen  dieser  bewunderns- 
würdigen Eigenschaften  „müsse  es  der  Jahrpunct  gewesen  sein,  auf 
welchen  sich  bei  den  Griechen  dasPrincip  einer  jeden  Schaltordnung 
bezogen  habe",  p.  531.  Hatte  aber  wirklich  der  Jahrpunct  jene 
Eigenschaften  in  den  Augen  der  Griechen?  volksthüralich  galten 
wohl  die  Solstitien  nicht  als  Zeitpuncte,  sondern  als  Zeiten  von  un- 
gewisser Länge,  daher  der  Plural  XQOicaC  (wie  ^Lidai  vvxteg,  mitter» 
nächtliche  Zeiten,  nicht  zeitlose  Grenze  zweier  Zeiten).  Die  Sonne 
scheint  40  Tage  still  zu  stehen ,  Gemin.  Elem.  p.  03  Altorf.  Die 
Forschung  mittelte  mühsam  unter  den  xQonatg  einen  beslimmten 
Tropentag  aus  und  dies  mit  einiger  Unsicherheit. 

Meton  bestimmte,  wie  es  scheint  durch  unmittelbare  Beobachr 
tung  mit  Hülfe  seines  rilioxQO'jtMv  (Ideler  Hdb.  I  p.  326) »  den 
Sonnenwendetag  von  a.  Chr.  432;  seine  Beobachtung  war  unzu- 
reichend, nur  obenhin  [6lo6%BQB0tBQOv)  angestellt,  wie  Ptolemaeus 
bemerkt  (a.  0.  Not.  2) ;  er  hatte  sich  um  reichlich  einen  Tag  ver- 
sehen und  statt  Juni  28  den  27.  Juni  als  den  des  Solstizes  aufgestellt. 
Bemerkte  er  die  Schwierigkeit  und  Unsicherheit  seiner  Aufstellung 
nicht?  denn  durch  unmittelbare  Beobachtung,  dazu  noch  mit  wenig 
genügenden  Instrumenten  das  astronomische  Solstitium  finden  wol- 
len, heisst  sich  sehr  viel  zutrauen.    > 

Ich  glaube  gern,  dass  in  den  Vorstellungen  einiger  Forscher 
der  Jahrpunct  als  etwas  vor  Gottes  Angesicht  Unwandelbares  und 
Festes  galt,*)  zweifle  aber,  ob  man  ihn  auf  Erden  an  einen  beslimm- 
ten  Sonnenjahrstag  zu  befestigen  sich  getraute,  um  einen  Cyclus, 
der  auf  den  Tag  genau  sein  sollte,  der  Herrschaft  des  Jahrspuncts 
zu  unterstellen.  Ein  Herrscher  bedarf  eines  festen  Herrscherstuhls, 
und  Meton  wenigstens  war  nicht  im  Stande  ihm  einen  solchen  faffn- 
zustellen. 

Indem  Emil  Müller  den  willkührlich  gewählten  Anfangstag  des 
Cyclus  mit  dem  festen,  ewigen,  himmlischen  Signal  contrastiert. 


*)  Als  man  die  Präcession  der  Nachtgleichen  kennen  lernte ,  hielt  man  die 
Unwandelbarkeit  der  Jahrpuncte  fest  und  meinte,  dass  nicht  sie,  sondern  die 
Sterne  sich  bewegten,  Ideler  I  p.  28.    Die  neuere  Astronomie  kehrt  das  um. 
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welches  die  in  den  Solstitialpunct  tretende  Sonne  giebt,  hat  er,  wie 
ich  glaube,  nicht  erwogen,  dass  es  noch  ein  Drittes  giebt,  welches 
in  den  Augen  der  Griechen  älterer  Zeit  jener  lobenden  Prädicate 
würdiger  war.  Dies  Dritte  sind  die  Erscheinungen  am  Fixstern- 
himmel. 

So  lange  es  Griechen  gab  dienten  Arctur,  die  Plejaden,  Sirius, 
um  Bestimmungen  für  Landbau  und  Schifffahrt  anzuknüpfen.  Auch 
im  Festjahr  waren  die  Sterne  sehr  bequem,  um  dem  unvermeidlichen 
Schwanken  jedes  lunarischen  Kalendertages  gewisse  Grenzen  anzu- 
weisen. Es  kann  nicht  fehlen,  dass  man  den  Fixsternhimmel  so 
benutzte.  Die  mythologisch  benannten  Sternbilder  selbst  zeigen  mit- 
unter Beziehungen  zu  den  Festen ,  welche  in  den  Auf-  und  Unter- 
gangszeiten gefeiert  werden.  Die  Bezeichnung  der  Proerosien  als 
TCQoaQxrovQLa  ist  ein  Beispiel,  dass  heorlologische  Bestimmungen 
von  Fixsternen  hergenommen  wurden.  Warum  sollen  die  Athener 
älterer  Zeit  ihr  sommerliches  Neujahr  anders  behandelt  haben? 

Halten  wir  uns  vorläufig  an  die  gewöhnliche  Vorstellung,  dass 
die  attischen  Neujahre  postsolstitial  waren,  also  an  die  von  Scaliger 
angeordneten.  Sie  haben  die  Eigenschaft  niemals  später  einzutreten, 
als  die  Sirius-Aufgänge  in  Athen,  für  welche  Hartwig  Schwer.  Progr. 
p.  18  Juli  27  bis  31  in  a.  Chr.  431  setzt;  Juli  27/28  ist  Scaligers 
spätestes  Neujahr.  Der  Aufgang  des  Sirius  ist  leicht  wahrzunehmen. 
Sein  Aufgang  ist  die  berühmteste  Fixsternerscheinung' des  Alter- 
thums.  Mit  Bezug  auf  die  geglaubte  Sonnenjahrslänge  von  365  V4  Tag 
kann  man  sagen,  dass  der  Sirius -Aufgang  den  Alten  etwas  Festes 
scheinen  musste,  fest  auf  Jahrtausende.  Es  ist  kein  Stern  am  Him- 
mel, der  in  gleicher  Weise  durch  seinen  Glanz  auffallend  und  durch 
seine  zeitmessenden  Eigenschaften  nützlich  wäre.  In  der  Zeit  seines 
heliacischen  Aufgangs  begannen  auch  die  Etesien,  die  ein  abschnitt- 
bildendes Moment  in  der  griechischen  Schifffahrt  sind. 

Die  Erscheinung  des  Sirius  ward  vielleicht  mit  Bezug  auf 
epidemische  Krankheiten  auf  Apoll  bezogen.  Es  gab  in  Athen  ein 
Geschlecht  der  Kvvvidai,  (s.  Stephanus  Paris  IV  p.  2120),  aus  dem 
der  Priester  des  Hundssternapolls  war  (Hesych.  KvvvCdai,^  yivoq 
'Ad^vfiöLVj  ii  ov  &  [sQevg  tov  Kvvvtov  ^An6XX(ovog).  Di^ 
Athener  haben  also  in  dem  Hundsstern  mehr  etwas  „Himmlisches" 
und  Göttliches  erblickt,  als  in  dem  Tropenpuncte.  Auf  der  kleinen 
Insel  Ceos,  die  sich  eines  nach  dem  attischen  gebildeten  Kalenders 
bediente,  fand  beim  Aufgange  des  Sirius  das  ft«^'  oitk&v  imrij- 
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QEtv  tr^v  imtolrjv  tov  Kvvog  statt  (Preller  gr.  Mytbol.  I  p.  307; 
Bergk  Beitr.  p.  33),  ob  als  Neujahrsgebrauch  wissen  wir  Dicht. 

Von  Metons  Parapegma  giebt  es  nur  wenige  Fragmente,  eins 
derselben  bezieht  sich  auf  den  heliacischen  Hundssternaufgang ,  je- 
doch nicht  den  griechischen  Ende  Juli,  sondern  den  ägyptischen.^] 

Man  kann  verschiedene  Wege  gehen,  um  Metons  Kalender  an 
den  Hundsstemaufgang  anzuknüpfen;  dies  zu  verfolgen  führt  hier 
zu  weit.  Dazu  bin  ich  hier  in  dem  Falle,  nicht  selbst  eine  Meinung 
aufstellen  zu  müssen,  da  mein  Bruder  Theodor  in  der  röm.  Chron. 
p.  60  n.  85  bemerkt,  dass  Metons  Neujahr  aus  einem  Hunds- 
stern-Neujahr**) hervorgegangen  zu  sein  scheine. 

Auch  für  den  jüngeren  Kalender  scheint  mir  die  Frage  gerecht- 
fertigt, ob  derselbe  mehr  vom  Solstiz  oder  vom  Sirius -Aufgang 
abhänge.  ***) 


Hecatombäen. 

Angeblich  hiess  der  erste  Monat  „Hecatombaeon''  wegen  ge- 
wisser Opfer,  die  man  dem  Apoll  brachte  (Etym.  M.  p.  321) ;  dem 
Apoll  sollte  der  Monat  geheiligt  sein,  indem  dieser  Gott  die  Sonne 
bedeute,  Vielehe  im  Monat  Hecatombaeon  den  grossen  Lauf  (Umlauf 


*)  Gemin.  p,  245 :  x«'  Mircov,  nvfov  intzsKlsi  i^og,  am  25.  Tage  von  der 
Wende,  Dies  auf  Metons  Solstitialbestimmung  angewendet  giebt  Juli  21.  Der 
Morgen  von  Juli  21  gehört  auf  einen  Juli  20  abends  beginnenden  attischen  Tag. 
Auf  jeden  Fall  ist  nicht  der  athenische  Aufgang  gemeint.  Vgl.  Th.  Mommsen, 
röm.  Chron.  p.  60  Not.  65. 

**)  Schwer  ist  es  hierbei  Zeitrechnung  und  Religion  auseinander  zu  halten. 
Wenn  auf  den  Gentilcult  der  KvvvidcLi  Rücksicht  genommen  wurde  bei 
Gründung  des  Kalenders  und  sie  ihr  Opfer  am  VII  Hecatomba'eon  (Apollonstag) 
brachten,  so  hatte  dieser,  nach  den  späten  Neujahren  von  Juli  14  bis  August  12, 
die  Eigenschaft  sich  dem  ägyptischen  Aufgangstage  des  Hundssterns  anzu- 
schliessen.  Der  VII  Hecatombaeon  steht  frühestens  Juli  20  auf  21.  —  In 
Betreff  der  Religion  hat  der  attische  Aufgang  Vorzüge;  denn  was  man  anbetet 
will  man  auch  sehen.  Bei  einem  Opfer  am  XV  Hecatombaeon  kann  der  Hunds* 
Stern  immer  gesehen  werden,  wenn  man  seinen  Aufgang  Juli  29  setzt  und  von 
späten  Neujahren  ausgeht. 

***)  Das  späteste  Jahr  meiner  callippischen  Periode  hat  Juli  23  zum  Neujahr. 
Auf  diesen  Tag  setzte  Eudoxus  den  heliacischen  Aufgang  des  Hundssterns, 
Böckh  Sonnenkreise  pag.  393.  Die  Regel  konnte  also  sein,  den  Tag  des  Hunds- 
sterns nie  zu  überschreiten.     Siehe  oben  p.  103  über  Scaligers  Neujahre. 
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am  Himmel  zur  Zeit  des  längsten  Tages)  mache  (Bekk.  An.  p.  247) ; 
C.  Fr.  Hermann  Mtsk.  p.  57  und  G.  A.  54,  6. 

Von  einem  oder  mehreren  Apollofesten  im  ersten  Monat  der 
Athener  ist  nichts  bekannt,  ebenso  wenig  kommt  sonst  ein  „hecatom- 
bäischer  Apoll"  vor,  dessen  Etym.  M.  a,  0.  erwähnt  (diiovöi  yag 
avxa  ^Exato^ßacG)  tovt  iötl  7toXvti(icol),  Unter  'Exatoiißaia 
kann  nicht  ein  mit  Ilecatomben  gefeierter  Gott  verstanden  werden ; 
die  Hecatomben,  welche  in  diesem  Monat  geopfert  werden  und  ihm 
das  Recht  geben  Hecatombaeon  zu  heissen,  sind  die  panathenäischen 
(Meier,  in  A.  E.  HI,  10  pag.  292)  und  an  den  Panathenäen  hat  Apoll 
nicht  Theil.  Nehmen  wir  aber  ein  attisches  Fest,  Hecatombäen 
(G.  A.  54)  genannt,  an,  wie  es  in  Argos  Hecatombäen  der  Hera 
(Meurs.  Gr.  Fer.  p.  100)  gab,  so  ist  es  bei  dieser  Annahme  misslich, 
dass  der  Hecatombe  dennoch  ausgewichen  und  aufgestellt  werden 
muss,  diese  Feier  gelte  einem  *A7t6kX(ovt  exato^ßatG),  und 
das  wolle  sagen  TtoXvrifia),  einem  viel  werthen  (hochgeehrten). 
Die  Erklärung  TtoXvtLiiog  (kostbar)  passt  nicht  für  ixarofißaLog, 
sondern  für  das  homerische  ixaroiißoLos  z.  B.  II.  H  449  ixaro^i- 
ßoLog  dh  €xa6tog  {d'vöavog)  „jede  Troddel  ist  sehr  kostbar." 

Geht  man  auf  die  dem  hecatombäischen  Apoll  gebrachten  Opfer 
ein  und  fragt  nach  der  Kalenderzeit,  so  kann  man  sie  entweder  auf 
I  oder  auf  VII  Hecatombaeon  setzen;  ja  da  a.  0.  von  (mehreren) 
Opfern  die  Rede  ist  {rag  tov  ^AnoXlcnvog  d'vöCag)^  könnte  man 
beide  Tage ,  den  I  und  VII,  zu  Opfertagen  machen ;  denn  die  vov- 
lir^via  xal  ißdoiirj  (Schol.  Ar.  Plut.  1126)  sind  in  Athen  (AdTJvrjaL) 
dem  Apoll  geweihet,  eben  so  in  Sparta.  Doch  zeigt  der  Plural  viel- 
leicht nur  Unsicherheit  ein  bestimmtes  Opfer  zu  nennen. 

Diese  gewissen  Göttern  geheiligten  Monatstage  stehen  nun  aber 
ausserhalb  der  Feste,  S^o  täv  ioQtäv,  wie  Schol.  Ar.  a.  0.  aus- 
drücklich bemerkt,  und  im  Allgemeinen  gewiss  richtig.  Hiernach 
dürften  der  I  und  VII  Hecatombaeon  mit  mehr  Recht  in  einem 
Hemerologium,  wie  dem  von  Hesiod  für  den  allgemeinen  Monat  auf- 
gestellten, als  im  Festkalender"^)  unter  den  Festen  ihren  Platz 
finden. 

Der  Fall  ist  wohl  hier  dieser.  Aus  dem  Monatsnamen  hat  man 
den  der  Begehung  (Hecatombäen)  gebildet.    Leicht  konnten  z.  B. 


*)  Rinck  II  p.422  hat  aüeEpimenieD  ohne  Weiteres  in  das  Festjahr  gesetzt. 
An  sich  ist  dies  eben  so  wenig  falsch  als  Sonntage  neben  Festtagen  ins  Kirchen- 
jahr zu.  setzen.    Aber  den  Unterschied  hätte  Rinck  doch  andeuten  sollen. 
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die  am  VII  schmausenden  Epheben  ihren  Hecatombaeon- Schmaus 
kurzweg  Hecatombäen  nennen.     Ihr  Schmaus  war  keine  Panegyris. 

Ein  Apoilonspriester,  der  am  1  und  VII  in  den  Sommermona- 
ten zu  opfern  verpflichtet  war,  oder  der  Abergläubige,  welcher 
es  freiwillig  that,  mag,  wenn  man  Hecatombaeon  im  Kalender 
hatte,  mitunter  gesagt  haben ,  er  opfere  dem  hecatombäischen  Apoll 
d.  h.  nicht:  dem  TtoXvzific},  sondern  dem  Gotte  des  laufenden 
Monats;  aber  meistens  wird  er  sich  anders  ausgedruckt  haben.  Sein 
Opfer  galt  dem  vso^i]VLog  (Philochor.  ap.  Schol.  Odyss.  XIX  155) 
Oller  dem  eßdo^ayszi^g. 

Abgesehen  von  der  Präge,  ob  der  Hecatombaeon  bestimmt  war 
den  längsten  Tag'*')  und  den  höchsten  Sonnenstand  zu  enthalten,  ist 
es  unwahrscheinlich,  dass  „die  Hecatombäen  ursprünglich  der  Sonne 
galten"  Welcker  G.  L.  I  p.  464  und  auf  den  Apoll  nachmals  vererbt 
wurden.  Ohne  Zweifel  liegt  bei  Apoll  die  Sonne  und  ihre  Macht- 
wirkung zu  Grunde;  aber  der  Uebergang  in  Apoll  gehört  alten 
Zeiten  an  und  die  Hecatombäen,  ein  Monalsopfer  für  Apoll  (Epime- 
nien),  werden  nicht  älter  in  Athen  sein  als  Solons  apollinische 
Reformation.  Dass  man  mit  jedem  der  apollinischen  Monatsopfer 
besondere  Vorstellungen  verband,  ist  keineswegs  unmöglich;  doch 
diese  Vorstellungen  zu  errathen  ist  für  die  Opfer  des  Hecatombaeon 
besonders  schwierig,  da  die  Nachrichten  (siehe  oben  Seite  93)  kaum 
unzuverlässiger  sein  können. 

Aus  der  Benutzung  des  VIII  Hecatombaeon  in  der  Theseussage, 
vermuthlich  auch  im  Theseusdienste,  lässt  sich  ein  Schluss  bilden 
zu  Gunsten  eines  apollinischen  Opfertages  am  VH  Hecatombaeon. 
Denn  die  Begehungen  für  Apoll  und  die  für  Th«seus  zeigen  im  Pest- 
jahr einen  gewissen  Parallelismus.  Im  Winter  scheint  weder  Apoll 
noch  Theseus  gefeiert. 

Ist  dem  Apoll  als  dem  Ordner  der  Zeiten  (Welcker  G.L.Ip.466) 
in  Athen  geopfert  worden,  so  kann  dies  Opfer  auf  Neumond  gebracht 
sein.  Zeugnisse  über  ein  am  ersten  Neumond  des  neuen  Jahrs  dem 
Apoll  gebrachtes  Opfer  giebt  es  aber  nicht,  und  wir  können  nicht 
wissen,  welche  andere  Vorstellungen  (Abwehr  der  Pest,  cf.  Cic.  de 
Div.  I,  57;  Bergk  Beitr.  p.  33)  man  mit  dem  Opfer  verband,  eben 


*)  Nach  Böckhs  Tafel  (Monde,  p.  27)  war  dies  in  der  besten  und  ruhigsten 
Zeit  unter  Perioles  niemals  der  Fall. 
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SO  wenig,  ob  eio  mit  diesem  Opfer  betrauetes  Geschlecht  (die  Kvv- 
vidatt  siehe  Note  **  zu  Seite  104)  nicht  den  VII  vorzog. 

Der  Apoll  des  siebenten  Lichts  war  in  Athen  der  häuslich  und 
von  den  Phratrien  gefeierte  Apollon  Patroos;  denn  immer  drei 
Phratrien  gingen  auf  einen  der  vier  altjonischen  Stammväter 
(Geleon,  Aegikoreus,  Argades  und  Hoplos),  d.  h.  auf  einen  der  vier 
Enkel  des  Apollon  Patroos  zurück,  cf.  C.  Fr.  Hermann  St.  A.  §98,1. 
Dass  der  Apollon  das  VII  die  Phratrien  angeht  beweiset  C.I. In. 463. 
lts]QOV  l^A]7t6kX(ovog  ißdo^Biolv]  (p^atgiag  ^AividScuv,  Die 
Thargelien  wurden  dem  Apoll  wahrscheinlich  am  VII  Thargelion 
begangen,  und  von  diesem  Feste  heisst  es  Isae.  7,  15  STteLdrl  &ccq- 
ytjXLa  r^v  ijyayi  fis  ijtl  tovg  ßcjfiovg  elg  tovg  yBvvrjtag  re  xal 
fpQaxoQag.  Da  der  pythische  Apoll  den  Athenern  naxQpog  ist 
(Dem.  18,  141),  der  Geburtstag  des  pythischen  Gottes  aber  einer 
ißdoii^  (VII  Bysios,  Plut,  Q.  Gr.  9;  Hermann  Mtsk.  p.  50  sq.)  an- 
gehört, so  wird  die  eßdöiiri  auch  für  den  attischen  Patroos  gelten. 

Wenn  wir  uns  an  den  Apaturien  und  Thargelien  sämmtliche 
Phratrien  repräsentiert  und  vereinigt  denken  dürfen,  so  ist  dies 
für  den  VII  Hecatombaeon  oder  VII  Metagitnion  nicht  nöthig ;  da 
mag  jede  Phratrie  an  ihrer  besonderen  Stätte  ein  Monatsopfer  ge- 
bracht haben,  ob  aber  in  allen  Monaten*)  steht  dahin. 

Am  besten  werden  wir  unter  den  d'vöiaig  xov  ^Anokkcavog 
dieses  Monats  nicht  das  Neumondsopfer,  sondern  die  dem  Apollon 
(Patroos,  Agyieus,  vielleicht  auch  dem  Kynnios)  schuldigen  Epime- 
nien  des  VII  verstehen,  welche  ihm  von  gewissen  Gesammtheiten 
(Phratrien,  Hausbewohnerschaften,  Geschlechtern  wie  die  Kvvvidav 
waren,  Epheben)  gebracht  wurden. 


*)  Die  VII Tage  scheineo  iu  so  feru  gleich  heilig,  als  an  ihnen  wahrschein- 
lich nicht  decretiert  wurde  (siehe  Seite  94),  denn  Rangabc's  Vorschlag  II  p.  79 
n.  426,  den  VII  zu  ergänzen  ist  ganz  unsicher;  das  scherzhafte  Decret  bei 
Lucian  Deor.  Concil.  XIV ,  datiert  ißdofi'g  CatafisvoVt  beweiset  nichts,  ja 
man  könnte  eher  auf  den  Nichtgebrauch  der  ißdofiri  auf  Erden  schliessen. — 
Aber  in  den  Wintermonaten,  wo  Apoll  nicht  mehr  am  Regiment  ist,  scheint 
doch  der  VII  nicht  gleiche  Heiligkeit  zu  haben;  denn  am  VII  Gamelion  fand  in 
Athen  ein  öffentlicher  Verkauf  statt,  Rang.  n.  348.  Man  könnte  diesen  Fall 
ablehnen,  weil  der  VII  Gamelion  dieser  Inschrift  in  Ol.  93,  4,  also  in  eine  Zeit 
gehört,  wo  vielleicht  manches  wider  sonstige  Sitte  geschah;  doch  ist  es  besser 
vorläufig  die  VII  Tage  der  Wintermonate  auszunehmen  und  auf  weitere  Bei- 
spiele zu  warten. 
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Die  Kalenderzeit  steht  durch  ein  genügende»  Zeugniss  fest 
Dem.  24,  26.  Danach  sind  die  Kronien  am  XII  Hecatombaeon*) 
gefeiert  worden. 

Nach  den  Kronien,  glaubte  man,  habe  einst,  in  der  Zeit  des 
Tbeseus,  der  ganze  Monat  Kronion  geheissen,  erst  nachmals  sei  er 
Ilccatombaeon  genannt  worden.  Vielleicht  wurde  diese  historisch 
zweifelhafte  Behauptung  von  solchen  aufgebracht,  die  den  fried- 
seligen Character  dieses  Monats  auch  in  dem  Namen  ausgedrückt 
wünschten,  sie  meinten,  dass  der  ganze  Hecatombaeon  so  verfliessen 
müsse,  als  wenn  noch  der  gute  Kronos  die  Völker  einer  goldenen 


*)  Dem.  24,  26  heisst  es  ..  ovx*  ifisivBv  (Timocrates)  ov9iva  xmv 
rszayfiivmv  xg6v<ov  (Termine)  kv  rotg  voiioig,  ilXa  tijg  iiiyiXrjciag^  iv  y 
Tovg  vofiovg  insxsiQorovT^aazs,  ovarig  svdsTidtTj  zov  syLaxofißocimvog  iirjvog 
dcaSsüccty  tbv  vo^iov  slgi^vsyiisv ,  Bv^vg  t^  vatsgai^  (gleich  den  Tag  nach 
XI  Hecatom.),  nal  xavx'  ovtoov  KgovCmv  xai  8iä  xavx*  dq>sifiiv7ig  xrjg 
ßovX'^g,  diangcc^äfievog  fistd  rmv  vfiLV  imßovlsvovxoDv  %a9'lis(S%ai  vofio- 
9'iToig  9id  "tlfTjtp^afiaxog  inl  xfj  xav  Ilava^rjvaioav  7CQoq>da£i,  Hier  ist  nur 
von  zwei  Tagen,  dem  XI  und  XII  Hecatombaeon,  die  Rede,  nicht  vom  XIII,  den 
Spalding  als  Kronientag  betrachtete  (Abb.  d.  Berl.  Ak.  1804—18011  pag.  78). 
Timocrates  hat  das  Dringende  des  Panathenäenfestes  vorgeschützt  (§.  28  x6 
xijg  soQx^g  ngoaxT^adfisvog  ytaxsnstyov),  um  die  gesetzlich  bestimmte  dritte 
Ecciesie  und  auch  die  vorher  erforderliche  öffentliche  Ausstellung  seines  An- 
trags zu  umgehen  und  sogleich  eine  Nomothetenversammlung  zu  veranlassen. 
Die  Panathenäen  werden  ^  ioQXij  genannt ,  doch  sind  auch  die  Kronien  eine 
S0QX7]  und  werden  vom  Schol.  zu  §  26  so  bezeichnet.  Indess  „das  Fest**,  das 
höchste,  glänzendste  dieses  Monats  und  dieser  Jahreszeit  bleiben  die  Panathe- 
näen, im  Vergleich  mit  ihnen  sind  die  Kronien  sehr  unbedeutend.  Auch  §  29 
nennt  Deniosthenes  sie  nicht  sogxi];  es  heisst  daselbst:  dndvxmv  Vfimv  dyov- 
xmv  teQO(irjv£av  nal  vofiov  KSt(iivov  fii^x*  l8Ca  f/^i^xs  noivij  (iriÖsv  dXX'^Xovg 
ddi%Btv  iv  xovxtp  xä  XQOvqt ,  fji,7}ds  xgrjfiaxiistv  o  xi  av  firj  tcsqI  x.'^g  iogxijg 
(Panathenäen)  rj ,  avxog  ovx  ^va  xov  xvxovxa  dXX*  oXrjv  ddinmv  cpavijasxat 
xjiv  noXiv,  Hier  ist  nicht  sofort  klar  ob  von  einer  Ein-tägigen  isgofitivia ,  also 
dem  Kronienfeste,  die  Rede  ist  oder  von  einer  mehrtägigen,  einer  Art  von  stiller 
Woche  vom  XII  an  bis  zu  den  Panathenäen.  Schol.  p.  113,  46  Saup.  erklärt 
tsga  SOQX'Q  naxä  [i^va  %.  x,  X.  Der  Scholiast  also  nahm  die  Hieromenie  ein- 
fach für  den  Kronientag,  der  auch  nach  der  anderen  Auffassung  jedenfalls  mit 
in  die  stille  Woche  einbegriffen  ist.  Wenn  dagegen  das  öffentliche  XQ'^y^'^^t^f'V 
gesetzlich  untersagt  wird,  so  möchte  man  eher  an  eineReihe  von  Tagen  denken, 
da  die  Festlichkeit  des  Kronientags  selbst  schon  Verbotes  genug  war  und  bei 
[herkömmlicher]  Entlassung  der  ßovX'q  (s.  Dem.  a.  0.)  von  selbst  ein  Theil  der 
öffentlichen  Geschäfte  abgeschnitten  wurde.  Es  stand  vielleicht  im  Gesetz  tcpo- 
fir^via.  Zufällig  ist  der  Ausdruck  gewiss  nicht.  Auch  §  34  heisst  es;  x'^v  noXiy 
nof^isaöav  Ugoiiriviav  .,,  iv  avxy  x^  legoiitivta^  xd  fiiyi>ax'  '^dm^e^ai. 
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Zeit  regierte.  Practisch  konnte  dies  indess  wohl  nur  rom  zwölften 
Monatstage  bis  zum  XX\in  oder  XXIX  hinunter  gelten.  In  diese 
Zeit  fiel  dasKronosfest  selbst,  dann  die  Synökien  mit  ihrem  Friedens- 
opfer, endlich  die  Panathenäen,  Feste  die  allerdings  einen  fried- 
liehen,  harmlosen  Character  an  sich  tragen.  Wir  dürfen  annehmen, 
dass  man  im  Ganzen*)  die  Geschältssachen  entweder  Tor  dem  Xli 
abmachte  oder  auf  den  Hetagitnion  verschob,  mindestens  die 
Panathenäenfeier  erst  vorüber  liess.  So  werden  die  Vorbereitungen 
für  letztere  wohl  meistens  vor  dem  Xu  beendet  gewesen  sein,  z.  B. 
die  Diobelie  und  vieles  Andere.  Demosthenes  verfolgt  den  Schein- 
gnind  des  Timocrates  so,  dass  er  hervorhebt,  wie  kern  Mensch  in 
der  Nomotheten-Sitzung  Anträge  gestellt  habe  in  Betreff  der  Pana- 
thenäen,  wie  für  dies  Fest  alles  völlig  besorgt  und  in  Ordnung 
gewesen  sei.  —  Man  hat  also  in  der  Regel  es  wohl  vermieden ,  sich 
mit  Geschäften  zu  befassen,  mitunter  aber  doch  auch  weniger  ver- 
meidliche  Geschäfte  abgethan. 

Für  den  Ort  der  Kronienfeier  ist  keine  Wahl,  da  wir  nur  von 
einem  einzigen  Heüigthura  des  Kronos  und  der  Rhea,**)  dem  im 
Bezirke  des  Zeus,  vnssen  (Pausan.  I,  18,  7;  Bergk  de  reliq.  Comoed. 
p.  195).  Es  lässt  sich  dieser  Ort  in  so  fern  empfehlen,  als  der 
Kronosdienst  sich  dem  Zeusdienst  angeoildet,  oder  aus  dem  Zeus- 
dienst herausgebildet  hatte,  freilich  nicht  der  Kronosdienst  des 
Hecatombaeon.     S.  Einleitung  S.  78  —  80. 

lieber  die  Feier  der  Kronien,   die  wir  uns  theils  häuslich 


^  *)  DieBestatigang  des  Bündnisses  (s.  unt.  Panathen.  enge  u.  weite  A  nsätze) 
fand  aber  wahrscheinlich  nach  dem  XI  Hecatom.  und  vor  denPanatheuäen  statt» 
da  die  peloponnesischen  Gesandten  10  Tage  vor  den  grossen  Pauatlienäeii  nach 
Athen  kommen  sollten;  allerhöchsten s  also  kamen  sie  am  XI  selbst,  wenn  man 
vom  XXI  (s.  Panathen.  a.  0.)  hinaufrechnet,  und  am  Tage  ihrer  Ankunft  wird 
wohl  nicht  gleich  die  Bestätigung  vor  sich  gegangen  sein,  sondern  erst  her- 
nach. Uebrigens  Hesse  sich  einwenden,  dass  eine  solche  Bestätigung  den  Alten 
mehr  als  ein  religiöser  Act  erschien,  nicht  als  ein  weltliches  xgrjfiati^HV ^  so 
dass  die  Erneuerung  jenes  Bündnisses  geradezu  einen  Theil  z.  B.  des  Friedens- 
opfers (am  Synökientage)  bilden  konnte,  zu  welchem  die  auf  Vollmond 
(s.  Panathen.  a*  0.)  bestellten  Gesandten  noch  zeitig  kamen,  denn  die  Synökien 
sind  am  XVI. 

*♦)  Sollte  vielleicht  C.  I.  I  n.  623  der  Name  dieser  Göttinn  zu  sfctzen  sein 
xy^Psfy  in  den  grösstentheils  unverständlichen  Worten  itfy^effri^^tcovoff  Isgsig 
i%  Xovtgmv  ..  so  dass  s%  die  Zahl  wäre;  oder  le  die  Zahl  und  dann  'Psiqil 
aber  was  ist  dann  lovtQotv  . .  oder  i%  Iovtqcov  . .??  Ein  Opfer  für  Rhea  am 
15.  Anthesterion  und  für  Kronos  am  15.  ElapheboHon  ist  sachlich  ganz  an- 
nehmbar. 
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theils  öffentlich  zu  denken  haben,  ist  fast  gar  nichts  überliefert.  Sie 
galt  dem  Rronos  und  seiner  Gemahlin  der  Rbea  Schol.  Dem.  p.ll3, 
10  Saup.  ioQf^  dyofisvfj  Kgova  ocal  (i^Tjrgl  xwv  d'siDv.  Allen 
beiden  war  auch  der  erwähnte  Tempel  geweihet  (siehe  Seite  109). 
Sollte  Rbea  erst  später  (Welcker  G.  L.  I  p.  1 55)  mit  dem  Kronos 
verbunden  worden  sein,  so  kann  diese  Verbindung  doch  für  die 
sommerlichen  Kronien  als  ursprünglich  gelten,  da  das  Fest  wohl 
erst  in  späterer  Zeit  ein  sommerliches  wurde.     S.  Einl.  a.  0. 

Thieropfer  wurden  an  den  Kronien  nicht  gebracht,*)  doch 
dürfte  ein  Staatsgottesdienst  und  auch  ein  Staatsopfer  an  dem 
Kronostempel  abgehalten  sein,  bestehend  in  harmlosen  Gaben  wie 
sie  den  Vorstellungen  vom  goldenen  Weltalter  gemäss  sind  z.  B. 
Honig,  Backwerk,  Weihrauch  (Bergk  a.  0.  p.  189).  Demosthenes 
a.  0.  hebt  hervor,  man  dürfe  in  dieser  Festzeit  Niemandem  wehe 
thun,  also  auch  wohl  keinem  Thiere.  Das  (ifjdhv  q)0V€V6tv  i(iilfVxoVy 
das  Essen  von  Früchten,  die  der  Boden  freiwillig  gab,  war  ein  Zug 
des  goldenen  Zeitalters  (siehe  Belege  bei  Bergk  a.  0.)  und  diesem 
harmlosen  Character  würden  Holokausta  sowohl  wie  geschlachtete 
Thiere  widerstreben.  Auch  die  dem  Kronos  nach  C.  I.  I  n.  523 
schuldige  Opfergabe  besteht  in  Gebackenem.  —  Das  allgemeine 
Wohlwollen,  welches  an  diesem  Feste  herrschen  sollte,  fand  vielleicht 
auch  seinen  Ausdruck  durch  Geschenke,  die  man  ärmeren  Personen 
machte.  Bei  Alciphr.  III,  57  wird  einem  bedürftigen  Menschen 
KqovI(ov  iv0tävr(ov  durch  den  Sclaven  eine  Gabe  zugesendet. 


•)  Mehr  kann  unmöglich  ans  der  Haatgelder-Inschrift  geschlossen  werden, 
C.  I.  I  n.  157.  Bergk  a.  0.  nnd  Welcker  a.  0.  p.  157  folgern,  an  den  Kronien 
sei  gar  kein  Staatsopfer  gebracht  worden,  weil  keine  Häute  von  Thieren,  die 
-man  dem  Kronos  geschlachtet,  auf  jener  Inschrift  verzeichnet  s«ien.  Man 
opferte  kein  Vieh  an  den  Kronien,  aber  vielleicht  Anderes.  So  werden 
auf  der  Inschrift  auch  die  Anthesterien  übergangen,  obwohl  die  Geraren  bei 
diesem  Feste  dem  Bacchus  opferten ,  sicherlich  im  Auftrage  des  Staates.  Die 
Inschrift  würde  nicht  einmal  berechtigen  alle  Thieropfer  zu  leugnen,  so  fem 
auch  ganze  Thiere  vollständig  verbrannt  werden.  Dies  scheint  an  den  Diasien 
geschehen  zu  sein,  wenigstens  mit  Schweinen.  Von  den  Diasien  sagt  die  In- 
schrift nichts.  —  Unter  dem  dargebrachten  Backwerk  mögen  auch  Thiere  aus 
Teig  geformt  sich  befunden  haben;  C.  I.  I  n.  523  wenigstens  findet  sich  ausser 
dem  nonavov  noch  eine  ßovg  %oivL'^ato$  als  Opfer  für  Kronos.  Im  goldenen 
Weltalter  wurde  nach  Empedocles  der  Altar  nicht  mit  dem  Blut  von  Opfer- 
stieren genetzt,  sondern  sie  sühnten  damals  die  Gottheit  mit  solchen  Thier- 
bildern  {yQctnxoig  rs  ^cootai;  Bergk  a.  0.  p.  189)  und  anderen  harmlosen 
Gaben.  Empedocles  nennt  als  Gottheit  des  goldenen  Alters  freilich  nicht  Kronos 
sondern  KvTCQig, 
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Dass  am  festlichen  Mahl  der  Kronien  nach  der  Ernte*)  Knecht 
und  Herr  theilnahmen,  hatte  Philochorus  für  Attica  überliefert  und 
dieses  Herkommen  auf  Cecrops  zurückgeführt l  Macrob.  Saturn.  1, 
10,  22;  Philochorus  Satumo  et  Dpi  primwn  in  Attica  statuisse 
aram  Cecropem  dicit  eosque  deos  pro  love  terraque  coluisse  insti- 
ttässeque  ut  patres  famüiarum  et  frugibus  et  fructibus  iam  coactis 
passim  cum  servis  vescerentur,  cum  quibus  patientiam  läboris  in 
cölenäo  rure  toieraverant:  delectari  enim  deum  honore  servorum 
contemplatu  laboris.  Die  Kronien  ^aren  also  ein  Sclavenfest;  in- 
dess  ist  ihre  Tendenz  damit  nicht  erschöpft. 


Synökien. 

Das  Fest  kommt  unter  verschiedenen  Namen  vor.  Der  Name 
Synökien  **)  beruliet  auf  dem  Zeugnisse  des  Thucydides  und  tritft 
auch  die  Thatsache,  von  der  das  Fest  benannt  ist  (das  övvolxc^slv), 
besser  als  Plutarchs  Metökien.  ***)    Daneben  wird  inschriftlich  das 


*)  Nach  den  Worten  et  frugibus  ei  fructibus  iam  coactis  scheint  es,  dass 
die  Kronien  gemeint  sind,  nicht  die  kronien>artigen  Gebräuclie  im  AnthesterioD, 
auf  weiche  ,,iam  coactis*^  sich  niclit  beziehen  kann,  da  sie  vielmehr  „wenn 
schon  wieder  die  Frühlingsarbeit  naht*'  gefeiert  werden.  Freilich  auch  für  die 
sommerlichen  Kronien  bereitet  es  Schwierigkeit,  dass  auch  die  Baumfrüchte 
—  anscheinend  alle  —  geerntet  sein  sollten.  Geht  man  ernstlich  auf  diese 
Vorstellung  ein,  so  kommt  man  auf  den  December,  also  auf  die  romischen 
Saturnalien.  Das  iam  ist  etwas  flüchtig  gesagt.  Denn  wenn  fructibus  iam 
coactis  gefeiert  wurd,  so  ist  die  Kornernte  längst  vorbei,  auf  welche  doch  iam 
sprachlich  mit  zu  beziehen  ist;  denn  mit  et~et  ist  euie  feste  Kette  gebildet,  iam 
bloss  auf  fructibus  zu  beziehen  sehe  ich  keine  Möglichkeit.  Hätten  wir  den 
Text  des  Philochorus,  so  würde  hier  wohl  manches  richtiger  gesagt  sein. 

**)  Thucyd.  II,  15  xal  vsiiofiivovg  xu  aitatv  CMCfffrovs,  ansq  xal  nqo 
tovy  iQvdynccas  fiia  noXsi  xgrjc^'ai,  rj  indvzonv  tjärj  ^vvtslovvroDv  ig  avtiqv, 
fisyälTj  yBvofiipi]j  nags&od'rj  vno  Griaitag  roCg  ^nsira*  xal  ^vvotma  i^ 
i%s£vov  iu  xal  vvv  rij  d'sm  sOQtrjv  Sri^otsX^  noiovci.  Der  Scholiast  be- 
merkt gut :  To  ^vvconiaiv  ovx  ^axiv  inl  xov  ofiov  ^vvotynad'TJvaL  inotrjcsv, 
aXX*  inl  tov  fi^av  noXtv,  rovtiaxi  firirgonoXiv,  f;uftv  avrrjv.  —  Eine  blosse 
Variante  für  den  Namen  Synökien  ist  Synökesien  Schol.  Ar.  Pax  1019*,  wo  von 
trj  tmv  Gwotmatav  sogtjj  die  Rede  ist;  siehe  unt.  Seite  115  Note. 

*••)  Plutarch  Thes.  24  ttataXvüag  ovv  t«  nag'  i%datoig  ngvtav8ia  xal 
ßovXsvti^gia  xal  dgxdgy  ^v  Sh  noir^aug  anccci  -aoivor  ivtavd'a  ngvzccvsiov 
xal  ßovXsvTijgiov  onov  vvv  tigvtcci  to  äatv,  ti/v  ts  noXiv  Ud'ijvag  ngog- 
riyogsvas  xal  navcc&ijvaia  ^vaCav  ixotrjcs  %oivi]v.  id-vas  dh  xal  Mstoi- 
xta  T^  fxTi;  inl  dexa  tov*Eiiato[iß€ci&vog,  ijv  iti  vvv  ^vovat.  MitReclithat 
man  sich  gegen  die  Bezeichnung  des  Festes  als  Mstoima  erklärt,  G.  A.  §  54,9. 
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Synökienopfer,  wie  es  scheint,  unter  dem  Namen  der  Eirene  auf- 
geführt,"^j  indem  eine  Darbringung  an  Eirene  mit  den  Synokien 
verbunden  war. 

Die  Kalenderzeit,  XVi  Hecatombaeon,  beruht  auf  dem 
Zeugnisse  Plutarchs  (s.  Seite  111  Note***  und  den  Schol.  Ar.a.O.)- 
Der  XVI  ist  nicht  als  VoUmondstag  angesehen  worden,  obwohl  nach 
Geminus  cap.  VII  der  späteste  Eintritt  des  Vollmonds  den  XVI  statt- 
findet. Wäre  der  XVI  Vollmond,  so  hätte  man  das  platäischeTodten- 
Opfer  nicht  auf  den  XVI  (des  Maemacterion,  G.  A.  63,  9)  angesetzt. 
Am  XVI  beginnen  vielleicht  die  grossen  Mysterien,  ein  Fest  welches 
wohl  nur  im  abnehmenden  Mond  gefeiert  sein  wollte.  Als  ein  Voll- 
mondsansatz kann  auch  das  Munychiafest  am  XVI  (des  Munychion) 
nicht  betrachtet  werden.  Endlich  finden  wir  den  XVI  als  Arbeits- 
anfang (siehe  unt.  zu  Anf.  des  Abschn.  Diasien),  also  hinweisend  auf 
weitere  Werkeltage,  mithin  den  Tagen  des  abnehmenden  Mondes 
zugerechnet  und  keineswegs  als  Mona tstheiler(dt;|rofti}i/^a)  angesehen 
wie  der  Vollmond. 

Dies  führt  zu  der  Ansicht,  dass  die  Synokien  auf  eine  Mond- 
phase gesetzt  sind,  die  mit  der  panathenäischen  Verwandschaft  hat. 
Denn  die  Panathenäen  gehören  dem  abnehmenden  Monde  an  und 
ebenfalls  die  Synokien.  Dieser  äusseren  Aehnlichkeit  in  der  Phase 
entspricht  auch  eine  innere.  Denn  beide  Feste  gelten  der  Athena 
und  beide  sind  Einigungsfeste. 

Der  Ort  des  Synökienopfers  früherer  Zeit  scheint  das  alte 
Prytaneum  nördlich  von  der  Burg  gewesen  zu  sein,  wenn  es  nämlich 
schon  ein  Synökienfest  gab,  als  man  noch  das  alte  Prytaneum  allein 
zur  Benutzung  hatte  und  die  d'ologj  wo  die  Prytanen  später  opfer- 
ten (das  neue  Prytaneum)  noch  nicht  gebauet  war.  Pausan.Att.18,3 
erwähnt  im  (alten)  Prytaneum,  wo  solonische  Gesetze  standen,  ein 
Bild  der  Eirene,  deren  Altar  am  Synökienfeste  benutzt  wurde.  Da 
dasselbe  nun  aber  in  der  Hauptsache  der  Athena  (ty  d'sä  Thucyd. 
II,  15)  galt,  so  musste  daneben  auch  auf  die  Burg  gestiegen  und  der 
Stadtgöttinn  geopfert  werden. 


*)  Auf  der  Inschrift  C.  I.  I  n.  157,  wo  Hautgelder  vom  Opfer  für  Eirene 
berechnet  sind.  Die  Reihenfolge  nöthigt,  dies  Opfer  in  den  Hecatombaeon  Ol. 
111,  4  zu  setzen  und  zwar  vor  die  Panathenäen ;  denn  die  Folge  ist  auf  der 
Inschrift:  Friedensopfer,  Ammonsopfer,  Panathenäen.  Die  Verbindung  eines 
Friedensopfers  mit  den  Synokien  ist  bezeugt,  Schol.  Ar.  Pax  a.  0.  und  das 
inschriftliche  Friedensopfer  wird  in  die  ersten  Decaden  desHeeatombaeou  falleo. 
Dies  aber  ist  die  Kalenderzeit  der  Synokien  s.  Plutarch  a.  0. 
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Ein  Standbild  der  Eirene  befand  sich  auch  in  der  Nähe  der 
Eponymen,  Eirene  den  Plutos  als  Kind  tragend  (Pausan.  Att.  8,  2 
EiQTJvfj  (peQov0a  Ulovrov  natda).  Die  vor  den  Propyläen  stehen- 
den Eponynien  sind  ein  Symbol  der  CentraMerung,  also  der  Synö- 
kien.  Dass  das  Rathhaus  der  500  und  die  d'oXog  nahe  ist,  zeigt  wie 
hier  allerdings  der  Herzschlag  staatlicher  Gemeinschaft  und  ein 
geeigneter  Ort  für  die  Synökien  ist,  obwohl  ein  Altar  der  Eirene 
nicht  neben  ihrem  Bilde  erwähnt  ist.  Bei  der  Nähe  der  Propyläen 
kam  auch  in  die  beiden  Opfer  (das  für  Eirene,  das  für  Athena)  mehr 
Einheit  des  Ortes,  wenn  nämlich  der  Stadtgöttinn  auf  der  Akropolis 
und  unterhalb  derselben  (an  einem  Altar)  der  Eirene  geopfert  ward. 

Früher  glaubte  Bötticher,  „das  numen  der  Eirene  sei  in  der 
Athena -Nike  eingeschlossen  und  der  Altar  der  Eirene  vor  den 
Tempel  der  Athena -Nike  zu  setzen."  Jetzt  giebt  er  diese  Ansicht 
auf,  weil  der  Athena -Nike  blutige  Opfer  gebracht  werden,  der- 
gleichen der  Eirene  zu  bringen  nicht  zulässig  ist.  Bötticher's  Note 
im  Philologus  XVII  p.  401. 

Heine  oben  vorgebrachten  Vermuthungen  sind  besonders 
in  so  fern  unsicher,  als  uns  Pausanias  den  Altar,  den  Opferaltar 
der  Eirene,  nicht  nachweiset.  Ein  ayaXiia  der  Eirene  beweiset 
noch  nicht  ein  daselbst  gebrachtes  Opfer. 

Vielleicht  ist  auch  der  bei  den  Propyläen  belegene  Tempel  der 
Aphrodite  Pandemos  und  der  Peitho,  welchen  Theseus  (Paus.  Att. 
22,  3)  erbauete,  benutzt  worden,  mit  Bezug  auf  die  milde  volks- 
freundliche Beredtsamkeit,  durch  welche  Theseus  mit  seiner  Einigung 
Atticas  durchgedrungen  sein  sollte.  Statt  des  Theseus  wird  auch 
Solon  als  Erbauer  genannt  (Nicander  bei  Leake  p.  103). 

Die  Feier  der  Synökien  muss  einen  Bezug  gehabt  haben  zu 
der  fabelhaften  Thatsache,  aus  welcher  das  Fest  entstand.  Diese  war 
Atticas  Centralisation  durch  Theseus.  Einst  zerfiel  Attica  in  12  Theile» 
diese  12  Länder  sollte  Theseus  zu  Einem  Lande  gemacht  haben,  in- 
dem er  die  örtlichen  Vorsteher  {dQxaCj  nebst  den  örtlichen  Senaten 
(ßovXsvtiJQia)  aufhob  und  Athens  hauptstädtische  Oberhoheit  b«^- 
gründete.  Cecrops  hatte  das  Land  einst  in  die  12  Städte  getheilt 
Cecropia,  Tetrapolis,  Epacria,  Decelea,  Eleusis,  Aphidnae,  Thoricus, 
Brauron,  Cytherus,  Sphettus,  Cephissus,  Phalerus  (Grote,  Mythologie 
von  Th.  Fischer  übers.  I  pag.  178).  Dem  Theseus  gelang  es  alle 
diese  Orte  auf  einmal  zu  einigen,  durch  eine  auf  sein  Ansehen 
gestützte  Ueberredungskraft.  Die  Ueberlieferung  hiervon  möchte 
durch  die  Gebräuche  des  Synökienfestes  beeinflusst  worden  sein, 
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Es  werden  also  jene  alten| Zwölfstädte  an  dem  Einigungsfest 
irgendwie  repräsentiert  worden  sein  durch  zwölf  gesonderte  Opfer- 
gahen,  oder  wie  man  es  sonst  sich  vorsteilen  will. 

Andererseits  können  die  Behörden  des  athenischen  Staats,  des 
vonTheseus  centralisierten,  nicht  roüssig  gewesen  sein  bei  dem  Feste. 

Das  angeschlossene  Opfer  für  Eirene  kann,  wenn  es  nicht 
jüngere  Zuthat  ist,  ursprünglich  nur  den  Frieden  im  Lande,  die 
Eintracht  Alticas  bedeutet  haben.  * 

Als  aber  der  Friede  in  Attica  selbst  ein  gesicherter  war,  wird 
das  Eirene -Opfer  sich  wohl  auf  den  Frieden  mit  dem  Auslande 
bezogen  haben,  ja  man  muss  die  Möglichkeit  zulassen,  dass  das 
Eirene -Opfer  dem  Feste  erst  später  hinzugelegt  ist,  vielleicht  also 
von  vornherein  sich  auf  andere  Staaten  bezog.  Die  peloponnesischen 
Gesandten  scheinen  zum  Eirene -Opfer  nach  Athen  bestellt  zu  sein 
(Thucyd.  V,  47;  s.  Rronien  Seite  109  Note  *).  Das  sehr  stattliche 
Eirene-Opfer*)  vom  Jahre  01.111,3  =  a.Chr.  334/3  kann  sich  nur 
auf  den  Wunsch  friedlicher  Beziehungen  zum  Auslande  beziehen,  da 
Alexander  der  Grosse**)  kurzlich  den  Griechen  Beweise  seiner  Macht 
gegeben  und  sie  belehrt  hatte,  wie  unter  allen  Umständen  das  beste 
sei,  den  Krieg  gar  nicht  zu  versuchen.  Es  konnte  am  Synökientage 
^^dann  auch  ein  iitl  ^ivia  Ttaketv  stattßnden  und  ein  fremder  Diplo- 
mat von  der  Staatsbehörde  zur  Tafel  gezogen  werden  in  der  %'6log^ 
s.  o.  Seite  112. 


*)  C.  1. 1  n.  157. 

**)  Einen  Einfluss  der  Zeitverhältnisse  (s.  unt.  S.128  Note*)  scheint  auch 
das  Aramonsopfer  derselben  Inschrift  zu  verrathen,  welches  in  der  Zeit  vor 
Alexander  nicht  existiert  zu  haben  braucht.  Hesych.  v.  'AfifidtVj  soqt'^  'Adi^- 
vriüiv  dyofiivrj  kann  die  Zelten  nach  Alexander  angehen,  in  denen  auch 
'Afifiooviog  als  attischer  Eigennname  häufig  wird  (Lenormant  Recherches  p.218). 
Vielleicht  ist  es  eine  Huldigung,  welche  Athen  dem  Alexander  brachte;  denn 
Alexander  sollte  ein  Sohn  des  Ammon  sein.  Hierbei  indess  muss  angenommen 
werden,  dass  diese  Schmeichelei  schon  a.  Chr.  334  ausgedacht  war,  ehe 
Alexander  nach  Aegypten  ging.  (a.  Chr.  332).  Diese  Annahme  ist  ungewiss. 
Auf  Hecatombaeon  VI  kann  man  das  Ammonsopfer  nicht  setzen,  weil  es  in- 
schriftlich nach  dem  Eirene -Opfer,  also  nach  dem  XVI,  verzeichnet  ist;  auch 
hängt  Hecatombaeon  VI,  Alexanders  angeblicher  Geburtstag,  nicht  mit  Jupiter 
Ammon  zusammen ,  sondern  mit  Artemis  der  göttlichen  Hebamme  des  Königs 
(Hegesias  bei  Plut.  Alex.  3).  —  Vergl.  Seite  116  Note*.  —  Auch  das  Opfer  für 
Hermes  den  Führer  kann  auf  den  ausziehenden  Alexander  gedeutet  werden. 
Diesen  sollte  Hermes  sicher  führen,  nicht  die  Athener.  Das  Opfer  für  Hermes 
den  Führer  ist  ebenfalls  ganz  singulär.  Vergl.  Böckh  C.  I.  1  p.  252  und  Herod. 
VI,  56  (Auszugsopfer  in  Lacedämon). 
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Am  Altar  der  Eirene  durfte  kein  Blut  fliessen;*)  man  hat  also 
etwa  Friedenswein  in  die  Flamme  gespendet.  Es  war  das  Friedeng- 
opfer, ursprünglich  wenigstens,  ein  Nebenact  des  der  Athena  ge- 
feierten Synökienfestes.  Welcherlei  Opfer  man  der  Athena  brachte 
ist  nicht  bekannt,  aber  unbeschadet  des  blutlosen  Neben -Opfers 
kann  ihr  Vieh  geschlachtet  und  ein  Opferschmaus  gefolgt  sein.  Diese 
Annahme  ist  um  so  nölhiger,  als  die  Hautgelder-Inschrift  uns  von 
einem  nicht  unbedeutenden  Thieropfer  des  Synökientages  Bericht 
giebt. 

Hält  man  sich  an  die  Worte  der  Inschrift,  dass  aus  der  d^öia 
ry  EIqtjvtj  nicht  weniger  als  924  Drachmen  für  Häute  geschlach- 
teter Thiere  aufkamen ,  so  entsteht  ein  Widerspruch  gegen  die  vor- 
geschriebene Blutlosigkeit  des  Friedensopfers.  Indess  braucht  diese 
Vorschrift  nicht  aufgegeben  zu  sein.  Wenn  das  Friedensopfer  ein 
Characteristicum  des  Synökientages  war,  so  konnte  ein  Namens- 
tausch eintreten;  man  durfte  den  Synökien-Tag  ein  Fest  der  Eirene, 
die  Opferhandlungen  dieses  Tages  insgesammt  ein  Friedensopfer 
nennen,  obwohl  der  Friedensaltar  nicht  mit  Thierblul  bespritzt 
wurde. 

Aber  wenn  auch  der  Friedens-Altar  blutlos  blieb ,  so  liegt  doch 
schon  in  jenem  Namenstausch  eine  gewisse  Ablenkung  der  Synökien 
von  ihrem  Grundsinne.  Diese  Ablenkung  war  durch  die  Beziehung 
zur  auswärtigen  Politik  angebahnt;  die  Synökien  des  Theseus  gingen 
nur  Aiticas  innere  Entwickelung  an.  Das  Eirene-Opfer,  als  Friedens- 
Bestätigung  mit  dem  Peloponnes  oder  Macedonien  gedacht,  konnte 
nachmals  sehr  leicht  den  ZusammensiedelungstagAtticas  in  Schatten 
stellen,  eine  alte,  als  bedeutend  nicht  mehr  empfundene  Thatsache 
der  Sagenzeit  und  der  Synökientag  nicht  durch  einen  zufälligen 
und  unwesentlichen  Namenstausch  nunmehr  als  %'vcCu  tfj  ElQtjvy 
bezeichnet  werden,  sondern  weil  der  auswärtige  Friede  Hauptinhalt 
des  Festes  geworden  war. 

Man  könnte  diese  Betrachtungen  über  Ablenkung  der  Synökien 
von  ihrem  Grundsinne  dadurch  ablehnen  wollen,  dass  man  die  Opfer 


*)  Ar.  Pax  1019  OIKETHS,  Xaß^  riiv  pLccxaigav'  st^'  onatg  ficcyH- 
ifi%fS  aq>cc^sis  rov  olv,  —  TPTFAIOS'  all*  ov  ^epLig,  was  dann  begrün- 
dei  wird  ovx  ^^«Ta*  ii^novd'ev  Elgiivrj  eqxxyoctg  av9*  atiiarovzai  ß<of»,6g^— 
Schol.  V.  1019  iv  yäg  ty  x&v  Svvoi'Ksaitov  iogv^  ot  (liv  q>aüiv  ElgrivTj 
^vaCav  tslsia&ai,  rig  6  ßtofiog  ovx  citiiatovtai, 
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des  Jahres  a.  Chr.  334/3  als  Ausnahme,*)  als  Ergebniss  besonders 
schwerer  oder  doch  zwingender  Zeitumstände  auiTasste,  da  das 
Ammonsopfer  eine  Neuerung  zu  sein  scheint  und  für  das  Eirene- 
Opfer  mehr  Thiere  geschlachtet  sind  als  sogar  <  für  die  (kleinen] 
Panathenäen.  Zugegeben  dass  das  Eirene -Opfer  des  Jahres  334 
Ausnahme  war  und  dassAthen  den  Göttern  für  den  Frieden  und  die 
Bewahrung  vor  Thebens  Schicksal  damals  überschwänglich  dankte 
—  mussten  solche  Ausnahmen  sich  nicht  wiederholen  in  einer  Zeit, 
wo  Athen  seine  Ohnmacht  immer  stärker  fühlte?  und  musste 
nicht  so  die  ohnehin  etwas  blasse  Thatsache  des  mythischen 
övvoLXLöfiog  noch  mehr  erblassen?  das  der  Athena  begangene  Zu- 
sammensiedelungsfest  also  in  den  Hintergrund,  das  Friedensopfer  in 
den  Vordergrund  treten  ? 


Panathenäen. 

Kleine  Panathenäen. 

Der  Unterschied  des  grossen  und  kleinen  Festes  bestand,  nach 
Harpocr.  und  Suidas,  unter  Anderem,  darin,  dass  jenes  nur  alie4  Jahr, 
dieses  alle  Jahr  (xa«^'  £xa6rov  iviavxov  nach  beiden  Lexicographen) 
begangen  ward.  Die  jährliche  Feier  der  (kleinen)  Panathenäen  be- 
stätiget eine  Inschrift  Rang.  814,  die  dem  Herausgeber  zufolge  etwa 
Ol.  110.  abgefasst  ist.  Es  kommen  nämlich  lin.  32  [r]ä  Tlava^- 
vaia  tä  xat*  aviavtov,  d.  h.  jährliche,  die  jährlichen**)  vor.  Dem 


*)  Rang.  II  n.  842  enthält  nach  dem  Opfer  für  Zeus  Soter,  womit  C.  I.  l 
n.  157  das  Jahrverzeichniss  schliesst,  noch  zwei  Verzeichnungen,  die  Rangabe 
freilich  noch  in  den  Skirophorion  setzt.  Aber  da  C.  I.  I  n.  167  das  Jahr  Ol. 
111,  3  mit  dem  Zeus  Soter  schliesst,  so  möchte  auf  der  ganz  ähnlichen  Inschrift 
Rang.  842  Zeus  Soter  ebenfalls  der  Beschliesser  sein.  Dann  wären  die  Synö- 
kien  und  Panathenäen  in  den  letzten  zwei  Zeilen  Rang.  842,  19  und  20  za 
ergänzen : 

[Ix  awoiii£]<ov  nagä  ßodvov :  H  .  .  . 

[ix  navad7iva]imv  9r[a9a  []sQono[LiDv] .  . 
Stände  dies  auf  dem  Stein  (statt  dass  es  bloss  Conjectur  ist),  so  würdemitmehr 
Wahrscheinlichkeit  zu  behaupten  sein,  dass  das  Ammonsopfer  von  C.  I.  I  u.l57 
eine  Ausnahme  bilde. 

**)  „Diesjährige"  würde  t«  äät«  xdv  iviwoxov  heissen. 
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entspricht  der  Name  des  Hieropöenamtes,  dem  das  kleine  Fest  oblag, 
[bqotcoioX  xat'  iviccvtov  (C.  I.  n.  147;  bei  Rang.  814,  2  nur  durch 
Ergänzung),  während  dasAthlothetenamt  für  die  grossen  penteterisch 
war  (Pollux  VIII  93). 

Auf  Jährliche,  in  je  4  Jahren  viermal  vorkommende  Panathe- 
näen  alten  Brauchs  führt  auch  die  historische  Betrachtung  der 
Sache.  Erst  in  Pisistrats  Zeit  entstanden  die  grossen,  wie  nach  einer 
freilich  späten  Notiz  doch  wahi^cheinlich  ist  (Schol  Aristid.  p.  323 
Dind.  r«  dl  fieydXa  UeLöLötQatog  iTCoitjös) ,  da  dieser  Notiz  die 
Einführung  des  gymnischen  Agon  Ol.  53,  3  zur  Stütze  dient;  denn 
Ol.  53,  3  dürfen  wir  schon  den  Pisistratus  als  Festordner  denken 
(Krause,  Stuttg.R.E.V.,  1105).  Die  Schöpfung  eines  penteterischen, 
im  Vergleich  mit  der  alten  Jahresfeier  glänzenderen  Panathenäen- 
festes  war  also  nicht  eine  Aenderung,  sondern  eine  Vermehrung  und 
Verherrlichung  durch  hinzugekommene  Spiele,  so  dass  als  Grund- 
lage der  grossen  Feier  die  kleine  blieb.  Wenn  auch  das  dem  alten 
Stamme  eingepfropfte  Beis  übermächtig  emporwuchs,  so  hat  doch 
Pisistrat  sich  nicht  so  sehr  am  Herkommen  vergriffen,  dass  er  die 
alte  Jahresfeier  aufgab  einmal  im  Quadriennium.  Ebenso  wenig 
braucht  er  für  seine  grossen  Panathenäen  einen  neuen  Monat  oder 
neuen  Tag  gewählt  zu  haban,  wiilkührlich  auf  den  Nimbus  verzich- 
tend, welchen  namentlich  in  der  Religion  alte  Sitte  um  etwas,  was 
geneuert  wird,  zu  verbreiten  pflegt.  Vielmehr  wird  dieser  geschickte 
Staatsmann  seinen  Eigenwillen  an  das  schon  von  den  Vorfahren  Ge- 
wollte und  Geübte  angeschmolzen  haben.  Historisch  angesehen 
haben  wir  also  in  der  grossen  Feier  ebensogut  jährliche,  wie  pent- 
eterisehe  Elemente  vorauszusetzen,  ebenso  gut  die  jährlichen  Hie- 
ropoen  auch  an  den  grossen  Panathenäen  die  Hecatombe  opfernd, 
wie  die  nicht  jährlichen  Beamten  für  die  Agonen  der  grossen  Feier 
thätig  zu  denken. 

Dass  vor  Entstehung  des  Unterschieds  grosser  und  kleiner  Pan- 
athenäen das  Fest  wirklich  jedes  Jahr  gefeiert  wurde,  steht  Hiebt 
zu  bezweifeln.  Eine  (von  Alters  her)  jährliche  Panathenäenfeier 
wird  bezeugt  durch  den  Schiflskatalog  II.  II  550  ^vd'cc  ds  iiiv  (den 
Erechtheus)  ravQOLüi  xal  cigvetotg  tkdovxai  xovqol  ^A%^vaCcnv 
TtSQLteXXofisvcov  iviccvräv^  wo  Stephanus  v.  sesQvrdXXofiav  und 
Damm  p.  934  mit  Unrecht  iviavxäv  für  Penteteriden  nehmen.  Es 
sind  Jahre  und  jährliche  Feste  gemeint;  vgl.  m.  zweiten  Beitrag  z. 
Zeitr.  p.  405  n.  66.  Sollte  Pisistratus,  vde  schon  die  Alten  meinten 
(Düntzer  d.  ep.  Kyklos  p.  12  u.  26;  vgl.  Köchly  de  gen.  Catal.  forma 
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p.  15),  jene  Worte  in  den  Homer  gebracht  haben,  so  wurden  sie 
immerhin  eine  damals  geglaubte  Jähriichkeit  des  alten  Festes  be- 
zeugen, auch  in  willkommener  Weise  dem  oben  über  Pisistralus 
Gesagten  zur  Stütze  dienen.  Pisistratus  nämlich  hätte  dann  die 
Rhapsoden  nur  von  jährlichen  Panathenäen  reden  lassen  und  die 
Jahresfeier,  als  eine  längst  bestandene  und  immerfort  bestehende, 
allein  betont. 

Wenn  wir  in  dem  grossen  Feste  auch  das  jährliche  mit  inbe- 
griffen denken,  so  dürfen  wir  nicht  ein  Zeugniss  erwarten,  dass  neben 
den  grossen  im  selben  Jahre  auch  kleine  Panathenäen  gefeiert  wur- 
den. Denn  die  penteterischen  und  die  jährlichen  Elemente  bildeten 
eben  einen  Complex  IJavad^vaia  tä  ^BydXa  genannt.  Doch  scheint 
C.  1.  n.  147  das  Jährliche  von  dem  Penleterischen  geschieden,  da 
neben  dem  Gelde,  welches  die  Athlotheten  für  die  grosse  Feier 
empfingen,  noch  abgesondert  erwähnt  wird:  UQOTtOLotgxar^  iviav- 
tbv  ^ivXXfp  'EQx^st  xal  6vvdQ%ov6iv  ig  ri)v  sx'ccr6(ißriv  und  die 
hier  erwähnte  Hecatombe  doch  wohl  ebenfalls  wie  das  Vorerwähnte 
ig  Tlava^vaia  tä  (isyäka  bestimmt  war.  Auch  darin  zeigt  sich 
der  Unterschied,  dass  die  Hieropöen,  wiewohl  sie  das  wichtigste 
Panathenäen-Amt  hatten,  dennoch  von  den  penteterischen  Theilen 
der  Feier  nichts  vollziehen  sollten  (Etymol.  M.  p.  468  sq.).  Zu  voll- 
ziehen hatten  sie  nun  allerdings  etwas  an  den  grossen  Panathenäen, 
aber  nur  das,  was  sie  jährlich  ebenso  vollzogen,  und  was  in  den 
grossen  als  jährliches  Element  enthalten  war  (besonders  die  Heca- 
tombe) und  die  Grundlage  auch  der  penteterischen  Feier  bildete. 

Statt  also  mit  Bockh  und  Meier  p.  278  zu  sagen,  dass  die  kleine 
Feier  alle  Jahr,  nur  nicht  im  Jahre  der  grossen  eintrat,  wogegen  sich 
auch  E.  Curtius  gr.  G.  U  695  erklärt,  mochte  es  vorsichtiger  sein  zu 
behaupten,  dass  die  kleine  Feier  zwar  alle  Jahr  eintrat,  aber  unter 
vieren  in  einem  zur  grossen  erhoben  wurde.  Dem  von  mir  gewon- 
nenen Resultate  näher  kommt  eine  AeusserungBöckhsC.  LI  p.209b., 
dass  die  kleinen  Panathenäen,  „wenn  sie  wirklich  im  grossen  Festjahr 
gefeiert  seien,  für  eine  naQa^xsvij  der  grossen  gelten  könnten." 
Dennoch  würde  ich  lieber  umgekehrt  sagen,  dass  die  penteterischen 
Theile  des  grossen  Festes  vielmehr  die  Paraskeve  des  [kleinen],  d.  i. 
des  Festzugs  und  Hecatombenopfers,  des  jährlichen  und  für  die  Re- 
ligion hauptsächlichsten  Theils,  bildeten. 

Von  allem  was  sonst  bekannt  ist  abweichend  findet  sich  Demosth. 
p.  510  im  zweiten  Argument  der  Midiana  die  Behauptung,  während 
die  grosse  Feier  penteterisch ,  sei  die  kleine  trieterisch  begangen 
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worden.  Sie  ist  mit  den  gesicherten  IlavadTivcciQig  totg  xat* 
iviavrov  schlechterdings  unvereinbar  und,  dass  sie  für  historische 
Zeiten  falsch  ist,  hat  das  einstimmige  Urtheil  der  Forscher  entschie- 
den. Die  Behauptung  des  demosthen.  Scholiasten  findet  sich  auch 
bei  Lutat.  ad  Stat.  Theb  X  56  (G.  A.  54, 1 1 ;  Meursius  Pan.  cap.  XVIU)  *). 
Mit  Hinzunahme  der  Vaseninschriften  (siehe  unten  P.  125  ff.)  sind 
Panathenäen  aus  allen  4  Olympiadenjahren  belegt.**) 

Die  durch  grosse  wie  kleine  Panathenäen  hindurchgehende 
Gleichmässigkeit  halte  ihren  Halt  amErechtheum.  Der  daselbst  woh- 
nenden Athena  Polias  (Rang.  814)  wurde  die  Hecatombe  des  kleinen 
und  ohne  Zweifel  auch  die  des  grossen  Festes  geschlachtet.  Ebenso 
scheint  der  Peplos,  als  er  jährlich  wurde,  immer  derselben  alten 
Stadtgöttin  bestimmt  gewesen  zu  sein,  welche  im  dichtgefugten  Haus 
des  Erechtheus  wohnte  und  deren  Truhe  sich  mit  Kleiderstoffen  so 
herrlich  füllte,  wie  die  einer  homerischen  Fürstiun.  Dabei  mag  die 
Polias  jede  sonst  angemessene  Verwendung  dieser  Stoffe  gestattet 
haben  (z.  B.  die  Goldelfenbeinstatue  zii  verhängen). 

Der  Parthenon,  obwohl  nicht  für  das  kleine,  sondern  weit  mehr 
fürs  grosse  Fest  erbaut,  ist  wohl  auch  jährlich  an  den  Panathenäen 
benutzt  worden,  und  wenn  z.B.  die Pyrrhichisten  des  grossen  Festes 
in  der  Cella***)  des  Parthenon  ihre  Preisgelder  empfingen,  so  wird 
sich  auch  den  Pyrrhichisten  des  kleinen  Festes  die  Cella  geöffnet 
haben. 

Grosse  Panathenäen. 

Da  die  grossen  Panathenäen  nur  alle  4  Jahr,  dvä  jtBvtstriQidog 
(Harpocr.),  gefeiert  wurden,  so  sind  durch  ein  einziges,  sicher  be- 
kanntes Jahr  der  grossen  Feier  alle  übrigen  bestimmt.    Ein  solches 


*)  Ob  die  für  äUere  Zeiten  im  Dogma  (s.  u.  Gamelien  geg.  Ende)  existi- 
rendeTrieteris  durch  diese  späten  Zeugnisse  irgend  etwas  gewinne,  bezweifle  ich. 
Wiewohl  der  von  den  Gamelien  ablaufende  Kreis  des  Erechtheus  nicht  in  Einem 
Jahre  absolviert  wird  und  eine  Trieteris  verlangt,  so  ist  dieselbe  doch  meines 
Ei-achtens  niemals  heortologisch  durchgeführt,  weil  die  älteren  Erechtheusfeste 
jährlich  waren ,  als  die  Gamelien  hinzukamen.  Die  Trieteris  des  Erechtheus- 
Kreises  hat  also  nur  dogmatisch  existiert  und  die  Panathenäen  sind  allezeit 
jährlich  gewesen. 

*•)  Panathenäen  des  ersten  Olympiadenjahrs  sind  nur  durch  Vasen  belegt. 
Wiewohl  dieser  Beleg  etwas  unsicher  ist,  wird  doch  Niemand  eine  Trieteris  aus 
zweiten  und  vierten  Jahren  der  Olympiade  für  die  kleinen  Panathenäen  (Ol.  92, 
2  und  4  bei  Lys.  21  §  2  und  4;  Ol.  111,  4  in  G.  I.  n.  157)  bilden  wollen. 

***)  So  Curtius  gr.  G.  II  p.  274,  dem  ich  aber  nicht  beitrete  in  BetreflF  der 
Trennung  der  beiden  Feste  nach  den  beiden  Tempeln. 
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ist  Ol.  110,  3,  Archon  Chärondas,  nach  C.  1. 1  n.251*):  „Dem  Her- 
mes Enagonius  stellte  (diesen  Stein)  Aulosthen[ides]  auf  als  Gymna- 
siarcb  bei  den  grossen  Panathenäen  unter  dem  Archon  Chärondas/' 
Wiewohl  die  Sache  hiermit  abgethan  ist,  so  bleiben  doch  weitere 
Bestätigungen  willkommen,  um  möglichen  Irrthum  auszuschliessen. 
Bestätigend  also  kommt  hinzu,  dass  nach  Lysias  (21,  1)  Ol.  92,  3, 
Archon  Glaukippus,  grosse  Panathenäen  stattfanden.  Dieser  zeitge- 
nössische Beleg  für  92,  3  ist  an  Beweiskraft  der  Inschrift  für  110, 3 
ebenbürtig,  so  dass  jener  eben  so  gut  den  Fundamentalsatz  und  diese 
die  Bestätigung  bilden  würde.  Alles  übrige  Material  ist  kleineren 
oder  grösseren  Zweifeln  unterworfen. 

Glückliche  Hinwegräumungen  dieser  Zweifel  durch  grosse  Pan- 
athenäen im  dritten  der  vier  Olympiadenjahre  sind  aber  wieder  Be- 
stätigungen des  panathenäischen  Epochenjahrs. 

Dahin  gehört  die  Inschrift  C.  I.  u.  147,  nach  welcher  5  Talente 
und  1000  Drachmen  für  die  grossen  Panathenäen  in  demselben 
Jahre,  von  dem  Lysias  a.  0.  redet  (unter  Archon  Glaukippus),  aus- 
gezahlt sind.  So  unanfechtbar  das  Zeugniss  selbst  ist,  sieht  man 
doch  nicht,  ob  der  Staat  dies  Geld  für  die  Panathenäen  desselben 
Jahrs  oder  eines  anstossenden  ausgab.  Diese  Ungewissheit  wird 
durch  den  Lehrsatz  gehoben,  dass  des  beigefügten  ta  fisydla  wegen 
nur  die  Panathenäen  von  92,  3  selbst  gemeint  sind,  nicht  also  nach- 
gehends  die  Summe  für  Ol.  92,  2  oder  im  Voraus  für  92,  4  gezahlt 
ist.    Letzteres  schlägt  Rangabe  I  p.  226  vor. 

Wo  grosse  Panathenäen  vorkommen  oder  wahrscheinlich  sind, 
kann  unter  vieren  die  Wahl  des  Jahres  gar  nicht  oder  weniger  zwei- 
felhaft werden,  und  die  Festfeier  dazu  dienen,  ein  ungenau  bekann- 
tes Ereigniss  auf  ein  bestimmtes  Jahr  zu  bringen.  So  variieren  die 
eusebianischen  Angaben  über  Einführung  des  gymnischen  Agon, 
der  einen  Theil  des  Festes  ausmachte,  zwischen  Ol.  53,  3 ;  53,  4  und 
54,  4,  und  man  hat  sich  allgemein  für  die  erste  Angabe,  die 
des  Hieronymus,  53,  3  entschieden,  weil  die  Einführung  der  gym- 
nischen Spiele  nicht  in  einem  Jahre  der  kleinen,  sondern  der  grossen, 
eben  53,  3  gestifteten  Panathenäen  stattgefunden  habe ;  cf.  Fischer 
gr.  Zeitt.  zu  Ol.  53,  3. 

Ebenso  war  die  Nachricht  des  Thucydides  VI,  56,  dass  Hip- 
parch  an  den  grossen  Panathenäen  ermordet  worden,  dazu  dienlich. 


•)  Mit  dem  Abdruck  im  C.  I.  (nach  Fourmont)  zu  vergleichen  Ephemeris 
1867  H.  47  n.  3213. 
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bei  den  divergenten  Jahrangaben  der  Chronisten  (Corsini  zu  Olym- 
pias  LXVI  und  Böckh  G.  I.  II  p.  318.  a)  eine  solche  zu  empfehlen, 
die  auf  ein  drittes  Olympiadenjahr  lautete,  66,  3. 

Dass  Meier  A.  E.  III,  10  p.279  in  seiner  Aufzählung  die  grossen 
Panathenäen  von  53,  3  und  66,  3  voranstellt,  ist  nicht  ganz  zu  billi- 
gen,  da  beide  Jahre  doch  etwas  hypothetisch  sind. 

Wie  aus  einer  grossen  Panathenäenfeier  ein  drittes  Olympiaden- 
jahr folgt,  so  kann  es  der  Fall  sein,  dass  das  dritte  Olympiadenjahr 
vorliegt,  und  dadurch  ein  Bezug  auf  die  Penteteris  der  Panathenäen 
wahrscheinlicher  wird.  Diesen  Fall  bietet  das  Marmor  Parium  zwei- 
mal dar,  s.  m.  zweit.  Beitrag  z.  Zeitr.  p.  390.  Der  parische  Chronist 
beginnt  die  athenische  Geschichte  mit  einem  dritten  Olympiadenjahr, 
auf  welches  er  den  Cecrops  setzt.  Ebenso  setzt  er  die  ersten  Pana- 
thenäen des  Erichthonius  an.  Ohne  Zweifel  ist  für  beide  Ansätze 
ein  grosses  Panathenäenjahr  mit  Absicht  proleptisch  angenommen, 
für  Cecrops  01.202,3  vor  dem  Siege  des  Coroebus,  für  Erichthonius 
Ol.  183,  3  vor  demselben  Zeitpuncte.     S.  Einl.  Seite  4  Note. 

DenTheseus  hingegen  und  seine  Synökien  hat  der  Chronist  nicht 
auf  ein  grosses  Panathenäenjahr  gesetzt  (s.  m.  zweit.  Beitrag  p.  392), 
sondern  auf  ein  zweites  Olympiadenjahr,  was  denen  ungünstig  ist, 
welche,  wie  Rinck  u.  A.,  die  Synökien  in  eine  enge  Verbindung  mit 
dem  grossen  Panathenäenfeste  bringen. 

Dass  aus  dem  bekannten  dritten  Olympiadenjahr  und  der  Naiur 
eines  den  Panathenäen  naheliegenden  Gegenstandes  eine  Beziehung 
zur  grossen  Feier  gefolgert  wird,  kommt  auch  in  der  historischen 
Zeit  vor.  So  ist  aus  dem  bekannten  Olympiadenjahr  85,  3,  Archon 
Theodorus,  und  der  unter  diesem  Archon  aufgestellten  Goldelfenbein- 
statue des  Parthenon  (Philochor.  im  Schol.  Ar.  Pax  605  Dind.)  so- 
gleich ersichtlich,  dass  mit  Absicht  ein  grosses  Panathenäenjahr  für 
eine  die  Feier  so  nahe  berührende  Sache  von  Pericles  gewählt  wor- 
den ist,  um  das  schöne  Werk  würdig  einzuweihen  mit  einer  grossen 
Panathenäenfeier,  vielleicht  auch  weiterhin  dasselbe  Jahr  zur  An- 
knüpfung der  panathenäischen  Finanzperioden  (Penteteriden)  zu  be- 
nutzen (Böckh.  C.  1. 1  p.  182,  a.).  Vgl.  u.  P  a  n  a t  h.  Peplos-Procession. 
(Geschenke,  die  Panathenäen  betreffend,  gingen  z.  Jahre  Ol.  120, 3  ein.) 

Wir  sehen  also,  dass  die  grossen  Panathenäen  ihre  Epoche  mit 
der  Pythiade  gemein  haben.*)    Wahrscheinlich  nahm  Solon  den 


*)  Die  Athener  konnten  also  nach  Panathenaiden  zählen.    Doch  ist  eine 
Spnr  hiervon  erst  aus  später  Zeit  nachweisbar.    Eine  Inschrift,  auf  der  lin.  38 
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pythischen  Kalender,  eine  Ennaeteris,  zum  Vorbilde  (Böckh  Monde. 
p.l7),  um  den  attischen  zu  regeln  und  aus  der  Hälften theilung  dieses 
achtjährigen  Kalenders  wurden,  wie  in  Delphi  schon  a.  Chr.  592/i, 
so  später  in  Athen  (vielleicht  vor  a.  Chr.  561/0  =  01.  54,  4Tyrannis 
des  Pisislrat  nach  Marm.  Par.  Ep.  40)  vierjährige  Festcyclen  gebildet. 
Der  Urheber  der  grossen  Panathenaen,  welcher  der  herkömmlichen 
Feier  alle  4  Jahr  Spiele  zusetzte,  hat  auf  Solons  Kalendereijirichtung 
forlgebauet,  vielleicht  von  dem  noch  lebenden  Solon  sich  leiten 
lassen.  Denn  den  Entscheidungsgrund  zur  Wahl  der  Epoche  des 
grossen  Festes  hatte  er  nicht  aus  sich,  auch  nicht  aus  Delphi,  son- 
dern aus  Solons  (allerdings  dem  delphischen  nachgebildeten)  Kalen- 
der. Auch  von  diesem  Gesichtspuncte  aus  ist  zuzugeben,  dass  der 
auf  Solon  fussende  Gründer  der  grossen  Panathenaen  sehr  wohl 
Pisistrat  sein  konnte,  welcher  seine  Tyrannei  wo  möglich  recht  so- 
lonisch  einrichtete. 

Der  Auftheilung  der  Ennaeteris  lag  ein  weltlicher  Gedanke  zu 
Grunde.  Die  Panathenaen  sollten  in  gleiche  Reihe  mit  den  Olympien 
und  anderen  Nationalspielen  Griechenlands  treten.  Rivalisierender 
Ehrgeiz  leitete  den  Pisistrat,  als  er  einen  Tempel  des  olympischen 
Zeus  begann,  dessen  riesige  Dimensionen  alles  Aehnliche  in  Schatten 
stellten;  er  wollte  dem  Zeus  noch  ganz  anders  gedient  haben,  als 
die  von  Olympia. 

Pisistratus  Hess  Rhapsoden  an  dem  Feste  auftreten,  und  ohne 
Zweifel  nur  an  dem  grossen  Feste;  denn  Lycurg  §  103  sagt,  die  Vor- 
fahren hätten  gesetzlich  bestimmt  xa-d«'  ixäötriv  nsvtastriQCda  tSv 
navad'rjvavGyv  solle  Homer  und  nur  Homer  vorgetragen  werden. 
Pisistratus  gehörte  zum  Demos  Philaidä  (Ross  Demen  p.  100),  welch^ 
in  Brauron*)  wohnten,  und  den  Philaidä  war  die  brauronische  Ar- 
temis und  der  Rhapsoden-Agon  an  den  Brauronien  von  Haus'  aus 
wohl  bekannt  (vgl.  Schol.  Ar.  Av.  873).    Der  brauronische  Agon**) 

das  Hadrians-Fest  vorliommt,  trägt  wie  eine  Jahreszahl  voran  üd.  Tu.  2  Uava- 
Q-rivatdi  Xe,  in  der  35.  Panathenaide;  Philistor  II  p.  428.  s.  u,  Oly  mpieen. 
*)  Ob  Brauron  ausser  der  weiteren  Bedeutung,  wonach  das  Philaiden-Dorf 
dazu  gehörte,  auch  die  engere  eines  Demos  gehabt  habe,  ist  bestritten.  Obwohl 
Pausan.  1,  23,  7  es  einen  Demos  uennt  (Stark,  G.  A.  62,  15),  scheinen  doch 
keine  Brauronier  als  Demoten  dieses  Demos  vorzukommen  (Suchier  d«  Diana 
Brauron.  p.  6).  Viele  der  Neueren,  wie  Ross  Dem.  p.  8  und  Andere  (s,  bei 
Suchier  p.  5),  haben  geleugnet,  da»s  Brauron  attischer  Demos  gewesen  sei. 
lieber  die  Gegend,  wo  Brauron  zu  vermuthen  sei,  s.  Ross  in  Allg.  Lit.  Ztg.  1847 
pag.  810  sqq. 

**)  Auf  diesen,  nicht  auf  die  Panathenaen,  kann  das  angeblich  solonische 
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war  gewiss  älter  als  der  athenische,  und  vermuthlich  dort  nach  dem 
Vorbilde  euböischer  Agonen  üblich.  Pisistratus  also  führte  das  nach 
der  Hauptstadt,  was  ihm  aus  seiner  Heimat  lieb  geblieben  war; 
vgl.  Welcker  ep.  Cycl.  p.  392. 

Wenn  Theopomp  den  Pisistratus  als  Gründer  eines  der  berühm- 
testen athenischen  Gymnasien  nannte  (Harpocr.  p.  122, 1 1 ),  so  stimmt 
das  gut  mit  der  Ansicht,  schon  als  Jüngling  habe  er  den  (ersten) 
gymnischen  Agon  des  Festes  geordnet  (s.o.S.  117).  Die  abgerissene 
Notiz  des  Marcellin.  (Vit.  Thuc.  §  3  'InnoxXaiSTig  i(p^  ov  aQxovtog 
IJavadTJvecLa  itadTj)  ist  mit  Wahrscheinlichkeit  auf  dasselbe  Fac- 
tum*) bezogen  worden,  Fischer  gr.  Zeitt.  p.  132.  Dieser  Archon, 
Abkömmling  des  Philaios,  Eponymen  des  Demos  Philaidä,  braucht 
dem  Pisistrat  persönlich  nicht  näher  gestanden  zu  haben,  da  Pisi-, 
strat  nicht  aus  dem  Geschlechte  der  Philaiden  (wie  R.  £.  V,  1646 
steht),  sondern  aus  dem  attischen  Dorfe  dieses  Namens  war. 

Zugleich  mit  dem  Aufschwünge,  den  seit  Selon  die  Gymnastik 
nahm,  mag  die  Pyrrhiche  an  den  Panathenäen  üblich  geworden  sein. 
Die  Athener  ahmten  sie  vermuthlich  den  Spartern  nach,  und  in 
Sparta  selbst,  wie  überall  im  europäischen  Griechenland,  ist  sie  „ge- 
wiss erst  seit  derkunstmässigen  Ausbildung  des  Flötenspiels  (Olympus, 
a.  Chr.  660—620)  aufgekommen".  0.  Müller  Ltg.  I.  p.  281.  289. 
Es  kann  also  leicht  bis  in  Pisistrats  Zeit  gedauert  haben,  dass  man 
der  Athena  einen  solchen  Kriegstanz  aufführte.  Vielleicht  kann 
man  auch  daran  erinnern,  dass  jener  Hippokieides  (siehe  oben)  durch 
sein  Tanzen  sogar  in's Sprüchwort  übergegangen  war;  s.  zu  Marcellin 
a.  0.  in  Poppos  Thucydides  (Bibl.  Gr.)  p.  VH  u.  Herod.  VI  129. 

Die  Pyrrhiche,  eine  dogmatisch  an  den  Gottesdienst  der  Athena 
geknüpfte  Begehung,  ist  wohl  von  vornherein  jährlich  gewesen.  Sie 
findet  sich  sowohl  als  Theil  der  grossen  wie  auch  der  kleinen  Feier 
bei  Lysias  21,  1  und  4. 


Gesetz  über  die  Rhapsoden  (Diog.  L,  1,  57)  bezogen  werden.  Denn  von  Solons 
Verdiensten  um  die  Panathenäen,  wissen  die  Alten  iiicbtS|  desto  mehr  von  denen 
des  Pisistratus  und  seines  Sohnes  Hipparch.  Ersterer  scheint  den  Agon  ge- 
stiftet, letzterer  ihn  gefördert  zu  haben ;  Meier  a.  0.  p.  286.  Die  Pisistratiden 
haben  dann  wohl  ihre  eigenen  Verfügungen  für  solonische  ausgegeben.  Miss- 
lich ist  es,  mit  Düntzer  Hom.  p.  12,  jedem  der  Drei  ein  besonderes  Verdienst 
für  die  Rhapsodik  beizulegen. 

*)  Der  Archon  gehörte  dei*  Familie  an,  welche  auch  die  des  Miltiades  war. 
Hiervon  ist  ein  Zweifel  gegen  des  jungen  Pisistratus  Thätigkeit  für  die  Panathe- 
näen nicht  zu  entnehmen.  Denn  der  Zwist  des  Pisistratus  mit  dieser  Familie 
gehört  in  die  späteren  Jahre  der  Herrschaft. 
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Dass  der  gymnische  Agon  jedes  Jahr  vorkam,  ist  nicht  zu  be- 
weisen. Mit  dem  Gottesdienst  hat  er  nichts  zu  thun,  es  war  eine 
der  weltlichen  Zuthaten,  welche  eben  die  grosse  Feier  zu  diesem 
hochklingenden  Namen  berechtigten.  Von  der  Gymnasiarchie  für 
die  grossen  Panathenäen  (C.  I.  I  n.  251),  von  dem  gymnischen  Agon 
der  grossen*)  Panathenäen  (Rang.  n.  849,  18;  [Dem.]  18,  116; 
Hippocrates  FoesII,  1291,  Meier  A.E.  III,  10,283)  ist  bei  den  Alten  die 
Rede,  aber  nicht  von  einer  Gymnasiarchie  oder  einem  gymnischen 
Agon  der  kleinen.  Bei  der  Bestimmung  n[avad"rivaic:>v  täv  ii\Byd' 
Xcov  reo  yviivLxa  aymvc  (Rang.a.  0.)  soll  nicht  der  Agon  des  grossen 
Festes  von  dem  des  kleinen  unterschieden  werden,  sondern  dieser 
Agon  von  den  anderen  Agonen  und  Festtagen  des  grossen  Festes.  — 
Dieselbe  Bezeichnungsweise  passt  auf  die  kleine  Feier,  welche  eben- 
falls mehrere  Festacte  enthielt.  Andocides  1^  28  spricht  von  den 
kleinen)  Panathenäen  Ol.  91,  2,  Archon  Eukleides,  und  sagt,  dass 
gewisse  Belohnungen  navad'7ivaic9v  tä  dyävi  gegeben  wären. 
Dies  ist  nur  genauer  gesagt  als  UavadijvaioLg ,  der  Lohn  wurde 
ausgezahlt  an  den  (kleinen)  Panathenäen,  und  zwar  ehe  z.  B.  die 
Pyrrhichisten-Tänze  anfingen,  vermuthlich  am  Vortage  derPannychis, 
welcher  kleineren  Agonen  gewidmet  war;  s.  u.  Panath.  Schiuss. 

Xenophon  (Sympos.  1, 2)  erwähnt  der  Hippodromie  des  grossen 
Festes,  Eine  Hippodromie  des  kleinen  ist  wenigstens  nicht  belegt. 
Der  Wagen,  dessen  Menander  mit  Bezug  auf  die  kleinen  Panathenäen 
gedacht  hat,  scheint  dasParadegespann*'^),g£t)7^og;rof(^ixoi/,zu  sein, 
und  beweiset  höchstens,  dass  demFestzuge  der  kleinen  Feier  Wagen- 
geleite gegeben  wurde.  Frgm.  p.  165,  Meineke:  fiixgci  Ilava- 
dijvai^  iTCSLÖri  8i  äyogäg  xdfiJtovtti  ös  Mo6%1(qv  (i'ijtfiQ  idga 
trjg  xoQfig  iq>^  S^fiatog;  vgl.  Meier  a.  0.  p.  279.  —  Nebenher  be- 
streite ich  nicht  die  Möglichkeit  eines  jährlichen  hippischen  Agons 
von  mehr  gottesdienstlichem  Character.  Um  die  Erinnerungen  an 
Erich thonius,  den  Stifter  des  Wagenspiels  und  des  Panathenäenfestes 
zu  wahren,  konnte  das  Apobatenspiel  vereinigt  mit  anderen  mehr 
ceremoniellen  Theilen  aus  dem  grossen  hippischen  Agon  (s.  unten 
S.  161,  Note**)  Jährlichinder  Art  aufgeführt  werden,  wie  die  kleineren 


•)  Ohne  zugefügtes  (iBydcXa:  Rang.  II  p.  969  n.  2286  p|v  Tlavad^vaimv 
tm  yvfivi%m  aymvi. 

••)  So  dass  der  Fahrende  ein  vom  Staate  bestellter  nofiVBvg  war.  Doch 
könnte  der  Sinn  auch  sein,  dass  er  in  eigenem  Wagen  unter  der  feiernden  Ge- 
meine sich  befand.     Indess  scheint  erstere  Auffassung  die  näherliegende. 
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Agonen  Rang.  960  (die  Pyrrhiche,  Euandrie  u.  a.  m.),  deren  Zweck 
mehr  gottesdienstlich  war,  als  dass  der  einzelne  Agonist  einen  in 
seine  Tasche  fliessenden  Vortheii  haben  sollte ;  vgl  Sauppe  de  Inscr. 
Panathen.  p.  6. 

Fände  sich  eine  unbestrittene  Spur  von  der  Thätigkeit  der  Ath- 
lotheten  für  das  jährliche  Fest,  so  würde  ein  weltlicher  Agon  dem- 
selben beigelegt  werden  können.  Die  kleineren  Agonen  Rang.  960, 
B,  21  sqq.  brauchen  diese  Behörde  nicht  beschäftiget  zu  haben,  we- 
nigstens am  kleinen  Feste  nicht;  denn  Rang.  a.  0.  findet  sich  über 
den  Prämien  der  Pyrrhichisten,  welche  sicher  auch  an  den  kleinen 
Panathenäen  auftraten,  als  Ueberschrift  vcxtiv^gia  „Siegespreise", 
was  nicht  auf  eine  Thätigkeit  derer,  die  ad'Xa  gaben,  der  Athlotheten, 
hinweiset.  Ein  sicheres  Vorkommen  der  Athlothesie  für  die  kleine 
Feier  wäre  also  sehr  wichtig,  um  einen  der  grossen  Agonen  derselben 
beizulegen.*)  Es  sind  aber  die  „Agonotheten  (d.  i.  Athlotheten)**) 
für  die  kleinen  Panathenäen",  G.  A  54,  11.  n.  Ausg.,  nicht  unbe- 
stritten. Rangabe  I,  p.  226  glaubt,  ihre  9  Talente  hätten  sie  im 
Voraus  für  Ol.  91,  3,  also  für  die  penteterische  Feier,  erhalten.  Vor- 
auszahlung ist  so  gut  denkbar  wie  Nachzahlung,  je  nach  Bedürfniss 
und  Cassenbestand.  — 

Spuren  einer  panathenäischen  Athlothesie  aus  kleinen  Pana- 
thenäenjahren  zeigen  sich  anderswo.  Ich  kann  dieselben  nicht  hin- 
reichend prüfen,  will  aber  wenigstens  Bericht  erstatten.  Es  haben 
sich  nämlich  ausser  der  schon  früher  bekannten  (Archon  Agasias, 
Böckh  C.  I. II  p.  70  n. 2035)  einige panathenäische Vasen***)  im  alten 
Cyrenaica  gefunden  mit  Archontennamen  (Cephisodorus,  Archippus, 
Theophrastus),  die  nur  zum  Theil  in  dritten  Jahren  der  Olympiade 
unterzubringen  sind.  Sollen  diese  Vasen  sämmtlich  aus  den  Zeiten 
stammen,  für  welche  die  Archonten  bekannt  sind,  so  kann  zwar 
Cephisodorf )  in  Ol.  103, 3,  Archippff )  in  Ol.  115, 3,  das  ist  in  grossen 
Panathenäenjahren  untergebracht  werden,  aber  Agasias  oder  viel- 


*)  Der  hippische,  als  untheilbares  Ganze  angesehn,  würde  das  nächste 
Recht  haben,  dieser  eine  zu  sein.  Aber  warum  soll  man  ihn  als  uniheilbar  an- 
sehn? 8.  oben  S.  124  u.  161,  Note**. 

**)  Die  officielle  Sprache  des  älteren  Athen  kennt  nur  a^Jio^itai,  Sanppe 
Myster.  Inschr.  p.  39  sq. 

***)  Was  ich  über  dieselben  weiss,  verdanke  ich  der  gütigen  Mittheilung  des 
Herrn  Prof.  Petersen  in  Hamburg, 
t)  Revue  arch.  T.  V  p.  230. 
tt)  ibid.  Vr,  56. 
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mehr  Hegesias*)  gehört  in  01.114,1  und  Theophrastus**)  in  110,1 
oder  116,  4.  Bei  den  kleinen  Panathenäen  dieser  Jahre  fand  also 
eine  Athlothesie  statt***)  und  für  Agonen,  an  denen  jene  Ausländer 
aus  Cyrenaica  sich  die  Vasen  als  Preise  erwarben ;  dies  ist  sehr  auf- 
fallend. Theilnahme  von  Ausländern  deutet  auf  äusseren  Glanz,  der 
wohlbegründete  Unterschied  des  grossen,  vom  Auslande  besuchten, 
glänzenden  Festes  im  dritten  Olympiadenjahre  und  des  kleinen 
kommt  dadurch  ins  Schwanken.  Hoffentlich  wird  erneuetes  Studium 
der  Vasen  den  Forschern  einmal  Auswege  zeigen  f),  welche  sich  mit 
der  Annahme  vereinbaren  lassen,  dass  Agonen,  an  denen  das  Aus- 


*)  Lenormant,  sur  trois  nouv.  vases  historiques,  Annali  XIX  p.  354  er- 
kennt in  Agasias  (Corp.  Inscr.  Gr.  a.  0.)  den  Arehon  Hegesias.  Er  theilt,  als 
berichtigte  Schreibang,  aus  Paul  Lucas  zweiter  Reise  HfHZIAZ  mit.  Danach 
erscheint  AFAZIAZ,  wofür  ebenfalls  Paul  Lucas  als  Quelle  angegeben  ist,  als 
ein  Versehen.  —  Auch  der  bisher  angenommene  Fundort  Pera  wird  von  Petersen 
beanstandet.  Die  Vase  scheint  aus  der  Gegend  von  Tripolis  (Derne  oder  Derna) 
zu  stammen  (Raoul-Rochette  lettre  ä  Mr.  Schorn,  p.  10,  n.  4). 
*♦)  Revue  arch.  VI  p.  56. 
***)  Wenn  jedes  Jahr  ein  Quantum  Olivenöl  aus  den  Gärten  der  Göttinn  bei 
Seite  gesetzt,  und  die  Krüge  jedes  Jahres  mit  dem  Namen  des  Arehon  versehen 
worden  wären,  um  den  ganzen  aus  vier  Ernten  zusammengebrachten  Vorrath 
am  grossen  Pan athenäenfeste  an  Sieger  zu  vertheilen,  so  würde  ans  einer  Vase 
mit  Archontennamen  gar  nichts  folgen  für  Panathenäen  des  Jahres,  in  welches 
der  Arehon  gehörte.  Siehe  unten  S.  151,  Note*).  Aber  was  sollte  die  Auf- 
schreibung eines  Arehon  auf  den  Krug,  der  nicht  im  Jahre  des  Arehon  vertheilt 
wurde?  und  so  häufig  sind  auch  wohl  die  Vasen  mit  Archontennamen  nicht,  um 
die  Annahme  zu  unterstützen. 

f)  Petersen  zweifelt  nicht,  dass  wir  in  den  gedachten  Vasen  wirkliche Preis- 
gefässe  besitzen,  welche  die  Sieger  aus  Athen  mit  nach  Hause  nahmen.  —  Für 
die  Voraussetzung,  dass  die  aufgeschriebenen  Archontate  in  die  Zeit  der  erhal- 
tenen Fasten  gehören,  scheint  ein  Umstand  zu  sprechen ;  es  lassen  sich  die  4 
Archonten  in  die  Olympiaden  114  bis  116  zusammendrängen.  Petersen  nimmt 
danach  für  diese  Jahre  eine  besonders  lebhafte  Theilnahme  der  Gyrenaiker  an 
den  Panathenäen  an.  Müsste  man  vielleicht  auch  einen  damals  entstandenen 
Aufschwung  der  Panathenäen  jedes  Jahres  in  Athen  annehmen,  eine  lebhaftere 
Feier  seitens  der  Athener?  war  dies  eine  Reaction  gegen  frühere  Vernach- 
lässigung des  alten  Gottesdienstes  (s,  S.  128),  so  lässt  sich  eine  beginnende 
Reaction  der  Art  zwarOl.114,2  (Cephisodor,  lamischer Krieg,  vgl.  Beule  TAcrop. 
II,  p.  317  über  das  Pyrrhichisten-Relief,  welches  Beulö  in  Ol.  114,  2  setzt), 
denken,  schwerlich  aber  schon  bei  den  Panathenäen  Ol.  114,  1  (Hegesias),  wo 
Alexander  noch  lebte,  (Einer  reagierenden  Abweichung  gegenüber  könnte  als 
Regel,  von  der  man  ausgegangen  und  zu  der  man  zurückkehrte,  bestehen  blei- 
ben, dass  grosse  Agonen  und  Zulassung  von  fremden  Preisgewinnern  nur  alle 
4  Jahr  stattfanden.) 
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land  theilnahm,  in  derRegel  nur  penteterisch  stattfanden.  Vgl. 
auch  noch  unt.  Panath.:  Opfer  der  Athena  Nike,  Note. 

Nehme  man  für  die  betreffenden  ersten  und  vierten  Olympiaden- 
jahre Agonen  mit  ad'Xoig  an,  welche  unbedeutender  waren  als  die 
Agonen  der  grossen  Panathenäen,  indem  von  den  dreierlei  Agonen 
etwa  nur  einer  gehallen  wurde*),  auch  dieser  vielleicht  in  kleinerem 
Maassstabe. 

Zu  diesem  Agon  mit  ad'Xots  brauchen  nicht  viele  Ausländer 
gekommen  zu  sein.  Cyrenaica,  wo  alle  gemachten  Funde  so  vor- 
zulegend auf  Attica  weisen,  hatte  längere  Zeit  specielle  Beziehung  zu 
Athen.  Die  Bewohner  von  Cyrenaica  kamen  wie  Hausfreunde,  daraus 
folgt  nicht  ein  allgemeiner  Besuch  des  Auslandes.  — 

Selbst  diesen  kleineren  Agon  mit  ad-koig  gestehe  ich  mir  nicht 
als  Regel  denken  zu  können.  Nur  nothgedrungen  lasse  ich  ihn  zu 
für  die  Zeiten  von  Ol.  114  und  116.  —  Wer  aus  den  gottesdiensl- 
Hchen  Theilen  der  hippischen  Spiele  einen  jährlichen  religiösen 
Agon  componiert,  hat  in  dieser  Hypothese  nicht  das^Mitlel  die  Ol. 
114,  1  und  116,  4  gegebenen  a&ka  zu  erklären.  Ein  religiöser 
Agon  hatte  gewiss  keine  ad'Xa.  Doch  ich  kehre  zum  Pisistratus 
zurück. 

Vor  Pisistratus  hatte  im  hippischen  Agon  alles  was  vornehm 
und  reich  war  geglänzt.  Pisistratus  liebte  den  Adel  nicht,  desto 
mehr  förderte  er  die  allgemeine  Bildung  durch  Gymnastik,  desto 
angelegentlicher  hegte  er  die  volksthumlichen  Dionysien  (Curtius  I 
p.  300),  desto  lieber  zog  er  Dichter  an  seinen  Hof,  liess  sogar  Rhap- 
soden auftreten,  deren  bescheidener  Adelsbrief  ihre  Routine  war. 
Er  wusste  sich  auf  breitester  Basis  stehend  und  konnte  glauben,  po- 
pulärer zu  werden,  wenn  er  den  Vornehmen  nicht  jene  Gelegenheit 
mehr  bot,  sich  jährlich  mitRoss  und  Wagen  hervor  zu  thun  und  von 
dem  alten  hippischen  Agon  höchstens  das  jährlich  begehen  liess,  was 
der  Erechtheus-Athena-Dienst  erforderte.  Fest  steht  indess  nur  so 
viel,  dass  Pisistratus,  indem  er  die  grosse  Panathenäenfeier  weit 
über  das  bisherige  Maass  hinaus  glänzend  und  herrlich  machte, 
Anlass  gab,  die  gewöhnliche  Feier  unter  das  bisherige  Maass  hinab- 
zudrucken, zuerst  in  der  Beachtung  des  Publicums,  weiterhin  auch 
in  der  Begehung  selbst.  Je  zahlreicher  die  Ausländer,  und  berühmte 
Ausländer,  wie  Parmenides  und  Zenon  (Plat.  Parm  p.  127;  cf.  Dem. 


•)  Ob  die  Vasen  auf  bestimmte  Gattungen  von  Wetlkämpfen  hinweisen, 
vermag  ich  nicht  auszamitteln. 
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59>  24)»  zu  den  grossen  Panathenäen  nach  Athen  reiseten,  desto 
schwächer  musste  die  Neigung  werden,  für  das  kleine  Fest  viel  Geld 
aufzuwenden,  da  hier  dieser  Anreiz  fehlte  oder  gering  war,  und  wenig 
oder  gar  nicht  vor  Fremden  geglänzt  werden  konnte.  Die  Haut- 
gelder (C  1. 1  n.  157)  aus  den  kleinen  Panathenäen  von  Ol.  111,  4 
betragen  noch  nicht  so  viel,  wie  die  aus  dem  Opfer  für  Eirene.  Es 
ist  möglich,  dass  die  Zeitereignisse*)  einwirkten,  OL  111,  4  =  a. 
Chr.  333/2,  so  dass  dies  Verhältniss  nicht  ganz  maassgebend  ist; 
aber  die  Summe  aus  dem  Eirene- Opfer  ist  fast  doppelt  so  gross,  wie 
die  aus  den  kleinen  Panathenäen.  Sollte,  auch  wenn  man  mit  Rück- 
sicht auf  Macedonien  diesmal  in  abweichender  Art  opferte,  ein  so 
enormes  Missverhältniss  möglich  gewesen  sein,  ohne  eine  längst  ein- 
gerissene Herabdrückung**)  des  kleinen  Panathenäenfestes? 


*)  Theben  war  a.  Chr.  335  zerstört  und  seither  die  Griechen  eingeschüch- 
tert, die  macedonischen  Zeiten  begannen  und  sie  machten  sich  auch  in  der  Re- 
ligion fühlbar.  Hyperides  Epitaph  (in  Sauppes  Ausg.,  Philol.  Suppl.  1860)  p. 
31  sq.  (pavSQOV  ^'  if  <ov  dvayaa^ofisd'a  nal  vvv  ^[^i?],  &v6iag  ii'kv  dv&Qio- 
noiq  yi[voyi>iv\ccg  ifpogav,  dyalfilara  ds]  xal  ßoD^iovg  xal  vaovg  totig  filv] 
^sotg  dfisX^g,  xoig  dl  civ^Q[<o7coi,g]  inifislmg  övvtsXovfisva  xal  tovg  tovroav 
olv.izag  mgicsg  rjQOHxg  tifiSiv  '^fiag  dvayKa^Ofiivovg,  —  Bei  dem  Friedens- 
opfer der' Inschrift  mochte  man  einen  macedonischen  Gesandten  beschmausen, 
der  ein  gutes  Wort  für  Athen  einlegte. 

**)  In  der  Diadochenzeit  wurde  die  itonische  Athena  als  die  ehrwürdigere 
und  ältere  angesehen ;  ihr  Tempel  lag  in  Phtliiotis  und  diese  Landschaft  hielt 
man  für  den  Ursprungsort  der  Hellenen.  Hierhin  gehörte  Achill  (vgl.  Welcker 
G.L.I  p.l99  Not.)  und  der  itonischen  Athena  weihete  sein  später  Enkel  Pyrrhus 
jene  Galater- Waffen  (Pausan.  Att.  13).  Die  Pamböotien  (R.  E.  I,  p.  1136) 
und  die  itonische  Athena  bei  Coronea  sind  als  Filial  angesehen  worden  von  der 
itonischen  Athena  in  Phthiotis.  Im  Marmor  Parium  Ep.  6  findet  sich,  dass  der 
panathenäische  Agon  der  Hellenen  in  Phthiotis  (lin.  11.  KAI  ToN  AffiNA  PAN 
Ao.  .NAI. . .),  eher  gestiftet  ist  als  die  Panathenäen  in  Athen  (Epoch.^10).  Da- 
mals, zur  Zeit  des  Pyrrhus,  der  auch  der  parische  Chronist  angehört,  hat  also 
der  itonische  Athenadienst  als  der  ältere  und  ehrwürdigere  gegolten;  wir  sehen, 
dass  die  athenischen  Panathenäen  an  historischem  Nimbus  verloren  haben. 
Wenn  dennoch  Marm.  Par.  Ep.  10  die  von  Erichthonius  gestifteten  Panathenäen 
Athens  die  ersten  (TlavaO'rivaioig  xotg  Ttgtozotg  ysvoiisvoig)  heissen,  so  soll 
das  entweder  bedeuten  „die  ersten  in  Athen**  (nicht  die  ersten  überhaupt),  oder 
in  Phthiotis  ist  bloss  der  Agon  zuerst  aufgekommen,  nicht  die  vollständige  Pan- 
athenäenfeier.  Ep.  10  heisst  es :  [dcp'  ov  'Egixl^oviog  Tlava^7ivaCoi,g  zoig 
ngatoig  ysvofjbivoig  Zgfia  l'^£t;|€  Ttal  xov  dyatvcc  (nur  von  diesem  ist  Ep.  6 
die  Rede)  ISbUvvb  v.aVA^rivaCovg  [cav]o[fta<r€.  Böckh  ändert  Epoch.6  TLnv- 
lßXXr[lvi\a  i&BGav],  Auf  dem  Stein  standen  die  Panathenaea  und  die  Pan- 
hellenien  gehören,  wie  Böckh  selbst  bemerkt,  nach  Aegina.  Mir  scheint  die 
überlieferte.  Leseart  nANAo..NAI  annehmbar.    Man  wollte   nicht  bloss  die 
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Kalenderzeit  der  Panathenäen. 

Der  einzige  directe  Zeuge,  welcher  über  dasPanathenäendalum 
redet,  ist  Proklos  (f  485  p.  Chr.).  Von  den  grossen  Panathenäen 
sagt  er  bestimmt  und  ausdrücklich,  dass  sie  am  3.  vom  Ende  des 
Hecatombaeon  gefeiert  wurden  (inPlat.Tim.p.9).  Ueber  die  kleinen 
Panathenäen  äussert  er  sich  nicht  so  ausdrücklich,  auch  nicht  so 
bestimmt.  Wa^  er  nämlich  angiebt,  ist  das  Datum  der  Bendideen,  die-* 
sem  Feste  folgte  nach  Proklos  unmittelbar  das  kleine  Panathenäenfest« 
Nun  aber  giebt  er  a.  0.  p.  27,  nach  Aristoteles  dem  Rhodier,  Thargelion 
XX,  a.  0.  p.  9  aber  nach  einstimmigem  Ansätze  der  alten  Festjahr* 
beschreiber  Thargelion  XIX  als  den  Bendideentag  an.  Hiernach  er- 
hielte man,  wenn  eins  der  beiden  Daten  falsch  wäre,  keine  sichere 
Bestimmung  und  müsste  zwischen  Thargelion  XXI  und  XX  schwan- 
ken. Vgl.  Böckh.  Monde,  p.  96  und  besonders  Stud.  p.  174.  Aber 
die  Daten  scheinen  beide  richtig,  die  zweitägigen  Bendideen  sind 
auf  Thargelion  XIX  und  XX  anzusetzen  (siehe  unt.  Bendideen 
Auf.).  Danach  erhalten  wir  nur  Eine  Bestimmung  der  kleinen  Pan- 
athenäen auf  Thargelion  XXI. 

Auf  den  XXI  Thargelion  kann  aber  das  kleine  Panathenäenfest 
für  die  bessere  Zeit  Athens  nicht  gesetzt  werden.  Das  Verzeichniss 
der  Hautgelder  C.  1. 1  n.  157  folgt  dem  Festkalender;  es  umfasst 
die  letzte  Hälfte  desJahres  111,3  und  den  Anfeng  vonlll,4,  einem 
kleinen  Panathenäenjahre.  Nun  schliesst  die  Aufzählung  von  111,  3 
mit  den  Bendideen  (Thargelion  XIX  und  XX)  und  dem  Opfer  für 
Zeus  Soter  im  Skirophorion.  Hierauf  folgt  die  Ueberschrifl  des 
neuen  Jahres  111,  4  ixl  Nixoxgdtovs  aQxovrog;  aus  111,  4  wird 
dann  das  Opfer  für  Eirene  Hecatombaeon  XVI,  dann  das  für  Am- 
mon,  endlich  die  Panathenäen  genannt.  Offenbar  sind  dies  die 
kleinen  Panathenäen  von  111,  4  und  man  muss  sie  später  als  Heca- 
tombaeon XVI  ansetzen ,  da  auch  die  übrigen  Feste  nach  der  Auf- 
einanderfolge im  Kirchenjahr  geordnet  sind.  Wären  sie  am  XXI 
Thargelion  11 1,3  begangen  worden,  so  würden  sie  auf  der  Inschrift 
gleich  hinter  den  Bendideen  stehn.  Rinck  Rel.  d.  Hell.  II  p.  232 
bemühet  sich  vergeblich  dieser  vollgültigen  Beweisführung  ihre 


PambootieD,  sondern  auch  die  attischen  Panathenäen  für  einen  Tochtercult  hal- 
len von  dem  heiienisclien  Ursitze  in  Phthiotis;  entweder  das  ganze  Panathe- 
näenfest oder  wenigstens  der  Agon  sollte  im  hellenischen  Ursitze  eher  aU  in 
Athen  existiert  haben.  —  Aach  die  Erfindung  der  Pyrrhiche  durch  Achill  oder 
den  Solin  des  Achill  gebort  hierher,  Krause  Hellen.  I  p.  836. 
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Kraft  zu  nehmen;  vgl.  was  Böckh  Mondcycl.  p.  98  gegen  ihn 
ausführt. 

Der  XXI.  Thargelion  stimmt  ferner  nicht  mit  der  Thatsache, 
dass  der  Athena  und  ihren  Opfern  die  tQcrfi  tpd'ivovrog  beigelegt 
wird.  Wenn  wir  uns  das  Fest  mehrtägig  denken ,  so  würden  z.  B. 
XXI,  XXII  und  XXIII  allerdings  alle  miteinander  (ii^vog  (pd'cvovtog 
zu  benennen  sein.  Aber  es  ist  der  Athena  nicht  überhaupt  jeder 
Tag  des  abnehmenden  oder  mit  tpd'vvovtog  bezeichneten  Mondes 
geweihet,  sondern  die  voraussichtlich  letzte  Sichtbarkeit,  die  t^irrj 
q>&ivovtog.  Nach  Schol.  IL  VIII  39  ist  Athena  am  3.  v.E.  geboren 
und  die  schmale  Mondsichel  auf  athenischen  Münzen  neben  der  Eule 
(Müller  und  Oesterlei  A.  D.  I,  2  n.  69)  gleicht  gar  nicht  einem  XXI 
oder  XXII  oder  XXIÜ  Tage  alten  Monde,  sondern  stellt  ohne  Zwei- 
fel eben  die  tq^tj  (pd-Lvovzog  dar  (0.  Müller  A.  E.  III  10  p.  85). 
Auf  die  zuletzt  sichtbare  Mondeserscheinung  geht  auch  die  iirivmv 
ip^iväg  ii^iga  Eur.  Heracl.  779,  wo  der  Chor  die  Panathenäen 
im  Auge  hat.  Und  gerade  für  die  kleinen  Panathenäen  darf  man, 
fast  mit  mehr  Recht  als  für  die  grossen,  die  ^er  Gaea  und  Athena 
eigentlich  gebührende  Mondphase  in  Anspruch  nehmen;  denn  die 
kleinen  jährlichen  Panathenäen  wurden  nach  weit  älterer  Gewohn- 
heit gefeiert,  die  grossen  sind  eine  Neuerung  des  Pisistratus.  —  Der 
östliche  Giebel  des  Parthenon  (Geburt  der  Athena)  deutet  auch  viel- 
leicht die  q)%'Lvag  r^iiQu  an,  denn  gleichzeitig  drängt  Helios'  Ge- 
spann empor  (Weicker  A.  D.  I  p.  76) ,  das  der  Selene  ermattet  und 
schwindet,  und  ist  nur  mit  einem  sehr  kleinen  Theile  sichtbar. 

K.  Botticher  (Tektonik  II  p.  164),  welcher  die  Bestimmung  des 
Proklos  festhält  (p.  173)  und  die  kleinen  Panathenäen  in  den  Thar- 
gelion setzt,  hat  von  der  proklischen  Bestimmung  zwar  den  Monat 
nicht,  aber  den  Monatstag  beibehalten ;  auch  ihm  schien  für  die 
kleinen  Panathenäen  tQCxri  q>Q'Cvovrog  der  rechte  Tag.  Er  setzt 
sie  also  a.  0.  auf  Thargelion  XXVIII,  einen  Tag,  den  Proklos  ent- 
schieden nicht  meinte,  da  seine  ganze  Auseinandersetzung  auf  dem 
unmittelbaren  Anschlüsse  an  die  Bendideen  beruht.  Diese  Be- 
nutzung der  proklischen  Ansätze  ist  nicht  zu  billigen,  und  wer  den 
Tag  beanstandet,  wird  besser  auch  denMonat  beanstanden  und  einen 
wie  den  andern  verwerfen.  Auch  haben  wir  ein  Decret  vom  XXVUI 
Thargelion,  was  nicht  zu  der  von  Bötticher  behaupteten  Heiligkeit 
des  Tages  passt:  siehe  unt.  Plynterien  Anf. 

Ist  nun  aber  die  proklische  Datierung  der  kleinen  Panathenäen 
verwerflich,  so  bleibt,  da  der  platonische  Scholiast  (Rep.  p.  395) 
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nicht  ein  selbständiger,  sondern  von  Proklos  (vgl.Böckh  Mondcyclen 
p.  96)  abhängiger  Zeuge  ist,  überhaupt  gar  kein  Zeugniss  des  Alter- 
thums  übrig,  welches  den  Tag  dieses  Festes  angäbe;  ja,  indem  man 
dies  proklische  Datum  falsch  findet,  schadet  man  der  Autorität  des 
Prokfos  so  sehr,  dass  seine  Bestimmung  des  grossen  Festes  d.  h.  die 
einzige  unmittelbare  Datierung,  die  überliefert  ist,  an  Zuverlässig- 
keit verliert.  Indess  kann  und  muss  man  entgegnen,  dass  Proklos 
die  grosse  Panathenäen-Datierung  mit  mehr  Bestimmtheit  vorträgt 
als  die  kleine.  Doch  ist  es  nicht  sowohl  diese  grössere  Bestimmtheit 
seines  Vortrags  als  die  Sachgemässheit  seines  Datums  der  grossen 
Panathenäen  selbst,  was  demselben  bei  den  meisten  und  gründlich- 
sten Forschern  Eingang  und  Glauben  verschafft  hat.  Denn  tQitri 
fp&ivovtog  ist  die  rechte  Mondphase  und  die  panathenäische  Heca- 
tombe  wird  passend  im  Hecatombaeon  dargebracht.  Billigen  wir 
aber  den  proklischen  Ansatz  für  das  grosse  Eest  d.  h.  für  die  jün- 
gere Gestaltung  der  Panathenäen ,  so  werden  wir  ihn  auch  für  die 
ältere,  für  die  jährlichen  Panathenäen,  wahrscheinlich  finden  und 
beiden  Festen  denselben  Monatstag  zugestehen  für  die  historische 
Zeit  Athens;  s.  oben  S.  117. 

Wenn  die  Annehmbarkeit  der  tQiti]  fp^ivovTog  ^ExarofJir^ 
ßttiävog  für  das  grosse  Fest,  aus  allgemeinen  Gründen,  die  Annehm- 
barkeit desselben  Kalendertags  für  das  kleine  bedingt,  so  gewinnt 
diese  Folgerung  noch  dadurch  an  Wahrscheinlichkeit,  dass  sich  der 
identische  Panathenäentag  des  grossen  und  kleinen  Festes  anderen 
indirecten,  aber  zuverlässigen  Winken  und  Andeutungen  gegenüber 
als  richtig  erweiset.  Hierher  gehört  erstlich  die  schon  erwähnte  In- 
schrift C.1. 157)  nach  der  die  kleinen  Panathenäen  01.111,  4  später 
als  Hecatom.  XVI  eintraten,  aber  wohl  nicht  viel  später,  sondern 
noch  im  Hecatombaeon  am  XXVIII.  —  Nach  Demosth.  24,  26  stan- 
den am  Xi  Hecatombaeon  die  Panathenäen  bevor,  und  das  Dringende 
der  (viele  Zurüstung  fordernden)  Feier  (§  28  tb  tilg  ioQtiqg  xar- 
STtetyov)  gab  dem  Timocrates  einen  Vorwand  an  die  Hand.  Böh- 
necke  Forschung,  p.  729  n.  4  glaubt,  dass  hier  die  grossen  Panathe- 
näen Ol.  106,  3  gemeint  sind;  ist  dies  richtig  (?),  so  war  es  am  XI 
Hecatombaeon  etwa  ein  paar  Wochen  bis  zum  ersten  Panathenäen- 
tage,  indem  der  XXVIH  noch  Tage  der  Agonen  vor  sich  hat.  Indess 
die  Dem.  24,  28  gebrauchte  Bezeichnung  dioLxstv,  ädtoixritov 
geht  Rang. 814  die  kleinen  Panathenäen  an;  eine  Stelle  wo  SlolhbZv 
vom  grossen  Feste  gesagt  wäre,  weiss  ich  nicht  zu  finden.  Auch 
historische  Gründe  sprechen  weniger  für  Ol.  106>  3  als  für  das  fol- 
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gende  Jahr.  Neuerdings  wird  daher  das  kleine  Panathenäenjahr 
Ol.  106,  4  vorgezogen  von  Blume  und  A.  Schaefer  Dem.  I  p.  334. 
Schon  Hoffmann  Panathen.  p.  45  hatte  dasselbe  gewollt.  Ist  also 
das  kleine  Panathenäenjahr  Ol.  106,  4  gemeint,  so  haben  die  kleinen 
Panathenäen  dem  Hecatombaeon  angehört.  Vom  XI  Hecatom.  sind 
dann  bis  zum  Vortage  (XXVII)  des  kleinen  Festes  sechzehn  Tage. 
Es  macht  nicht  viel  aus,  dass  der  Zwischenraum  Ol.  106,  3  noch 
nicht  14  Tage,  dagegen  der  Zwischenraum  106,  4  etwas  mehr  als 
14  Tage  würde.  Denn  in  Betreff  des  xatSTtetyov  v^g  iogv^g  lässt 
sich  nicht  um  einige  Tage  mehr  oder  minder  rechten.  Das  xat- 
anslyov  kann  auch  nicht  nothigen  die  kleinen  Panathenäen  auf  den 
XVII  zu  setzen  mit  Hoffmann  und  H.  A.  MfiUer  (oder  auf  den  XiV, 
was  Corsini's  Meinung  war,  welche  letztere  mit  C.  I.  n.  157  unver- 
einbar ist).     Vgl.  Meier  A.  E.  III  10  p.  280. 

Die  Verwandtschaft  der  Synökien  (Hecatom.  XVI)  mit  dem  Pan- 
athenäenfeste  hat  verschiedene  Forscher  veranlasst,  beide  Feste 
einander  anzuschliessen.  Hoffmann  und  H.  A.  Muller  lassen  die 
Synökienfeier  unmittelbar  der  panathenäischeu  vorhergehen,  wäh- 
rend Rinck  a.  0.  p.  234  die  Synökien  an  den  Schluss  der  Panathe- 
näen setzt  und  zwar  der  grossen.  Mit  Recht  nannte  Meier  a.  0. 
p.  279  jene  Annahme  eine  willkuhrliche;  diese  ist  es  ebenso  sehr. 
Wenn  Plutarch  Thes.  24  zuerst  von  den  Panathenäen  des  Theseus, 
dann  von  seiner  Stiftung  der  Metökien  (Synökien)  redet,  so  folgt  er 
in  seiner  Darstellung  nicht  dem  Festkalender,  wie  Rinck  a.  0.  an- 
deutet. Schon  Corsini  bezog  sich  in  diesem  Sinn  auf  Plutarchs 
Worte,  die  doch  vielleicht  einfach  das  zuerst  haben,  was  das  Erste 
und  Wichtigste  ist  {Ilavad^vaLa  d'vöcav  inoCri^s  xoLvrjv) ,  nach- 
gehends  aber  das  minder  Wichtige  nennen  „auch  brachte  Theseus 
das  Metökien-Opfer"  Sd'voa  de  xal  x.  r.  X. 

Für  ein  gleiches  oder  beinahe  gleiches  Datum  beider  Feste 
würde  noch  die  Formel  ix  Uuvad'i^vaicov  ig  üavad'rjvaLa  spre- 
cTien,  wenn  sie  das  bedeutete  was  Böckh  C.  1. 1  p.  117  gegen  Osann 
behauptet  ,,ex  quibusvis  Panathenaeis  ad  quaevis^';  denn  da  sie 
sich  auf  Amtsjahre,  von  denen  Rechenschaft  zu  geben  ist,  bezieht, 
so  wird  ein  von  grossen  Panathenäen  bis  zu  den  nächsten  kleinen 
verlaufendes  Rechenschaftsjahr  gleich  sein  müssen  dem  folgenden  von 
kleinen  zu  kleinen  sich  erstreckenden,  auch  dem  dritten,  welches  wie- 
derum von  kleinen  zu  kleinen  reicht  u.  s.  w.  —  gleich,  so  weit  die 
unvermeidlichen  Eigenschaften  der  Mondjahre  es  zulassen.  Die  Formel 
also  würde  mit  Panathenäen  die  theils  im  ersten  Monat  des  attischen 
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Jahres,  theils  im  Torletzten  gefeiert  wären,  sich  nicht  vereinbaren 
lassen;  begönne  man  z.  B.  mit  dem  grossen  Panathenäenmonat,  so 
würde  das  erste  Rechnungsjahr  zu  kurz,  da  schon  im  Thargelion 
der  durch  die  Formel  vorgeschriebene  Termin  ig  Ilavad^vaia 
erreicht  wäre.  Nur  wenn  beiderlei  Panathenäen  in  denselben 
Monat  fallen,  hat  die  so  verstandene  Formel  einen  vernünftigen 
Sinn,  was  Holfmann  a.  0.  p.  46  richtig  hervorhebt.  Dennoch  muss 
man  auf  diesen  Anhaltspunct  verzichten,  da  Osann  (bei  Böckh  C.  1. 1 
p.209)  mit  mehr  Recht  diese  Formel  auf  die  grossen  Panathenäen  ge- 
deutet hat  und  die  Worte  ix  Ilavad'fivai&tf  ig  Havad'TJvaia  mit  den 
kleinen  Panathenäen  nichts  zu  thun  haben,  sondern  die  von  grossen 
Panathenäen  zu  grossen  laufende  Finanzperiode  der  Athener  umfassen« 
Einer  solchen  Penteteris,  der  von  01.88,  3  bis  89,  2,  gehört  die 
Rechnungs-Urkunde  Rang.  116.  117  an.  Ihr  Präscript  ist  nach 
Rangabes  Ergänzungen  [iXoyi^avto]  oC  Xoyi0ta[l  iv  rotg  th]" 
taQ6iv  hsöiv  ix  navadTjvaiGiv  [ig  IlavadTJvaia]  d.  h.  in  den  4 
Jahren,  welche  die  (gewöhnliche)  Finanzperiode  bilden;  nicht:  in  den 
4  Jahren,  deren  jedes  von  Panathenäen  zu  Panathenäen  läuft.  Wie 
Eingangs  so  wird  auch  am  Schlüsse  nicht  auf  jedes  Einzeljahr  hinge- 
blickt, sondern  auf  die  Penteteris:  xs(pülccv[ov  xäv  Cbqwv  XQr^fiat&v 
täv  dval&d'ivtcDv  iv  rotg  t irr aQ0iv  i]t£Cfcv  ix üavad'rivai&v  ig 
navadnjv[aia].  In  den  Einzeljahren  des  Rechenschaftsberichts  findet 
sich  die  Formel  nicht,  weil  sie  das  Einzeljahr  nicht  angeht.  Es  ist 
von  4  Jahren  die  Rede,  daneben  von  Terminen;  dies  wird  besser 
auf  nur  2  Termine,  Anfang  und  Ende  des  Quadrienniums  bezogen; 
die  einzelnen  Jahre  zu  definieren  war  unnöthig,  dagegen  musste  der 
Mangel  einer  bürgerlichen  Jahreszahl  irgendwie  ersetzt  und  den  4 
Jahren  ihre  Stelle  gewiesen  werden,  was  annähernd  geschieht  durch 
ix  Tlava^nivaldov  ig  üavad'ijvaia.  Wie  auf  der  Inschrift»  „die 
vier  Jahre*',  so  macht  bei  Lycurg  §  109  die  erwähnte  Penteteris 
tiSv  fisydXav  überflüssig  in  dem  Ausdrucke  xad'^ixäötrjv  tcsv- 
rastTjoida  xäv  IlavadTjvaioDv.  Anderswo  werden  nicht  aus- 
drücklich vier  Jahre,  wohl  aber  vier  Behörden  d.  h.  vier  Jahresbe- 
hörden neben  der  Formel  genannt  (Böckh  C.  1. 1  p.  179  und  Rang. 
I.  p.  137):  aC  xixtaQBg  ttQ%ai  al  idiSoöav  xöv  k&yov  ix  Ilava- 
^vai(ov  ig  üavadijvata.  Dies  bedeutet  nicht  quae  smgülae  a 
Panaihenaeis  prioribus  ad  Panathenaea  sequentia  cet.  (Böckh  a. 
0.) ,  sondern  die  xixxagsg  ägxai  thun  hier  dasselbe  wie  dort  die 
xitxaQa  Ixij,  sie  leiten  auf  nur  zwei  Termine  einer  vierjährigen 
V«rwaItungsperiode  hin,  also  auf  die  grossen  Panathenäen.    Endlich 
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fehlt  es  C.  I.  n.  76  doch  auch  nicht  an  einer  leitenden  Nebenbe- 
stimmung. Da  heisst  es  von  anderen  Schatzmeistern,  dass  sie  ihre 
Rechenschaft  so  einrichten  sollen  ^ie  die  Berechner  der  Gelder, 
welche  der  Athena  gehören  (ycccl  ix  navad^vacav  ig  Uccva^- 
vaicc  rdX  koyov  didövrcuv^  xad'dTtsg  ot  tä  tilg  'jädip/aüxg  ta- 
lAUvovteg).  Wenn  es  nun  bekannt  war,  dass  oC  tä  f^g  ^Ad^valag 
tafiuvovtsg  nach  einer  Penteteris  rechneten,  so  konnte  über  die, 
an  sich  freilich  nicht  hinreichend  nor^mierenden  Worte  ix  IJava- 
%ifivai0v  ig  üccvccdijvaLa  dennoch  kein  Zweifel  entstehe. 

Zu  Gunsten  kleiner  Panathenäen  im  Thargelion  beruft  ^eh 
Clinton  p.  335  auf  Lysias  21,  4,  wo  vom  Jahre  des  Eukleides  (94,  2) 
und  zuerst  von  einem  dramatischen  Siege,  also  vom  Frühjahr,  in  das 
die  Dionysien  geboren ,  hierauf  von  einer  Choregie  für  die  kleinen 
Panathenäen  (also  vermuthlich  die  von  Ol.  94,  2)  die  Rede  ist.  Clin- 
ton zeigt,  dass  der  Redner  sonst  der  Zeitordnung  und  dem  Kalender 
folge;  habe  er  das  auch  hier  gethan,  so  müsse  das  kleine  Fest  nach 
dem  Elaphebolion  eingetreten  sein;  wahrscheinlich  also  im  Tharge- 
lion, nach  Proklos.  Clintons  oder  vielmehr  Meur^us'  Ansicht  ist  bei 
dieser  Stelle  allerdings  vortheilhafter.  Dennoch  ist  dies  Argument 
schwach.  Sehr  leicht  konnte  und  fast  unwillkührlich  der  Redner  den 
Komödiensieg  und  die  weit  grössere  Ausgabe  von  1600  Drachmen 
voranstellen,  und  die  kleinere,  700  Dr.,  für  den  panathenäischen  Chor 
hernach  nennen,  für  das  Jahr  des  Eukleides.  Weder  diese  noch  an- 
dere Aufzählungen  sind  von  entscheidender  Kraft;  Isae.  5,  36  sind  die 
(panathen.)  Pyrrhichislen  nach  den  t^aycodotg  und  den  Dionysien 
genannt;  [Andoc]  4,  42  umgekehrt,  panathen.  Festacte  vor  den 
tgaycDÖotg;  Maxim.  Tyr.  Diss;  III,  10  p.  29  (Meier  a.  0.  p.  280) 
folgen  Ilavad'ijvava^  UxiQOfpoQca,  wodurch  Panathenäen  eben  vor 
dem  Skirophorion  (im  Thargelion)  noch  nicht  gesichert  werden. 


Keine  Frublings-Panathenäen  in  älterer  Zeit. 

Den  Frühling  und  zwar  den  Frühlingsanfang  giebt  elnZeugniss 
der  späten  Kaiserzeit  an,  ungefähr  aus  dem  Jahre  360  p.  Chr. 
(Wernsdorf  zum  Himer.  p.  427;  Hoflfmann  Panathen.  p.  47).  Hime- 
rius  betitelt  seine  dritte  Rede  elg  BaaiXeiov,  Ilavad^vcciotg,  äQxo- 
{kivov  tov  saQog,  an  den  Proconsul  Basilius,  um  die  Zeit  der 
Panathenäen,  als  der  Frühling  begann.  Ausserdem  wird  die  Jahres- 
zeit gesichert  durch  die  Rede  selbst,  in  welcher  von  den  Tönen  der 
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Nachtigall  und  dem  Gezwitscher  der  Schwalbe,  auch  von  dem  reich- 
lichen Fliessea  deslMssus  die  Rede  ist  (Hoffm.  a.  0.).  Die  Nennung 
dieses  Flusses  nöthigt  in  den  ,,Panathenäen*',  zu  deren  Feier  Basilius 
gekommen  sei  §  12  (Meier  H.  E.  III  10  p.  281),  die  athenischen  Pan- 
athenäen  anzuerkennen ;  ebendazu  nothigt  auch  die  Erwähnung  des 
Processionsschiffes. 

Auch  bei  [Virgil]  Ciris  21  ist  von  den  wiederkehrenden  Quin- 
quennien  der  Athener  die  Rede,  wo  man  der  Minerva  den  Peplus 
bringe;  von  dem  leichten Zephyr  (des Frühjahrs),  der  mit  dem  Eurus 
wechselt  und  den  schweren  Wagen  (das  Processionsschi£f)  dahin 
führt.  C.  Fr.  Hermann  deutet  G.  A.  54,  11  an,  dass  ihm  die  Be- 
ziehung auf  den  Frühling  nicht  sicher  scheint,  an  welcher  Meier  a. 
0.  gar  nicht  gezweifelt  hat;  in  der  That  erledigt  sich  die  Darstellung 
in  der  Ciris  am  besten  durch  Vorschweben  des  Frühlings.  Hit 
diesem  Zeugnisse  reichen  wir  in  noch  ältere  Zeiten  hinauf,  wenig- 
stens bis  Hadrian,  unter  den  v.  Leutsch  die  Abfassungszeit  der  Ciris 
setzt  (Jahns  Jahrb.  Suppl.  II  p.  620;  R.E.  VI  2658),  während  Andere 
das  Gedicht  für  älter  halten. 

Hiernach  müsste  das  Fest  in  den  Anthesterion  oder  Elaphebo- 
lion  gehören.  Nach  C.  1. 1  n.  103  beginnt  Anthesterion  XVI  die 
Frühjahrsarbeit  und  vom  Frieden  des  Nicias  heisst  es,  dass  er  a^cc 
'^Qc  und  zugleich  ix  ^vovvöiav  evd'vg  räv  aCtixmv  (Elaphe- 
bolion  XIV)  zu  Stande  gekommen  sei,  Thucyd.  V,  20.  Aber  alles 
was  wir  sonst  über  die  Kalenderzeit  (s.  o.)  des  kleinen  und  grossen 
Festes  wissen  oder  vermuthen  können,  mahnt  davon  ab,  die  Feier 
in  den  Frühling  zu  setzen  für  die  classische  Zeit.  Auch  hat  Meier 
mit  Recht  die  Stelle  des  Maximus  s.  o.  S.  134  eingewendet.  Hier 
heisst  es,  dass  im  Frühjahr  die  Dionysien,  im  Herbst  die  Mysterien 
seien,  dass  jeder  Gottheit  eine  Jahreszeit  gehöre,  worauf  Panathenäen, 
Skirophorien,  Haloen,  Apatnrien  genannt  werden.  Ihm  also  fielen 
die  Panathenäen  nicht  ins  Frühjahr,  im  Gegentheil  stellt  er  sie  in 
seiner  (übrigens  etwas  flüchtigen)  Aufzählung  mit  den  Skirophorien 
zusammen,  einem  Sommerfeste. 

Mit  gutem  Grunde  hat  Hoffmann  p.  49  hiernach  angenommen, 
dass  jene  späte  Nachricht  von  Panathenäen  im  Frühling  auf  die  Ka- 
lenderzeit der  römischen  Quinquatrien  März  XIX— XXIII  gehe.  Was 
nach  dem  Aufhören  der  alten  Panathenäen  'wiederum  eingeführt 
wurde,  waren  die  römischen  Quinquatrien  des  Frühjahrs,  die  schon 
Dionys.  Hai.  H  70  Panathenäen  nennt.  Darnach  hätte  also  nicht 
eine  „Verlegung"  (Meier  p.  281)  des  Festes  stattgefunden,  sondern 
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eine  Neu-Einfübrung,  die  aber  schwerlich  zur  Zeit  des  Augustus 
„längst"*)  (Meier)  geschehen  war. 

Zu  Gunsten  der  Fruhlingspanathenäen  fuhren  Meursius  und 
Andere  auch  aus  Aristoteles  tcsqI  ^^ov  yBviCBmg  1,  IS  die  Worte 
an  in  täv  Uavad'rivaüav  6  jtXovg,**)  Bötticher  Tektonik  II  p.  165 
nennt  diese  „Bemerkung"  des  Aristoteles  „unantastbar"  und  ent- 
nimmt den  Sinn,  „dass  nach  dem  Fruhlingsfeste  der  Panathenäen 
die  Schiffahrt  eröffnet  werde."  Dennoch  hat  weder  Bötticher,  noch 
sonst  ein  Vertreter  der  Frühlingsfeier  gewagt,  mit  dem  Frühling 
Ernst  zu  machen.  Sie  setzen  nämlich  das  (kleine)  Fest  in  den  Thar- 
gelion,  einen  Sommermonat,  in  welchen  keineswegs  die  Eröffnung 
der  Schifffahrt  fällt,  tasten  also  jene  Bemerkung,  dass  mit  den  Pana- 
thenäen die  Schiffahrt  beginne,  aufs  Stärkste  an,  indem  sie  ein  dem 
Schifffahrtsanfang  d.  h.  den  Dionysien  (Theophr.  Char.  3  t'^v  ^a- 
Xa00av  ix,  t<äv  ^LOvvaicDV  n:Xcit(iov  elvai)  benachbartes  Pana- 
thenäenfest  nicht  angemessen  fanden ;  und  gewiss  ist  der  Thargelion 
weit  passender  zu  einem  Panalhenäen-Ansatze  als  die  Frühlingsmo- 
nate, besonders  die  äQ%oiiivov  tov  aagoq  (Himer.) ,  welche  schon 
so  bedeutende  und  kostspielige  Feste  enthalten,  wie  die  Anthesterien, 
kleinen  Mysterien,  städtischen  Dionysien.  Also  die  Vertheidiger 
thargelischer  Panathenäen  verzichten  in  der  That  auf  den  Aristote- 
les (a.  0.)  als  Zeugen  für  ihre  Ansicht.  Ebensowenig  durften  sie 
den  Himerius  für  den  Targelion  anführen.  —  Ihr  Irrthum  hatte 
wahrscheinlich  seinen  Grund  in  einer  falschen  Orientierung  des 
Thargelion,  von  dem  es  sicher  ist,  dass  er  ein  Sommermonat  war, 
da  in  ihm  die  Erstlinge  des  Feldes  dargebracht  wurden  (G.  A. 
60,  6). 

Aristoteles  Worte ,  so  verstanden  wie  Bötticher  u.  A.  wollten, 
mussten  ebenso  gut  von  ihnen,  die  den  Thargelion  empfehlen,  bean- 
standet werden,  wie  von  uns,  die  wir  beide  Feste  in  den  Hecatom- 
baeon  verlegen.  Clinton,  welcher  doch  die  Meursische  Ansicht  ver- 
tritt, findet  es  p.  334  besser,  die  zweifelhafte  Stelle  des  Aristoteles 


*)  Bis  Sulla  Athen  zerstörte  ist  schwerlich  an  Aufhören  der  alten  Panathe- 
näen zu  denken.  Eine  bestimmte  Zeit  dafür  vorzuschlagen  wage  ich  nicht,  da 
ein  sorgfältigeres  Studium  der  attischen  Feste  aus  der  Kaiserzelt ,  als  ich  bisher 
angestellt,  die  Grundlage  für  Vqrschläge  der  Art  bilden  muss. 

**)  In  I.Bekkers  Aristoteles  vol.  I  p.724,  B,  1.  Der  Zusammenhang  erläutert 
nichts:  ov  yäg  dij  mg  to^s  (iszä  toÖs,  otov  Im  xmv  üava&fipaiaiv  6  nlov^. 
Es  ist  ein  Beispiel  für  ein  blosses  Nacheinander. 
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bei  Seite  zu  lassen.    Meier,  bestreitet,  dass  ix  räv  Ildva&'rivaicav 
6  jtXovg  so  viel  bedeute  wie  ^  d-älaöCa  xlcitnog  i6tiv. 

Nach  dem  Sprachgebrauch  (Stephanus  Paris.  VI  p.  1240)  be- 
deutet TcXovg  yiyvstai,  dass  man  fahren  kann,  nicht  sowohl  weil 
die  Jahreszeit  es  wieder  erlaubt,  als  weil  das  augenblickliche  Un- 
wetter aufhört,  weil  Wind  und  Wetter  wieder  dienen,  nachdem  der 
Sturm  [xBi'ficiv)  vorbei  ist.  So  steht,  Thucyd.  1,  137,  l^^^XQ''  ^^ovg 
yBvrjzav  nicht  dem  Winter  (xeificov)  entgegen,  sondern  dem  augen- 
blicklich eingetretenen  Sturme  (Thucyd.  a.  0.  Tcarafpigsrai  xei- 
(i(Svt,  „er  wird  durchwein  Unwetter  verschlagen").  Doch  im  Grie- 
chischen bedeutet  ;|r£tficDV  so  gut  Winter  wie  Sturm,  und  es  dünkt 
mich  die  Behauptung  nicht  so  ganz  sicher,  als  habe  ein  griechischer 
Schiffer  nicht  auch  am  Wintersende  sagen  können:  xlovg  yCyvetai, 
„nun  kann  n^an  das  Meer  wieder  befahren."  Die  bestrittene  Stelle 
so  zu  verstehen  ist  dennoch  ein  Hinderniss,  und  dies  dürfte  im  Ar- 
tikel liegen,  welchen  die  Redensart  nXovv  elvai  nicht  hat  und 
ebensowenig  haben  kann ,  als  i^xi  TcXstv  oder  BvnkoCag  tv%Btv 
(Soph.  0.  T.  424  Herm.)  beliebig  auch  mit  ro  tcXbIv  oder  tilg 
einXoCag  abwechseln  könnte.  Legen  wir  hiernach  die  Worte  ix 
xmv  nava%^vaC(ov  b  TcXovg  einem  Seemanne  in  den  Mund,  der 
nach  dem  schönen  Feste  nun  seine  Arbeitsplage  wieder  beginnen 
sieht,  einem  Trierarchen,  der  vom  Panathenäenfeste  ab  ernstlich 
daran  denken  muss,  sein  Schiff  seefähig  und  zum  icXovg  bereit  zu 
machen.  Aus  Ol.  104,  3  haben  wir  ein  Beispiel,  dass  den  Trierar- 
chen Fahrtbereitschaft  im  Metagitnion  anbefohlen  wird.  Dem.  50,  4. 
Nur  für  den  nkovg  sorgt  der  Trierarch,  nicht  für  das  Schiff,  wel- 
ches der  Staat  giebt.  Da  nun  das  Trierarchenjahr  sich  im  Allge- 
meinen nach  dem  bürgerlichen  richtete  (Böckh  St.  H.  III  p.  171),  so 
musste  es  öfters  der  Fall  sein,  dass  nach  dem  Feste,  im  Metagitnion, 
den  Trierarchen  auch  wirkliche  Fahrtbereitscbaft  angesonnen 
wurde.  Schon  Petitus  hat  die  Stelle  auf  die  Trier archie  bezogen 
(H.  A.  Müller  Panathen.  p.37);  vgl.  auch  von  den  Trierarchen  ^rap- 
iXBiv  {%aQ£a\KBVtt0iiivag  [rag  vavg)  Big  nlovv,  in  Böckh  See- 
Urkunden  n.  XIV  lin.  195.  Der  Artikel  in  den  Worten  ix  xäv 
üavad'rivaicüv  6  TcXovg  setzt  einen  Sprecher  voraus:  „nach  dem 
Feste  kommt  mein  ütXovg,  meine  Geschäftssaichen  werden  mir 
dann  über  den  Hals  kommen." 
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Der  musicalische  Agon. 

Der  älteste  Agon  dieser  Art  bestand  in  einem  Rhapsoden-Wett- 
kampfe. Der  wahrscheinliche  Stifter  desselben  ist  Pisistratus,  sein 
Sohn  Hipparch  ([Plato]  Hipparch  p.  228)  hat  ihn  genauer  geregelt. 
Die  Rhapsoden  trugen  schwerlich  bloss  aus  der  Ilias^)  vor,  sondern 
auch  aus  der  Odyssee,  welche  nicht  weniger  reich  war  an  Lob  für 
die  Neliden,  von  denen  die  damaligen  Beherrscher  Athens  ihre  Ab- 
stamniung  herleiteten.  Ihr  Verdienst  um  die  Rhapsodik  bestand 
darin,  dass  die  Rhapsoden  ihren  Zuhörern  mehr  ein  Ganzes**)  dar- 
bieten mussten,  vorher  hatten  sie  der  eine  dies  der  andere  das  nach 
Willkühr  gesungen.  —  Der  Ort  des  Rhapsodenkampfs  war  das  älteste 
Odeum.  ***) 

Homer  war  einst  im  alleinigen  Besitze  des  panathenäischen 
Agons  nach  Lycurg.  §  103>  s.  o.  S.  122.  Nachmals  wurde  die  ho- 
merische Rhapsodik  sowol  durch  Zulassung  anderer  £pen,-|-)  als  be- 


*)  Dies  ist  Welckers  Meinung;  wie  in  Brauron,  so  sei  au  deu  Panathenäen 
nur  die  Ilias  vorgekommen,  ep.  Cycl.  p,  392.  Hesych.  BgavQav^oie  trjv 
'iXidda  tfiSov  jttt^oodol  kv  Bgavgmvt  rijg 'Attitirjs  ^  worin  ein  Ausschluss  der 
Odyssee  uoch  nicht  liegt.  Aber  diesen  für  Brauron  zugegeben,  Athen  brauchte 
sich  an  diesen  Vorgang  nicht  zu  binden.  Des  Tyrannen  Namensvetter  Pisistra- 
tus,  Nestors  Sohn,  kommt  nur  in  der  Odyssee  vor,  und  wenn  in  der  SteUe  von 
Erechtheus  (Od.  VII  81)  auch  nicht  eine  Spur  attischer  Rhapsoden  zu  erkennen 
sein  sollte,  so  musste  es  doch  den  Athenern  angenehm  sein  zu  hören,  wie 
Athenä  ans  der  weiten  Griechenwelt  zu  ihnen  und  in  das  dichtgefugte  Haus  des 
Erechtheus,  wie  in  ihre  Familienwohnung  zurückkehrte.  ^ 

**)  Nach  Welcker  a.  0.  p.  389  wäre  die  ganze  Ilias  an  den  Panathenäen 
rhapsodiert  worden,  mehrere  Tage  hindurch.  Aber  wer  möchte  bestimmen, 
wann  jene  Gesetzgeber  ein  Ganzes  glaubten  dargeboten  zu  haben?  Welcker 
betrachtet  das  Epos  zu  sehr  wie  ein  Dram^a,  bei  dem  allerdings  das  siavvonzov 
wesentlich  ist.  Dass  von  der  panathenäischen  Rhapsodik  Zusammenhang  und 
Ordnung  verlangt  wurde,  gegenüber  früherer  Zusammenhangslosigkeit  und  Un- 
ordnung, geht  indess  klar  hervor;  denn  die  vorgeblich  solonische  Verfügung 
wird  von  Diog.  L.  I,  57  dahin  erklärt,  dass  der  folgende  Rhapsode  sich  dem 
vorigen  anzuschliessen  habe  (oitov  6  ngatog  iXrj^sv  i%Bt^sv  &Q%Ba%'ai  %bv 
ixo(i£vov;  Düntzer  a.  0.  p.  12). 

**♦)  In  Pisistratus  Zeit  war  das  älteste  Odeum  jedenfalls  der  Ort  des  Agons 
der  Rhapsoden.  Es  war  ohne  Dach  und  geräumig,  alio  für  ein  sehr  grosses 
Publicum  geeignet.  Ob  auch  nach  Pericles'  Begründung  des  mnsicalischen 
Agons,  der  im  Odeum  des  Pericles  abgehalten  ward,  das  Volk  im  alten  Odeum 
die  Rhapsoden  hörte,  oder  im  Theater,  wissen  wir  nicht. 

t)  Choerilus  des  Samiers  (blüht  01.90,  a.  Chr.  420/19  e=  Ol.  90,  1)  Perseis 
sollte  mit  den  homerischen  Gedichten  zugleich  vorgetragen  werden  nach  Volks- 
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sonders  dadurch  in  Schatten  gestellt,  dass  eigentliche  Concerte  von 
Pericles  eingerichtet  wurden.  Auch  die  sonst  bekannten  musicali- 
schen Wettkämpfe  *)  jüngerer  Zeit  erwähnen  grösstentheils  des 
Rhapsoden  und  zwar  vor  den  Musikern,  die  wohl  wie  in  Athen  später 
in  den  Agon  kamen.  An  Abschaffung  der  panathenäischen  Rhap- 
sodik  zu  denken  nöthigt  nichts.  —  Dem  pericleischen  Agon**)  war 
das  neue  Odeum  bestimmt,  Plut.  Per.  13. 

Pericles  also  fugte,  Ol.  83,3  wie  es  scheint,***)  Citherspiel,  Ge- 
sang und  Flöte  hinzu  und  übernahm  als  erwählter  Athlothet  selbst 
die  Anordnung  des  Agons,  von  welchem  uns  die  Inschrift  Rang.  961 
einige  Vorstellung  giebt.  f )  Der  solenne  Anfang  —  mit  Trompeter 
und  Herold?  —  ist  verloren,  desgleichen  der  Rhapsode;  dann  be- 
ginnt die  Inschrift.     Sie  giebt  uns  im  Citherspiel  ff)  nicht  weniger 


beschlass  (avv  toig'Ofi'^QOV  oivayiyv(6a%sad'cci.  i'ifjfitp^cd^),  Meier a.O.  p.  286 
D.  79.  Meier  findet  diese  Naebricht  nicht  sehr  verbürgt,  während  Welcker 
p.  394  sie  nicht  beanstandet.  Auch  wenn  diese  Nachricht  falsch  sein-  sollte, 
würde  Lycurg  (geb.  nach  386  a.  Chr.,  gest.  nach  328,  R.  E.  IV  p.  1268)  von 
jenem  Gesetze,  welches  dem  Homer  den  alleinigen  Besitz  des  Agons  sicherte, 
als  von  einem  abgeschafften  sprechen  können.  Denn  lange  vor  Lycurg  hatte 
Pericles  diesen  Alleinbesitz  vernichtet  und  Concerte  hinzugefügt.  Mit  Unrecht 
also  hebt  Meier  a.  0.  hervor,  Lycurg  spreche  so  von  der  homerischen  Rhapso- 
dik,  als  habe  sie  iu  seiner  Zeit  nicht  mehr  gegolten,  da  doch  nicht  die  Rhapso- 
dik  überhaupt,  sondern  nur  das  Privileg  des  Homer  aufgegebeu  zu  sein  braucht, 
um  das  Gesetz  (voiiov)  der  Vorfahren  zu  antiquieren. 

*)  Die  ältere  böotische  Inschrift  (C.  L  n.  1583),  wie  auch  die  jüngeren  (ib. 
u.  1584  sqq.  Rang.  965)  nennen  den  Rhapsoden;  auch  die  von  Chios  C.  I.  n. 
2214,  und  die  teische  n.  3088  unter  dem  Namen  vnoßoXi],  VTCoßoXijg  dvta- 
nodoGig.  Auf  den  Steinen  von  Aphrodisias  fehlt  allerdings  der  Rhapsode  n. 
2758,  und  zwar  III  col.  1  selbst  der  Encomiograph ,  mithin  jede  Spur  von  Epik. 

**)  Vielleicht  indess  wurde  er  anfangs  im  Theater  gehalten ,  wenn  er  83,  3 
schon  eingeführt  und  das  Odeum  des  Pericles  erst  Ol.  84,  1  oder  2  zu  setzen 
ist;  8.  Meier  a.  0.  p.  285.  Die  Rhapsodik  denkt  sich  Welcker  a.  0.  p.  393  im 
pericleischen  Odeum. 

♦••)  Um  Ol.  83,  3  zu  erhalten,  muss  statt  Callias,  wie  Meier  a.  0.  n.  80  ver- 
muthet  hat  und  auch  0.  Müller  Ltg  II  p.  286  annimmt,  der  Archon  Callimachus 
gesetzt  werden. 

f)  Die  Inschrift ,  welche  der  Herausgeber  in  die  Zeit  von  Rang.  960,  also  a. 
Chr.  380  etwa,  setzt,  kann  nur  auf  die  Panathenäen  gehen.  Auch  Sauppe  de 
Inscr.  Pan.  p.  6  glaubt  es. 

ff)  Der  Vorrang  des  Citherspiels  tritt  klar  zu  Tage  und  die  Aufeinanderfolge 
bei  Plut.  Pericl.  13  ist  unrichtig  für  Athen :  nad'ori  xqtj  xovg  dyonviiofbivovg 
uvXbiv  ^  adstv  rj  HL^a^iinv.  Die  Flöte  hatte  an  den  Panathenäen  gewiss  nicht 
den  ersten  Platz,  wohl  aber  hat  sie  ihn  auf  böotischen  Inschriften,  die  derCither 
nicht  den  Vorrang  einräumen.    AvXs^-üoacav  @7}ßa£(ov  naidsg,  sagte  Alcib. 
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als  5  Preise,  der  erste  ist  ein  goldner  Kranz  zu  1000  Drachmen^) 
daneben  -r-  als  Zugabe?  —  500  Dr.  baar. .  Es  folgen  zwei  den  Au- 
loden (Sängern  mit  Flötenbegleitung),  dann  drei  für  Cither  ohne 
Gesang  bestimmte  Preise;  endlich  die  Flöte,  mit  der  das  Fragment 
schliesst.  Vielleicht  fehlt  die  6wavXCa\  **)  möglicherweise  auch 
Tcatdsg  xid'aQcetal  uni avXi]tai,***)  Dass  die  Jugend  endlich  über- 
wog und  der  Agon  eine  S.chulübungf)  wurde  braucht  man  nicht 
anzunehmen.  Sehr  lange  wenigstens  muss  er  ein  eigentlicher  Künst- 
ler-Wettkampf  geblieben  sein ,  nur  einem  solchen  galt  die  plutar- 
chische  Schrift  ij  tföv  üavad'rivaicDV  yQag)iq  ij  tcsqI  xov  (iovöikov 
äycSvog,  wohl  eine  Art  Geschichte  der  Musik  (Meier  a.  0.  p.  284). 
In  späterer  Zeit  scheinen  eigenthümliche  Leistungen  lyrisch-drama- 
tischen Gesanges  hinzugekommen  zu  sein,  ff) 


bei  Plut.  cap.  2,  und  der  böotische  SchriftsteUer  mochte  unwillkahrlich  den  athe- 
nischen Agon  in  Böoterweise  aufzählen. 

*)-ygl.  die  drei  von  Lycurg  gesetzten  Stufenpreise:    10,  8,6  Minen;   G. 
A.  62,  12. 

**)  Nach  Poliux  IV  83  au  den  Panathenäen  üblich.  Plato  legg.  VI  766 
spricht  von  avvccvXiais  neben  (tovtoSiaig,  Nach  PoUux  war  es  ein  Zusammen- 
spiel mehrerer  Flöten,  doch  Andere  verstanden  darunter  Flötenbegleitung  wie 
die  avk(oS£a  erfordert. 

***)  Dazu  führt  das  beigefügte  dvdgcict  Rang.  961, 11  und  14  bei  den  avlto- 

doig  und  iiid'aQiaTate »  während  bei  den  %id'aQ(p9otg  und  ttvXijraiS  kein 

dvdQoiat  steht.  Vgl.  C.  I  n.  2768, 1  avögl  %id'aQtpdA  neben  naidl  Hi&agmdm. 

f )  Jugeudübungen  sind  die  Agonen  von  Chios  und  Teos,  G.  I.  n.  2214  und 

3088,  Schulprüfungeu  wenn  man  will. 

ff)  Die  Behauptung  desDiog.L.  III  56.  (Meier  p.285),  nach  der  dramatische 
Aufführungen  am  Panathenäenfeste  mit  denen  an  den  Dionysien  gleichgestellt 
werden,  erklärt  sich,  wenn  von  panathenäischen  %a>iJLqiSoig  und  tQccymdotg  im 
Agon  die  Rede  war,  so  wie  die  böotischen  Inschriften  von  7imfi,7]d6g  und  tgccym- 
Sog  sprechen.  Diese  Monodien,  etwa  auch  mit  Gebärdenspiel,  nahm  man  irr- 
thümlicherweise  für  Dramen.  —  Da  sich  die  Behauptung  des  Diogenes  durch 
Annahme  eines  tgaym^og  und  itmfvqidog  für  die  Panathenäen  erledigt,  so  ist  es 
nicht  uöthig  noch  einen  Schritt  weiter  zu  gehen.  In  den  jüngeren  böot.  In- 
schriften findet  sich  nämlich  unleugbar  Dramatisches  zugefugt,  wie  auf  der  jün- 
geren Charitesien-Inschr.  ein  notrjf^g  aatvQcnv  neben  seinem  inoTigiti^g  u.dgl. 
m. ;  vgl.  Rang.  965,  wo  die  Schauspieler  in  kleiner  Schrift  am  Rande  notiert  sind. 
Aber  die  ältere  Gharitesien-Inschr.  enthält  dergleichen  Dramatisches  nicht,  und 
es  braucht  diese  späte  Sitte  nicht  gerade  auch  an  den  Panathenäen  üblich  ge- 
worden zu  sein.    Unmöglich  wäre  es  freilich  nicht. 


lienäen  nach  In  sc  hr  i  f  pag.  i^i  gehörend. 

sehe  Agonen  herangezogen.) 


Ttayugd- 

TIOV 

die  Zeit  der  Inschrift  ist 
nach    Raogabä  nm    Ol. 
100  oder  380  a.  Chr. 

€olumne  A  scheint  in  die 
Jahrea.Chr.197— lÖSzuJ 
gehören,  weil  Col.  B  da-' 
hinein  gehört.)  g  tU^tk 

Col.  B  gehört  in  die  Re- 
gierung von  Eumenes  If. 
vonPergam.  a.Chr.l97— 
158.  Böckha.O.  p.  274. 

zwischen  a.  Chr.  176  und 
148,  dem  Antritt  des  An- 
tiochns  Epiph.  u.  dem  Kö- 
nigwerden Mastataabals. 

eine  Inschrift  der  jünge- 
ren Diadochenzeit,   ge- 
nauere   Bestimmung  ist 

pYfn^v 

nuy%Q, 

doXixov 

Gzddio^yiv 

'>7}V 

• 

7tay%Qa~ 
xiov 

\ß6Xi%ov\ 

ardSioiriv 

^yfiiiv 

nayuQcc- 
ziov 

d6li%ov 

ctddtoi 
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Der  gymnische  Agon. 

Anzahl  der  Oelkrüge 

welche  nach  Rang.  760  den  gymnischen  Siegern  als  Preise  zu  geben 

waren. 


Xtttdsg. 

dysv 

•SlOl. 

Ldstnng. 

erster 

zweiter 

erster 

zweiter 

Bomorknng^dn* 

Preis. 

Preis. 

Preis. 

Preis. 

(Städiov 

50 

10 

60 

12 

Der  Herausgeber 
rechnet  d.  dfnpogevg 
ila£ov  zu  6  Drach- 

aivrad'kov 

30 

6 

40 

8 

men,  wonach  also  der 
erste  Knabensieger  im 
Stadion  für  300Drach- 

ndXti 

30 

6 

40 

8 

men  Oel  bekommt. 

3tvy(i,ij 

30 

6 

40 

8 

Die  ersten  Sieger 
bekommen  immer 
fünfmal     soviel    wie 

aayxQätiov 

40 

8 

50 

10 

die  zweiten. 

Der  gymnische  Agon  älterer  Zeit  war  nach  Lebensaltern  geord* 
net,  die  jüngeren  traten  zuerst  auf  und  jede  Stufe  beendete  ihre 
Leistungen  ehe  die  nächste  daran  kam,  wie  die  der  wirklichen  Folge 
der  Spiele  ohne  Zweifel  sich  anschliessenden  Inschriften  lehren. 
Wie  in  den  Lebensaltern  so  wurde  auch  in  jden  Kampf-Arten  ein 
Fortschritt  vom  Geringeren  zum  Bedeutenderen  bezweckt. 

Früher  unterschied  man  nur  xatöeg  und  avÖQeg  und  zwar 
noch  in  historischer  Zeit,  *)  später  befolgte  man  eine  Dreitheilung 
in  natSeg,  ayivaioi  und  avdQsg.  Die  jtatSsg  scheinen  über  12  und 
nicht  über  16,  **)  die  ayivsLOL  über  16  und  nicht  über  20  Jahr  alt 
gewesen  zu  sein,  so  jedoch,  dass  bei  besonders  rascher  Körperent- 


*)  Böckh  G.  I.  p.  365  B :  non  tarnen  hoc  nuC9(DV  et  dysvsitDV  dücrimen 
antiquitus,  certe  nondum  Pindari  aetate  obtintasse  videtur, 

**)  Bei  Suidas  v.IIava^TJvaicc  und  an  denPrallelstelien  vermuthetRangabö 
TI  p.  679  si8iii''lad'(iia  sehr  geschickt  ig'  ixööv,  was  auch  Saappe  de  Inscr.  Pan. 
p.  5  annimmt.  Die  Stelle  lautet  dann :  %al  aytovli^xui  nais  ^ff  ^^^  ov  nQS- 
cßvTSQogt  aal  dykvHog  xal  dvi^Q, 
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Wickelung  Ausnahmen  (Rangabe  II  p.  680)  gestattet  waren.  Diese 
Altersunterschiede  entsprechen  der  penteterischen  Wiederkehr  des 
gymnischen  Agons,  dessen  das  kleine  Panathenäenfest  in  der  Regel 
entbehrte.  Jede  andere  Altersabstufung  als  die  nach  4  und  4  Jahren 
wurde  weniger  entsprochen  haben;  jetzt  konnte,  von  Ausnahmen  ab- 
gesehen, jeder  nur  einmal  als  natg  oder  dyivsLog  auftreten  und  das 
nächste  Mal  war  er  immer  auf  der  folgenden  Stufe. 

Eine  noch  genauere  Scheidung,  in  4  Gassen,  muss  als  bedeu- 
tend jünger  gelten.  So  weit  es  sich  wenigstens  um  unzweifelhaft 
attische*)  Inschriften  handelt,  finden  sich  4  Classen  nur  auf  recht 
späten,  C.l.  n.  232  und  Rang.  n.  964;  vgl.  Rangabe  11  p.  690.  Alles 
was  nicht  avÖQsg  heisst,  wird  hier  systematisch  in  TtatSsg  r^g  xq(D' 
rrjg,  dsvxdgag,  TQkrjg  riXiHiag  getheilt.  Dabei  ist  die  Verzeich- 
nungsweise total  verschieden.  Das  Lebensalter  ist  nicht  mehr  die 
Gattung  und  die  Kampf-Arten  die  Unterabtheilungen,  sondern  es 
bildet  z.  R.  der  d6Xv%og  das  Genus  und  jene  4  rilvTcCai  nebst  der 
Rubrik  8%  Ttdvxcsv  die  Species;  und  so  ist  jede  Kampf- Art  fünffach 
zerlegt. 

Auch  eine  späte  böotische  Inschrift  Rang.  965  zeigt  diese  neue 
Weise.  Alle  Kämpfe  sind  durch  drei  oder  zwei  Lebensalter  durch- 
geführt, mit  Ausnahme  des  OTtlctijg,  der  nur  für  Männer  passt. 
Einen  Lauf  schildbewaffneter  Knaben,  mit  AOE  auf  den  Schilden, 
zeigt  eine  nolanische  Vase,  wonach  Gerhard  Rilder  ant.  Leb.  1,  10 
auf  die  Panathenäen  schliesst.    Die  Anzahl  der  Knaben,  deren  nur 


*)  Es  ist  nicht  zu  ermittelD ,  ob  C.  I.- 1590  bootisch  oder  attisch  ist.  Auf 
dieser  Inschrift  ist  der  nalSoav  tmv  ngsaßvtigcov  gedacht,  wird  also  wohl  auch 
der  naidüiv  t&v  vsatsQcov  gedacht  gewesen  sein.  Da  sie  dem  3.  Jahrhundert 
angehört,  so  müsste  man,  weil  in  jüngeren  aber  sicher  attischen  Inschriften 
die  Dreith eilung  in  natSsg,  ayivHOi^  SvSqss  waltet  (Rang.  962  A),  sich  zu  der 
Annahme  entschliessen,  dass  in  Athen  ein  gewisses  Schwanken  geherrscht  habe, 
dass  schon  vor  dem  Aufkommen  der  Benennungen  ncctdsg  t^g  nqiaxrig  riXiTLiag 
u.  s.  w,  die  nat8Bg,f  mitunter  schon  in  zwei  Coetus  getrennt  worden  seien,  bis 
man  systematischer  wurde  und  die  vier  Abtheilungen  als  ^Xtxta^  stehend  machte 
—  zu  dieser  Annahme  müsste  man  sich  entschliessen,  wenn  die  Inschrift  attisch 
wäre.  Aber  dies  ist  keineswegs  gewiss.  Die  Inschrift  kann  böotisch  sein  und 
während  des  3.  Jahrhunderts  die  frühere  Dreitheilung  in  Athen  ohne  Schwan- 
ken sich  behauptet  haben.  Hiermit  freilich  wird  das  Schwanken  eigentlich  nur 
anderswohin  abgelehnt,  da,  wenn  n.  1590  böotisch  ist,  dasselbe  von  n.  1591 
gelten  wird.  Diese  beiden  Inschriften  nämlich,  so  verwandt  und  coätan  sie 
Bcheioen,  stimmen  in  der  Eintheiluug  ditv  naiSsg  nicht  überein;  n.  1591  zeigt 
die  alte  Dreitheilung,  n.  1590  aber  jene  ngsaßvtSQOt  und  [vstatsgoi,]. 
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zwei  sind;  und  auch  ihre  Stellung  verbietet  an  panathenäische  Pyr- 
rhichisten-Knaben  zu  denken.  Dass  Knaben  einen  Lauf  mit  WaiSen- 
stucken  an  diesem  Feste  machten,  ist  indess  sonst  nicht  bekannt, 
obwohl  es  möglich  wäre,  dass  man  endlich  alle  Leistungen  durch 
alle  Lebensalter,^)  entsprechend  modificierl,  hindurchgeführt  hätte. 

Die  Rubrik  ix  Ttdvtcov,  welche  die  jüngsten  Inschriften 
zeigen,  bedeutet  sonst,  im  Vergleich  mit  den  bloss  Athenern  zu- 
gänglichen Spielen,  dass  Athener  wie  Nicht -Athener  theilnehmen 
dürfen,  ^'i^)  Auch  hier  hat  sie  diesen  Sinn ,  nur  dass  sie  bloss  junge 
Leute  angeht,  wie  theils  ihre  Stellung  vor  den  avÖQsg,  theils  der 
Umstand  beweist,  dass  Rang.  964  unter  den  Männern  auch  Nicht- 
Athener sind,  so  dass  ix  jtdvr&vsich  nicht  in  den  avÖQsg,  sondern 
in  den  bloss  athenische  Gymnasiasten  umfassenden  i^lixiatg  findet. 
Die  Jugend  wird  mit  grösserer  Schonung  behandelt,  der  Ciassengeist 
wird  nicht  vei letzt;  dies  ist  der  späten  Zeit  angemessen,  wo  Athen 
bloss  als  Rildungsstadt  noch  ein  wenig  bedeutete.  In  der  Kaiserzeit 
scheinen  bloss  die  drei  TiXixCai  (mit  Ä  B  F  bezeichnet  C.  I.  n.  245) 
übrig  geblieben  zu  sein,  ***)  indem  die  jungen  Ausländer  sich  jetzt 
unter  die  athenischen  Epheben  aufnehmen  Uessen  (als  iniyyQafpoi), 
sodass  die  Rubrik  ix  xävtcov  unnütz  ward. 

Für  die  Rlüthezeit  und  bis  gegen  die  römische  Invasion  hin 
vnirden  die  Lebensalter  zu  Grunde  gelegt,  zuerst  producierten  die 
Ttcctdsg  ihre  sämmtlichen  Leistungen,  dann  die  dyevsLOv,  schliess- 
lich die  ävdgsg.    Sehen  wir  auf  das  vollkommenste  Lebensalter,  so 


*)  Auch  die  Euandrie,  s.  u.  S.  168.  Das  Vasenbild  auf  die  Euandrie  zu  be- 
ziehen ist  unmöglich.  Denn  es  sind  nur  2  Läufer;  auch  würde  zur  Euandrie 
mehr  ein  Marsch  passen  als  ein  Lauf. 

**)  Böckh  zu  Peyssonels  Inschr.  lin.  43;  Rangabe  II  p.  690.  Dass  in  nav- 
xmv  hier  omnium  aetatum  bedeute,  wie  Böckh  C.  I  p.  355  annimmt,  ist  nicht 
wahrscheinlich;  denn  warum  hiess  es  dann  nicht  in  na^&vt  sc.  rjXini&v, 

***)  Böckh  C.  I.  I  p.  359  sieht  in  der  Bezeichnung  A  ctadi,  B  azddi,,  V 
atdSi,  undden_ähnlichen  die  alten  drei  Abtheilungen  dernaidsg  dyivstoi,  und 
SvdQSg.  Für  A  B  P  ist  jedenfalls  aber  die  nächste  Deutung  ngcatTjf  SevTsga, 
xqCtri  {r^Xmia),  Dass  auch  die  Kategorie  avdgsg  schwand,  ist  für  sehr  späte 
Zeiten  nicht  undenkbar.  Die  Männer  bekümmerten  sich  wenig  oder  gar  nicht 
um  gymnische  Siege  mehr,  sie  verdienten  Geld  von  den  fremden  Studenten  und 
schickten  ihre  Söhne ,  um  mit  diesen  einigen  Wetteifer  aufrecht  zu  erhalten. 
Und  wenn  noch  jüngere  Männer  theilnehmen  wollten ,  so  mochte  ihnen  dies  in 
der  xQ^tri  rili%ia  unverwehrt  sein.  Die  Bezeichnungen  ABT  anderswoher 
als  aus  den  riXinCaig  erklären,  heisst  einen  Sprung  in  der  Geschichte  des  gym- 
nischen  Agons  machen;  s.  auch  die  Uebersicht. 
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finden  sich  9  gf mnische  Spiele  nach  den  Inschriften  (s.  die  Ueber- 
sicht)  stets  in  folgender  Ordnung. 

1.  doXixog,  4.  tnxioqj  7.  xvyiiij^ 

2.  ötdÖLOv,  5*  xivra^XoVj  8.  ^aiixQarvov, 

3.  diavkog^  6.  ^dXi]^  9.  f^xlhrig* 

in  der  ältesten  Inschrift  ist  der  Männer- Agon  Terloren,  die  Mittel 
ihn  kennen  zu  lernen  sind  bloss  Urkunden  des  2.  Jahrhunderts  vor 
Christi.  Die  Reihe  der  9  Spiele  ist  nicht  auf  einmal  gebildet  wor- 
den; denn  wenn  auch  doXtxog  und  diavXog  früh  hinzukamen,  so 
brauchen  doch  cxjtiog  und  ImkCtrig  nicht  schon  in  früher  Zeit  reci- 
piert  zu  sein.  Indess  kann  die  älteste  Inschrift  (etwa  380  a.  Chr.), 
Rang.  960  jene  9  Männerkämpfe  enthalten  haben. 

Sicher  ist,  dass  diea^/r^totdas  ganze  4.  Jahrhundert  und  hinab 
bis  zur  römischen  Zeit  nur  5  Kämpfe  hatten ;  nach  obiger  Zählung 
fehlten  No  1.  3.  4.  9. 

1.  4.       ■  7.  n;vyiiij, 

2.  6xd8iov.  5.  nivra^Xov,  8.  nayxQatiov^ 

3.  6.  ndXri,  9. 

Die  älteste  Inschrift  ist  für  die  ayivBLOi  vollständig,  auch  die  jünge- 
ren geben  die  gleiche  Zahl,  dieselben  Leistungen  und  dieselbe 
Folge.  Nur  die  allerjüngsten  Belege  wie  C.  I.  n.  232  (s.  die  üebers. 
Tafel  in  zu  S.  152)  fuhren  den  86Xi%og  und  öiavXog  durch  drei 
Lebensalter  und  die  Rubriken  ix  scdvtov  und  avÖQBg  durch.  | 

Mit  Wahrscheinlichkeit  folgt  aus  Rang.  960,  dass  die  xatSeg 
auch  nicht  mehr  als  genannte  5  Kämpfe  producierten.  Zwar  näm- 
lich beginnt  diese  wichtige  Urkunde  an  ihrem  fragmentierter  Ober- 
rande mit  AION  NIKQNTI  d.  i.  [naiSl  6td\Scov  vixcivtL  und  es 
könnte  scheinen  als  wäre  oben  der  Knabensieger  im  äoXixog  abge- 
brochen. Wiewohl  nun  allerdings  die  jüngeren  Urkunden  mehr  als 
5  Knaben- Wettkämpfe  und  gerade  auch  den  äoXvxog  und  diesen 
immer  zuerst*)  verzeichnen,  so  ist  doch  Rang.  '960  schwerlich 
Tcaidl  doXixov  vvxävri  verloren,  sondern  die  Knabenkämpfe  eben 
so  vollständig  erhalten,  wie  die  der  dyevscoL.  Denn  wo  ein  doXtxog 
der  Knaben  nachmals  vorkommt,  da  findet  sich  auch  der  diavXog.**) 


*)  Das  Vorangehen  des  doXixo^  zeigen  auch  Inschriften  von  Chios  and 
Aphrodidias  in  Garien;  vgl.  Böckh  C.  I.  II  p.  202  A  and  p.  508  B. 

**)  Auf  der  attischen  Inschrift  Rang.  963;  auf  den  beiden  zweifelhafter 
Herkunft  C  I.  1590  und  1591,  auf  der  böotischeu  Rang.  965;  auf  der  attischen 
jüngsten  Characters  Rang.  964;  auf  einer  von  Chtos  C.  I.  2214;  auch  zweimal 
auf  den  loschrifteusteinen  von  Aphrodisias  C.  I.  2758  und  zwar  IV  coU  II  lin.  9 
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Da  nun  der  SCavXog  immer  nach  dem  etddiov  rerzeichnet  wird, 
unsere  älteste  Inschrift  Rang.  960  aber  auf  das  arddvov  einen  an* 
dern  Kampf  folgen  lässt,  einen  dCavloq  der  Knaben  also  nicht  aner- 
kennt, so  wird  auch  kein  d6ki^%og  der  Knaben  da  gestanden  haben 
und  das  Verzeichniss  mit  5  Knabenkämpfen  vollständig  sein. 

*  In  Betreff  der  naldsg  also  zeigen  sich  Unterschiede  der  älteren 
Zeit  und  der  jüngeren.  Jene  muthete  der  ganzen  Jugend  dasselbe 
zu,  so  dass  jcatSeg  und  ayivaiov  ganz  gleich  stehen  und  noch  deut- 
lich sehen  lassen,  wie  beide  Glassen  wenige  Menschenalter  zuvor 
(vor  Rang.  960)  nur  eine  einzige  waren.  Später  verlangte  man  das 
%ivra%'kov  nicht  mehr  von  den  Knaben,  gab  ihnen  aber  dafür  einen 
vielleicht  für  ihre  Kräfte  verkleinerten  86XL%og  und  auch  den  8Cav» 
log  zu,  so  dass  die  natSeg  auf  6  Arten  kamen, "*")  die  ctyivBioi  auf 
5  stehen  blieben.  Die  natdsg  haben  mitunter  noch  mehr  Kämpfe, 
aber  nicht  auf  Urkunden,  die  sicher  attisch  sind,  die  jüngsten  ausge- 
nommen. Die  Pädagogik  kam  im  Laufe  der  Zeit  dahin,  die  Leistung 
abzuändern  und  sie  der  Altersstufe  anzupassen,  so  dass  endlich  alle 
oder  die  meisten  Kämpfe  durch  alle  Classen*^)  ausgeführt  wurden, 
wie  C.  I  n.  232  und  Rang.  964  zeigen. 

Bemerkenswerth  ist  die  feste  Aufeinanderfolge  dieser  Spiele. 
Sie  beruht  auf  etwas  ausser  dem  Bereiche  der  Fesllust  und  Genuss- 
sucht Liegendem,  auf  Erziehung  und  Schul-Disciplin.  Einst  waren 
wohl  die  5  Kämpfe  (fradtoi/,  netnad^lov,  7tdl7],nvyiii],7tay7cgdttov 
für  jedes  Alter  die  einzig  recipierten,  während  andere  (SoXixog,  viel- 
leicht auch  der  diavXog)  nebenher  nach  freier  Wahl  ausgeführt 
wurden,  wie  bei  uns  in  der  Turnküre,  bis  sie  auch  recipiert  würden. 
Noch  später  scheinen  fmXCxrig  und  ijtniog  der  festen  Reihe  einver- 
leibt zu  sein.  Der  onXltrig  hat  allerdings  meistens  die  letzte  Stelle, 
doch  im  Agon  von  Aphrodisias  C.  I.  n.  2758»  IV  die  drittletzte;  der 


und  11;  V  coi.  11  lin.  9  and  11.     Allerdings  findet  sich  Rang.  963  ein  96lixog 
ohne  dluvXogy  aber  nicht  für  Knaben,  sondern  für  Männer. 

•)  6  Kampf- Arten  der  naiSsg  haben  wir  Rang.  963;  auf  der  zweifelhaften 
Inschrift  C.  J,  1591  und  die  notCdayv  tmv  vsodtsqoov  C.  I.  1590;  die  natdsg  ot 
ngsaßvTSQOi  aber  sind  C.  I.  1590  mit  sieben  Arten  verzeichnet.  Auf  der  böoti- 
schen  Inschrift  Rang.  965  haben  die  nociSsg  eudlicli  noch  einen  achten  Kampf, 
den  tmtiog. 

**)  Ob  indess  die  4  Arten  oder  doch  Längen  des  dolixog,  zu  7,  12,  20  und 
24  Stadien,  auf  die  4  Glassen,  die  drei  iJXtx^at  nebst  den  ävdQsg  zu  beziehen 
sindy  ist  sehr  zweifelhaft,  da  jene  vier  aus  zerstreueten  Angaben  zusammenge- 
stellten Längen  vielleicht  niemals  alle  neben  einander,  ja  zum  Theil  vielleicht 
überall  nicht  in  practischer  Geltung  waren. 

M  ommsen,  Heortologrie.  IQ 
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tTiTitog  die  vierte,  aber  auch  die  fünfte  (Rang.  965),  auch  die  letzte 
C.  I.  n.  2758,  IV.  Dies  deutet  auf  spätere  Einschiebung  in  din  über- 
kommenes Schema,  welches  ausser  den  5  ältesten  Arten  auch  schon 
den  dokvxog  und  dtavXog  enthielt  und  als  allgemein  griechisch''') 
betrachtet  werden  muss. 

Auffallend  ist  die  inschriftliche  Voranstellung  des  doXixog, 
welche  macht,  dass  nicht  vom  Geringeren  zum  Grösseren  fort- 
geschritten wird;  denn  der  längste  Lauf  (ddA(;|^og)  beginnt,  dann 
folgt  der  kleinste  (azddiov),  hierauf  der  Doppellauf  (diavXog, 
zwei  Stadien) ,  endlich  der  vierfache,  ein  doppelter  Diaulos  (Paus. 
VI,  16»  4  Bekk.),  Inniog  genannt.  Dies  veranlasst  folgende  Muth- 
massung:  der  gymnische  Agon  scheint  in  Abtheilungen  zu  zer- 
fallen, deren  eme  die  10  oder  11  Jugendspiele,  die  andere  die 
9  Männerspiele  enthielt  und  zwar  so,  dass  entweder  eine  Mittags- 
pause oder  auch  eine  Nacht  zwischen  beiden  Abtheilungen  lag.  Dann 
fand  der  langwierige  döA6;|^og  statt,  während  die  Zuschauer  sich  noch 
versammelten,  sie  brauchten  diesen  Wettiauf  nicht  vollständig  mit 
anzusehen.  Vielleicht  legte  man  den  OTcXCtTfig  aus  ähnlichen  Grün- 
den an  den  Schluss;  wer  nicht  Lust  hatte  ihm  bis  zu  Ende  beizuwoh- 
nen, konnte  ohne  Missvergnügen,  da  er  die  Hauptsachen  gesehen, 
sich  nach  Hause  begeben. 

Die  zwei  Abtheilnngen  im  Agon,  entsprechend  der  allen  Schei- 
dung sämmtlicher  Turner  nach  zwei  Stufen^  hatten  ihren  Grund  in 
der  heissen  Jahreszeit  und  der  Anzahl  von  19  und  mehr  Kämpfen, 
die  eine  Pause  wünschenswerth  machten.  Nebenher  benutzte  man 
die  Pause,  .um  dem  86Xi%og  eine  angemessene  Stelle  zu  geben.  An- 
fangs hatte  man  nur  den  Männer-Dolichos,  mit  dem,  nach  der 
Pause,  die  Reihe  der  Männerspiele  begann.  Einen  Knaben-Dolichos 
gab  es  noch  nicht,  sondern  der  Anfang  der  Jugendleistungen  und 
des  gymnischenAgons  überhaupt  war  das  ötdScov,  Das  erste  Stück 
im  Agon  Rang.  960  ist  das  ördÖLOv,**)  etwa  380  a.  Chr.;  und  noch 
später  blieb  es  das  erste  nach  Plat.  legg.  VIII  p.  833  0raSioSQ6n,ov 
lifj  ytQSrov  6  XTJQV^  ^^fitv,  Tcad'djcsQ  vvv^  iv  totg  dySöi  naQa- 


*)  Für  die  ganz  abnorme  Umstellung;  „Pankration,  Faustkampf**  statt 
„Faustkampf,  Pankration"  C.  I.  n.  2758,  1  weiss  ich  keine  Rechenschaft,  als 
dass  gerade  I  auch  anderes  Abweichende  enthält;  denn  I  enthält  nur  4  Männer- 
spiele, was  dem  sonstigen  Herkommen  ganz  entgegen  ist. 

**)  Odyss.  VIII,  120  ot  fi*  fitoi  nqmxov  fisv  insiQ'qaavto  noSsöciv,  die 
Phäaken. 
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xalat.  Nachmals  benutzte  man  den  Anfang  der  ersten  Abtbeilung 
wie  den  zweiten,  und  beide  Abtheilungen  begannen  nun,  mit  dem 
Knaben-Dolichos  jene,  mit  dem  Männer-Dolichos  diese,  wie  die  jün- 
geren Inschriften  lehren.  Dieser  Ansicht  kommt  Böckhs  Meinung 
entgegen,  dass  es  nur  zwei  doXi^oi^  gab,  einen  von  7,  den  andern 
Ton  24  Stadien  (Krause  Hellen.  I  p.  348).  Ersterer  war  für  die 
Jugend  {natdsg  und  dyivsiot)  bestimmt,  letzterer  für  die  Männer, 
einen  dritten  wollte  man  nicht,  weil  der  gymnische  Agon  nicht 
mehr  als  zwei  Abtheilungen  mittelst  der  Pause  hatte.  Der  Knaben- 
Dolichos  war  also  eine  combinierte  Leistung  beider  Jugendclassen, 
ausnahmsweise  mochte  ein  ayivsvoQ  auch  den  Männer-Dolichos  mit- 
machen; denn  dass  die  ayivBvoi  diesen  Lauf  gar  nicht  fortübten  ist 
unwahrscheinlich,  und  ein  Dolichos  der  a^/eV^tot  ist  nirgends  ver- 
zeichnet. 

So  wenig  wie  ein  86Xi%og,  findet  sich  den  aysvsioig  irgendwo 
ein  Siavlog  beigelegt,  welchen  dennoch  die  itatdsg  haben  in  spä- 
terer Zeit.  Denn  die  älteste  Inschrift  giebt  weder  dem  einen  noch 
dem  andern  Coetus  der  Jugend  einen  dlavkog.  Hiernach  könnte 
auch  der  Knaben-Diaulos  eine  combinierte  Leistung  beider  Coetus 
sein.*)  Doch  ist  diese  Annahme  nicht  nöthig,  da  der  SCavkog  ein 
Ersatz  sein  mag  für  das  Jtavtad'kov,  welches  früher  (Rang.  960) 
den  Ttatdeg  gestattet,  später  aber  (siehe  die  Uebersicht)  ihnen  ent- 
zogen ist. 

lieber  die  Art  und  Weise  des  Agons  steht  so  viel  fest,  dass  in 
den  Laufspielen  häufig  4  Läufer  zugleich  auftraten  und  für  die  Sta- 
diodrom«n  ist  dies  durch  das  sichere  Zeugniss  einer  panathenäi- 
schen  Vase  zu  erweisen,  auf  welcher  4  laufende  Männer  die  Bei- 
schrift exädiov  dvÖQiSv  vixfj  tragen ,  Abbildung  bei  Krause  Hellen. 
Tafel  VH.  No.  14;  vgl.  I  p.  364,  n.  4.  Ausser  dieser,  welche  in  der 
Sammlung  des  Prinzen  von  Canino  No.  807  ist  (H.  A.Müller  Panath. 
p.  82),  finden  sich  noch  zwei  andere  Vasen  (AUg.  Enc.  HI,  10  p.300 
n.  53)  die  gleichfalls  4  WetÜäufer  zeigen.  Ungeachtet  nun  im  Texte 
des  Pausanias  VI,  13,  4  Bekk.  eine  Lücke  ist,  so  dürfen  wir  doch 
darauf  bauen,  dass  er  von  Anordnung  der  Auftretenden  zu  vier  und 
vier  geredet  hat:  §  4  IloUxrig  filv  dij  sxl  rijg  ÖBvxiQag  xal .... 


•)  Auf  einer  Inschrift  von  Chios  C.  I.  n.  2214  findet  sich  ein  Beispiel,  wo 
derselbe  Ephebe,  welcher  lin.  18  [liacov  ütddiov  (unter  denen  der  Mitteiciasse) 
gesiegt  hat,  auch  noch  lin.  28  ngsaßvtSQOiV  d^avXov  (\n  der  höheren  Glasse) 
siegt. 

10* 
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ri60ttQag^  Gtg  [&v  conj.  Bekk.]  sxaötoi,  (Svvza%^(B0iv  vtco  tav 
xXiJQOv,  xal  ovoc  ad'QOOvg  dq)ia0iv  ig  xbv  ÖQOfiov  *  oi  d'  äv  iv 
exdöTfj  xd%si  TcgarrjöcjiSi^  vtcIq  avtäv  av^vg  d'sovöi  xäv  ad'Xcav  • 
xal  ovtcü  ötaSiov  dvo  6  öretpavoviisvog  ccvatQtjöerai  vCxag.  Hier 
haben  wir  wiederum  Erwähnung  des  ötccSlov,  nachdem  zuvor  von  , 

rdCöccQsg  die  Rede  war,  und  wenn  auch  andere  Bestimmungen  (z.B.  ' 

tQ£tg)  var  xiö6aQeg  fehlen  sollten ,  so  liegt  doch  in  dem  erhaltenen 
Texte  nur  eine  Bestätigung  der  stadiodromischen  Quaterne  vor. 
Das  ötdÖLOv  aber  ist  für  alle  übrigen  Läufe  ohne  Zweifel  als  maass- 
gebend  zu  betrachten  und  anzunehmen ,  dass  überall  jede  tdl^cg  des 
Wettlaufs  durchs  Loos  zusammen  geordnet  ist  und  unter  den  Sie- 
gern jeder  tdl^ig  wieder  aufs  neue  certiert  wurde.  Wenn  also,  zum 
Beispiel,  acht  naldsg  sich  zum  öxdSiov  meldeten,  wurden  sie  erst 
auseinander  geloost  und  zwei  td^scg  aus  ihnen  formiert.  Jede 
Quaterne  lief  für  sich,  so  dass  nun  zwei  Sieger  da  waren,  die  durch 
einen  dritten  und  letzten  Stadicnlauf  unter  sich  noch  zu  certieren 
hatten.     Diesen  Hergang  kann  man  auf  die  älteste  Inschrift  Rang.  i 

960  anwendefi,  weil  hier  neben  dem  vvxcSv  auch  immer  noch  ein 
dsvtegog  belohnt  ist.  Der  vix<dv  ist  der  dvo  vCxag  dveko^isvog 
des  Pausanias  und  der  Savtagog  zwar  von  jenem  besiegt,  aber  in 
seiner  td^ig  Sieger  gewesen.  Dieser  Hergang  findet  auch  einigen 
Anhalt  an  einem  Vasenbilde,  welches  nur  2  Läufer  zeigt,  angeführt 
von  H.  A.  Müller  Allg.  Enc.  a.  0.  Ohne  Zweifel  müssen  wir  uns 
denken,  dass  nirgends  vorgeschrieben  war,  es  sollten  sich  acht 
naldsg  zum  0%aSCov  anmelden,  dass  auch  mitunter  nur  Eine  xdl^ig 
da  war,  manchmal  auch  drei  rdi^etg  u.  s.  w.     War  nur  eine  ra§tff,  j 

so  mochte  der  SsvtsQog  ganz  wegfallen  (H.  A.  Müller  a.  0.  scheint 
im  Widerspruch  mit  Paus.  a.  0,  nur  an  eine  einzige  rdi,ig  zu  den- 
ken, aber  s.  Krause  I  p.  364),  und  bei  drei  td^eig  bestanden  die 
drei  Sieger  noch  einen  letzten  Entscheidungslauf  oder  mehrere,  je 
nachdem  nur  Ein  Preis  oder  mehrere  vertheilt  wurden.  Da  Pausan. 
a.  0.  von  den  Siegern  in  jeder  {sxdarj],  nicht  exatiga)  Ordnung 
spricht,  so  braucht  er  nicht  bloss  an  zwei  Ordnungen  gedacht  zu 
haben,  sondern  es  sind  drei  oder  vier  Ordnungen  nicht  aus- 
geschlossen. Sofern  wir  also  auf  einer  panathenäischen  Vase  drei 
Läufer  antreffen  (Allgemein.  Enc.  a.  0.),  so  können  dies  drei 
Sieger  sein,  die  nun  unter  einander  wetteifern,  ebenso  gut  we- 
nigstens als  Diaulodromen,  wofür  sie  nach  Ambrosh  gehallen 
werden  von  Krause  (Hell.  L  p.  364)  und  H.  A.  Müller  (Panath. 
p.  84). 


Panathenäen.  ]^49 

Noch  unsicherern  Anhalt  als  die  Zahl  der  abgebildeten  WetÜäufer 
giebt  die  Richtung  des  Laufes,  aufweiche  mit  Unrecht  Gewicht  gelegt 
wird.     In  den  angeführten  Schriften  findet  sich  folgendes  System : 
Zwei  oder  vier  Läufer  nach  rechts  sind  Stadiodromen;  drei  oder 
fünf  in  derselben  Richtung  sind  Diaulodromen ;  vier  nach  links  sind 
Dolichodromen. —  Ich  glaube,  dass  vier  Wettläufer  Stadiodromen  vor- 
stellen können,  mögen  sie  links- oder  rechtshin  laufen.     Gerhard 
(Berlins  ant.  Bildw.  p.  208)  soll  nach  H.  A.  Müller,  Pan.  p.  S2  sich 
geirrt  haben;  wenn  er  sagt,  dass  die  Stadiodromen  linkshin  laufen. 
Aber  die  vier  nach  links  laufenden  Figuren  der  Kollerschen  Vase 
(tt.  644  im  Berliner  Mus.) ,  welche  ohne  Zweifel  dem  vorgeblichen 
Irrthum  Gerhards  zu  Grunde  liegen,  hatte  H.  A.  Müller,  als  er  schrieb, 
nicht  mehr  vor  Augen  (Not.  10,  p.  82);  sonst  würde  er  a.  0.  gewiss 
nicht  aufstellen,  man  müsse,  falls  ihn  sein  Gedächtniss  täusche  und 
die  vier  Läufer  der  Kollerschen  Vase  (n.  644  im  Berl.  Mus.)  nach 
links  liefen,  sie  für  Dolichodromen  oder  Dauerläufer  halten.     Denn 
da  er  selbst  findet,  dass  die  Dauerläufer  nicht  in  sehr  heftiger  Be- 
wegung wegen  der  Länge  des  Laufs  sein  können  (vier  Läufer  in  ge- 
mässigterem  Schritt,  Krause  I  p.  367,  Tafel  VI,  13,  eine  Zielsäule 
links),  so  hätte  er  die  vier  gewaltig  ausschreitenden,  armrudernden 
Läufer  der  Kollerschen  Vase  (n.  644  Berl.  Mus.)  niemals,  ungeachtet 
sie  nach  links  laufen,  dilemmatisch  für  Dolichodromen  erklären 
können.     Gerhard  selbst  hat  sie  in  den  Bildern  ant.  Lebens  II,  7 
wiederholt,   wo  er  sie  blos  „Wettläufer"  nennt.     Krause  dagegen 
nennt  sie  I  p.  952  „vier  Wettläufer,  ötadiodQOfLOL  in  den  Pana- 
thenäen."   Ungeachtet  nun  Krause  Tafel  VI,  11  die  vier  linkshin 
laufenden  Männer  der  Kollerschen  Vase  (n.  644  Berl.  Mus.)  abbildet, 
berichtet  er  doch  I  p.  364,  dass  sie  „von  der  Linken  nach  der  Rech- 
ten laufen",  was  sie  freilich  müssen,  wenn  sie  Stadiodromen  nach 
Ambrosch's  System  sein  sollen.    Krause  scheint  in  dem  Augenblicke 
seine  eigene  Figur  nicht  angesehen  zu  haben.   Wer  sie  ansieht,  wird 
einräumen,  dass  diese  Männer  in  ihren  Bewegungen  viele  Aehnlich- 
keit  haben  mit   den  beischriftlich   als  Stadiodromen  bezeichneten 
vieren  (Tafel  VII,  14  bei  Krause).    Ich  glaube  also,  dass  sie  recht 
wohl  (StadioSgofioc  sein  können,  und  dass  Krause  I,  p.  952  das 
Rechte  sagt,  Ambrosch's  System  aber  unhaltbar  ist.  Hiernach  können 
vier  Läufer,  wenn  sie  aus  allen  Kräften  sich  anzustrengen  scheinen, 
für  Stadiodromen  gehen,  mögen  sie  nach  rechts  oder  nach  links 
laufen.     Dass  sie  dafür  gelten  müssen,  behaupte  ich  nicht,  zweifle 
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vielmehr,  ob  die  im  Voraus  arbeitenden  Töpfer  für  jede  Gattung  des 
Laufes  besondere  Gefässe  zu  liefern  beauftragt  wurden. 

Es  ist  schwer  einzusehen,  weshalb  die  fünf  Läufer  nach  rechts- 
hin,  Abbildung  bei  Krause  Tafel  VI,  12,  gerade  den  älavkog  laufen 
sollen,  wie  H.  A.  Müller  Pan.  p.  83  meint,  warum  nicht  z.  B.  den 
iTCTCiogt  Die  Vase  ist  eine  volcentische,  mithin  wohl  älter  als  Ol. 
120  (R.  E.  VI,  p.  2391);  aber  auch  der  i%niog  ist  unzweifelhaft  älter 
als  Ol.  120.  H.  A.  Müller  p.  84  erklärt,  dass  der  iTcmog  auf  Vasen 
nicht  anerkannt  werden  könne,  da  man  seine  Länge  nicht  wisse 
(quum  ne  mensura  quidem  huius  curriculi  nota  sit).  Das  ist  ein 
schwacher  Grund.  Ein  Systematiker  nach  Ambrosch  würde  freilich 
in  Verlegenheit  gerathen,  wenn  er  überhaupt  nur  die  Möglichkeit 
zugäbe,  auch  der  iTtüttog  könne  auf  einer  Vase,  etwa  auf  jener  vol- 
centischen,  gezeichnet  sein.  Denn  die  Pünfzahl  der  Läufer  ist  weder 
für  den  diavXog  noch  sonst  für  irgend  einen  Lauf  überliefert,  es 
könnte  also  eine  Fünfzahl  von  Läufern  mit  gleichem  Recht  immer 
auch  für  den  inniog  in  Anspruch  genommen  werden.  So  bleibt 
nur  übrig  aus  ziemlich  unsichern  Kriterien,  wie  der  Bewegung  und 
Anstrengung,  zu  rathen,  welcher  Lauf  es  wohl  sei  in  dem  die  Läufer 
begriffen  sind.  — 

Bemerkenswerth  für  den  gymnischen  Agon  überhaupt  ist  die 
Schmucklosigkeit  der  Kämpfer,  welche  die  Vasenbilder  zeigen,  wäh- 
rend die  Lampadophoren  Kopfputz,  auch  wohl  ein  Stück  Kleidung, 
Schilde,  überhaupt  also  doch  einigen  Schmuck  tragen  (Gerhard  Bil- 
der ant.  Lebens  II,  8  und  Ki^ause  Tafel  VII,  16  und  17;  IX,  0,25,1.). 
Die  gymnischen  Agonisten  also  scheinen  nicht  in  eben  dem  Grade 
feierlich  und  geschmückt  zu  Ehren  einer  Gottheit  ihre  Wettspiele  zu 
begehen,  sondern  so  einfach  wie  auf  ihrem  Turnplatze  treten  sie 
auf  im  Agon  der  Panathenäen,  nur  bedacht  auf  die  Leistung  und 
alles  von  sich  werfend,  was  bei  derselben  unnütz  ist.  Der  Gottes- 
dienst ist  ihnen  Nebensache.  — 

Die  gymnischen  Sieger  erhielten  zum  Preise  eine  Quantität  Oel 
von  den  altberühmlen  (Herod.  V,  82)  Olivenbäumen  [fio^iai)  der 
Athena  in  der  Academie.*)  Das  Oel  derselben  war  im  Handel  sehr 
gesucht,  und  es  wurden  auch  die  nicht  als  Siegsgeschenke  erlheilten 
Amphoren,  welche  in  den  Handel  kamen,  mit  denselben  Figuren  ge- 

*)  Unter  denselben  befand  sieb  ein  Absenker  (G.  A.  54,  19  u.  das.  Stark) 
des  erstgeschaffen en  Oelbaums  auf  der  Barg.  Dass  ihre  Zwölfzahl  die  erst  a. 
Chr.  307  entstandene  Zahl  von  12  Stämmen  nichts  angehen,  bemerkt  Sauppe 
de  Inscr.  Pan,  p.  10  gegen  Bötticher. 
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schmückt,  wie  die  wirklichen  Preisamphoren (0.  Jahn;  G.  A.  54, 19), 
und  wie  bei  uns  die  Etiquette  des  Herrn  Farina  manchem  unächten 
Fabricat,  so  mag  die  gleiche  Bemalung  mancher  Amphore  mit  un- 
heiligem  Oel  einen  besseren  Kaufpreis  bedungen  haben. 

Das  vergabte  Oel  war  freilich  aus  dem  Garten  der  Göttinn,  aber 
die  Gabe  selbst  war  weltlich  und  dazu  bestimmt,  dem  Gewinner  gutes 
Geld  einzubringen.^)  An  den  grossen  Panathenäen,  auf  die  Rang. 
960  sich  bezieht,  wurden  1200  oder  noch  mehr  Kruge  vertheilt, 
deren  Oel  über  1V3  Talent  werth  sein  mochte,  Rangabe  II,  p.  671 
und  Sauppe  de  Inscr.  Pan.  p.  4. 

Je  nachdem  die  Ernte  im  Winter  des  Vorjahrs**)  ausgefallen 
war,  konnten  die  Athlotheten  grössere  oder  geringere  Preise  an- 
bieten. Sie  mochten  die  Liste  ihrer  ä^Xa  im  Voraus  bekannt 
machen;  eine  solche  Bekanntmachung  scheint  die  Inschrift  Rang. 
960  zu  sein.  Auch  wenn  die  Verabfolgung  der  in  Rindvieh  be- 
stehenden vLXfiTTJQicc  durch  den  Opfervorsland  erfolgte  (durch  die 
Hieropöen)  und  der  Sieger  nur  im  Falle  er  lieber  die  100  Drachmen 
nahm,  unmittelbar  mit  den  Athlotheten  zu  thun  hatte,  musste  die 
Abfassung  eines  solchen  Verzeichnisses  den  letzteren  zufallen.  Die 
Inschrift  Rang.  960  enthält  keine  Siegernamen,  sie  scheint  dem  Sieger 
mitunter  die  Wahl  zu  lassen  zwischen  dem  Geldwerth  und  der  Sache, 
ist  also  wohl  vor  dem  Panathenäenfeste  ***)  angefertiget,  während 
die  späteren  Siegernamen  enthalten  und  nach  dem  Feste  gemacht  sind, 

Die  Preise  des  musischen  Agons  bestehen  ausser  dem  goldnen 
Kranz  nur  in  Geld,  und  zwar  in  bedeutenden  Summen,  Rang.  961. 
Beide  ältere  Agonen  (der  hippische  und  gymnische)  gaben  dagegen 
Geldeswerth  und  zeigen  sich  auch  in  so  fern  mehr  alterthümlich, 
als  der  jüngst-restaurierte  (musische)  Agon  des  Pericles.  Dass  in 
Pisistrats  Zeit  die  Rhapsoden  mit  Geldsummen  belohnt  wurden, 
braucht  man  nicht  anzunehmen 


♦)  Er  siegte  für  sich,  nicht  für  seine  Phyle.  Hiernach  ist  es  auffallend, 
dass  auf  einer  Preisvase  steht :  'Anapbavtlg  q>vX'^  ivUa,  Panofka  Mus^e  Blacas 
pH  i,  bei  H.  A.  Müller,  Panathen.  p.  110.  Eine  Erklärung  weiss  ich  nicht.  In 
den  grossen  Agonen  siegt  der  Einzelne  für  sich  und  seinen  eigenen  Vortheil, 
nicht  namens  seiner  Phyle;  cf.  Sauppe  de  Inscr.  Pan.  p.  6. 

**)  Oder  hat  man  die  drei  Ernten  der  Zwischenjahre  aufgehoben  und  zur 
vierten  geschlagen,  dass  vier  Ernten  zur  Yerth eilung  kamen?  Können  wir  so 
viel  Oelbäume  annehmen,  dass  davon  Eine  Jahresernte  1200  Krüge  bringt? 

*♦*)  Einige  Wochen  vorher  etwa,  wenn  die  Anmeldungen  einigermaassen 
sich  übersehen  Hessen,  z.  B.  gegen  den  XII  Hecatombaeon  hin. 
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Sehr  merkwürdig  ist  das  Verhältniss  des  ersten  Siegespreises 
zum  zweiten,  5  zu  1,  indem  das  Werthverhältniss  von  Rind  und 
Schaaf  ^)  zu  Grunde  zu  liegen  scheint,  dem  alten  Doppel-Opfer  im 
Athenacult,  s.  ob.  S.  17.  Als  vixritfJQLOv  wird  Rang.  960  ßovg  ver- 
zeichnet in  den  mehr  religiösen  Theilen  der  Panathenäen;  gäbe  es 
hier  auch  zweite  Sieger,  so  müsste  denen  das  imßocov  oder  dessen 
Werth  gegeben  sein.**) 

Den  gymnischen  Spielen  scheint  keine  namhafte  und  berühmte 
Oertlichkeit  bestimmt  gewesen  zu  sein,  ehe  der  Redner  Lycurg  (starb 
nach  329  a.Chr.)  das  panathenäische  Stadium  bauete.***)  Der  nahe- 
liegende Gedanke,  dass  hier,  am  Orte  des  panathenäischen  Stadiums, 
schon  vor  Lycurg  derselbe  Agon  stattfand  (Leake  Top.  p.  141),  hat 
in  Zeugnissen  keinen  Halt.  Diese  führen  vielmehr  auf  [einen  Ort  im] 
Demos  Echelidae,  westlich  am  Piraeus.  In  Echelidae  wurden  auch 
die  hippischen  Agonen  gehalten.  Vgl.  Sauppe  de  Inscr.  Pan.  p.  7. 
Am  Orte  der  Spielet)  mögen  den  Siegern  ihre  Quantitäten  Oel 
gleich  ausgeh ändiget  worden  sein,  ohne  Feierlichkeit;  die  Verkün- 
digung aber  der  einzelnen  Sieger,  ebenfalls  am  Orte  des  Agons, 
müssen  wir  uns  recht  feierlich  denken. 


•)  Nach  Plutarch  Solon  23  galt  in  Solons  Zeit  ein  Ochs  5  Drachmen,  ein 
Schaaf  1  Drachme.  S.  Böckh  St.  H.  I,  p.  82,  a.  Ausg.  In  Italien  zeigt  sich  eben- 
dasselbe Verhältniss;  bei  Appian  B.  C.  I,  8  werden  500  Schaafe  und  100  Rinder 
unter  rä  fiB^^ovoc  und  ildacova  gemeint  sein;  vgl.  Dietsch  Lehrb.  I,  p.  90. 

**)  Bei  welchem  Feste  ist  aber  der  Dexitheos  Arist.  Ach.  14  aufgetreten,  um 
eine  böotische  Melodie  zu  singen,  wobei  der  Siegespreis,  nach  der  Erklärung 
Einiger  (tivsg  ptJtcoff,  Sri  6  vi%i]accg  ad'Xov  iXdfißavs  (jLoßxov,  Schol.  Ar.  Ach. 
13)  in  einem  Kalbe  bestand?     Vgl.  S.  17,  Note. 

***)  Von  dem  auf  Lycurg  bezüglichen  Psephisma  des  Stratocles  (Wester- 
mann Biogr.^p.  278)  haben  wir  jetzt  zwei  Fragmente,  ein  kleines  in  den  'Entyg. 
av,  n.  I  p.  1  bekannt  gemachtes,  das  andere  grössere  in  Ephem.  von  1862  n. 
241,  p.  276.     Sie  bestätigen  das  aus  Pseudoplutarch  bekannte. 

f)  Die  Spitzen  des  Parthenon  waren  mit  Preisgefässen  geschmückt,  viel- 
leicht mit  Bezug  auf  die  grossen  Agonen;  Curtius  gr.  G.  II  p.275;  vgl.  Scaliger 
ad  Euseb.  An.  1452,  p.  92.  Doch  die  Preisvertheilung  in  der  Cella,  wenn  sie 
je  stattfand,  ging  nur  solche  Ehrengaben  an  wie  die  Hydria  Rang.  960. 


sieht 

nathenäen  nach 


Zu  pag.  168  gehörig. 


Zeit  der  Inschr.  Ol.  100  oder  380 
a.  Chr.  etwa.  —  lin.  Ö.  isvyo^  dSrj- 
(pdyov  ein  Ausdruck  älterer  Zeit  für 
tslBiov,  Sauppe  de  inscr.  Pao.  p.  6. 


I  nur  ausnahmsweise  zugelassen«,  .i 


a.  Chr.  197—158  verin. 
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Hippischer    Agon. 

AnBahl  der  Oelkrüge 

welche  nach  Rang.  960  an  hippische  Sieger  als  Preise  zu  gehen 


waren. 


Leistung. 

erster 
Preis. 

zweiter 
Preis. 

Bemerkungen. 

iavysL 

&dri(pdyp 

TTO  LJtJtp  xikriti 
AE       vlx^vxv 
MI     .          .   . 

PIOIZ   ''*^'^* 

vixmvxi 

&(p  tmtov  axov- 
ri^ovti 

40 

140 

16 

30 
4 
5 

8 
40 
4 
6 
2 
1 

Der  erste  Preis  ist  fünfmal 
so  gross  als  der  zweite ,  ein  im 
gymn.  Agon  (s.  o.  Seite  141) 
beobachtetes  Yerhältniss,  wel- 
ches in  diesen  Resten  des  hip- 
pischen nicht  immer  befolgt 
ist.  Denn  der  regelrechten  An- 
sätze sind  3,  der  Ausnahmen 
ebenfalls  3. 

Jeder  Krug  zu  6  Drachmen 
gerechnet,  kam  der  höchste 
Preis  auf  840  Drachmen,  der 
niedrigste  auf  6  Drachmen. 

Der  erste  Preis  im  ^svyog 
nofiniTiov  ist  sehr  klein;  Ran- 
gab^  giebt  in  den  Minuskeln  |||| 
an  und  damit  stimmt  dieUeber- 
setzung  (vier  Krüge) ;  in  den 
Majuskeln  giebt  er  |||  an;  man 
sollte  10  erwarten. 

Aus  der  Uebersicht  (s.  Tafel  IV)  geht  hervor,  dass  die  jüngeren 
Quellen  mit  der  ältesten,  Rang.  960,  die  Grundzüge  gemein  hahen, 
und  dass  für  den  Agon  ein  Schema  mit  5  Rubriken  das  Fundament 
bildet. 

Die  erste  Rubrik  enthält  das  Apobatenspiel,  ein  den  Bewohnern 
Atticas  und  Böotiens  (Harpocr.  p.  26,  8)  eigenthümliches  Schaustück, 
bei  welchem  der  Wagenlenker  {"^vioxog  iyßLßä^cji/}  einen  Nebeur 
mann  [anoßdxriq,  ävaßdrijs)  hat  wie  die  Helden  der  Ilias.  *)    Von 


*)  Robb  n.  23,  8  iBt  vor  '^[vioxog]  ^BvyBi  iyßißdioav  der  dnoßdt7}s  viel- 
leicht  aus  Versehen  dem  Namen  (*Afiii,mviog)  nicht  vorg^esetzt,  so  dass  das  Wort 
dnoßdtrjg  entweder  vergessen  oder  dem  Siegernamen  nachgesetzt  ist;  denn 
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dem  fahrenden  Wagen  springt  der  Nebenmann  ab  und  auf«  ist  also 
eben  so  sehr  aitoßdtriq  (Inschrr.)  als  ivaßdxriQ.  Er  thut  dies  theiis 
mit  Hülfe  des  Lenkers,  der  wohl  darum  iyßißdimv  (aussteigen 
lassend)  heisst,  theiis  mit  Hülfe  eigentbümlicher  Räder  an  dem  Wa- 
gen, äjtoßatLXol  r(»o;i;o^' (ßöckb  zu  Peyss.  Inschr.  lin.  17).  Schon 
Erecbtbeus  hatte  dies  Wagenspiel  ausgeführt,  seinApobat  trug  einen 
kleinen  Schild  und  einen  Helm  mit  dreifachem  Kegel.  [Eratosthen.] 
Catast.  13  fjyayedeiniiieXcSgtallavadTJvata  xal  a^ia  [fi]vioxoljsJ 
(Hvioxov,1Aaiih,;  aber  Erecbtbeus  ist  selbst  der  Himmelsfuhrmann) 
iXfovTCaQttßdxriv  aditidiov  i%ovxaxttl  tQiXo<pCav  ijtlrrjg  x£(paXrjg. 
So  war  dieser  Anfang  des  hippischen  Agons  durch  die  Legende  ge- 
heiliget und  stand  in  Bezug  zur  Athena  {ijysto  rg  ^Jd'tiva  Lex.  Seg. 
p.  426,  Böckh  a.  0.).  Vgl.  Krause  Hei.  1  p.  57  n.  11.  Von  der 
ältesten  Inschrift  ist  leider  das  Stück  weggebrochen,  welches  den 
Apobaten  enlhaiten  konnte.  Aber  der  Sohn  des  Phocion  (Plut.  20) 
trat  schon  auf  im  Apobatenspiel,  weiches  also  vielleicht  für  Rang. 
960,  da  diese  Inschrift  dem  Geburtsjahre  Phocions  a.  Chr.  398  nicht 
fern  liegt,  vorauszusetzen  ist,  auch  wenn  das  Apobatenspiel  nicht  so 
uralt  wäre,  wie  die  Legende  will. 

Die  zweite  Rubrik  ist  die  des  Reitens  und  Fahrens,  ohne  Be- 
ziehung zum  Erechtheus  und  zur  Athena,  auch  ohne  besondere 
Qualification  dieser  Spiele  als  militärischer.  Hier  nimmt  Theil  wer 
gute  Pferde  bat,  ein  vorgeschriebenes  Ceremoniell  herrscht  nicht, 
vielmehr  die  Wiilkühr  und  dilettantische  Neigung  des  Einzelnen,  so 
weit  des  Agonotheten  Wille  oder  attische  Sitte  es  gestallet..  In  diese 


ein  rivlo%oq  ohne  dnoßdtrig  ist  ohne  Beispiel.  Die  im  Philistor  IF,  p.  428  mit- 
getheilte  Inschrift  enthält  freilich  lin.  14  einen  rivCo%og  TlaXldSog  KccXnovQ- 
viog  IlgoTLlog,  Sie  ist  aber  kein  Siegerverzeichnlss  und  jünger  als  die  Stiftung 
des  Hadriansfestes ;  iqv^oxog  scheint  hier  Amtstitel,  ein  amtlicher  änoßdxrjg 
steht  allerdings  nicht  neben  ihm.  Doch  folgt  aus  der  späten  Inschrift  nichts  ffir 
frühere  Zeiten.  —  Ein  dnoßdtrig  ohne  'qvioxog  findet  sich  auf  den  Inschriften 
von  Aphrodisias  C.  I.  11^  n.  2758,  zweimal.  Allein  dieser  Apobat  ist  nicht  ein 
hippischer  Sieger,  sondern  bildet  einen  Theil  des  gymnischen  Agons,  ist  also 
dem  attischen  Apobaten  schwerlich  gleich  zu  achten.  Sollte  aus  dieser  oder 
ähnlicher  Entartung  etwa  der  andabata  bei  Cic.  Fam.  VII,  10  erklärbar  werden, 
durch  Verderbung  aus  ävaßdtrjg?  —  Da  bei  jener  Figur  des  Parthenonfrieses, 
die  0.  Müller  für  den  Apobaten  erklärt,  sich  der  Nebenmann  nicht  befindet,  so 
ist  auf  dem  Friese  gar  kein  Apobat  anzuerkennen.'  Weit  eher  könnte  man  für 
die  Inschriften  zulassen,  dass  von  dem  Apobatenspiel  der  eine  Theilnehmer  ge- 
nannt, der  andere  unterdrückt  wäre,  wenn  sich  dafür  nur  aus  der  besseren  Zeit 
ein  Beleg  fände. 


Pauathenäen.  155 

Rubrik  gehören  die  beiden  erst  erhaltenen  Spiele  Rang.  960.  nebst 
einem  in  lin.  1  fragmentierten  dritten.  Ergänzt  man  hierzu  noch 
ein  hippisches  Stück,  so  erhält  die  zweite  Rubrik  4  Leistungen'^). 


•)  Mehr  als  4  Spiele  sind  schwerlich  in  dieser  Rubrik  auf  Rang.  960  ver- 
seichnet  gewesen,  denn  da  diese  Inschrift  die  Bahnlängen  nicht  angiebt,  so  kann 
z.  B.  neben  Jfvyft  nicht  auch  noch  isvysi  9iavXov  wie  Peyss.  23  eine  neue 
Leistung  abgegeben  haben.  Es  bleiben  also,  weil  die  auf  der  Inschrift  bemerk- 
bar gemachten  Unterschiede  im  Alter  und  der  Zahl  (1,  2,  4)  der  Pferde  liegen, 
nach  Abzug  des  Reit- Fohlens  und  des  Fohleozweigespanns,  nur  jene  vier 
Leistungen  übrig;  denn  gedachte  Unterschiede  ergeben  6  Leistungen,  z.  B. 
Peyss.  lin.  43—64.  Sollte  also  wider  Vermulhen  wirklich  eine  fünfte,  ja  eine 
sechste  in  Rang.  960  fehlen,  so  ist  wenigstens  nicht  zu  errathen,  welche  es  ge- 
wesen. Und  wer  aus  der  Uebersicht  ersieht,  wie  in.  jüngerer  Zeit  so  manche 
Rubrik  angeschwollen  ist,  wie  die  älteste  Inschrift  meistens  eine  Minderzahl  von 
Spielen  in  derselben  Gattung  zeigt,  wird  6  Dilettanten- Stücke  (zweite  Rubrik) 
ablehnen,  denn  6  ist  die  höchste  Anzahl,  welche  die  Museums- Inschrift  Gol.  B 
hat.  Geht  man  von  den  übrigen  Inschriften  aus,  so  ist  nicht  bloss  5,  sondern 
auch  4  zu  viel,  denn  die  übrigen 'geben  dieser  Rubrik  meistens  drei  Spiele, 
Peyss.  21  sqq.;  Ross  B,  53 sqq.;  Ross  A,  4,  wo  vorher  ein  drittes  Spiel  zu  er- 
gänzen. Die  zwei  Spiele  Rang.  962,  A,  39  sqq.  können  nicht  dagegen  angeführt 
werden,  da  hier  singulare  Schmeichelei  gegen  die  Ptolemäer  waltet;  man  wusste 
dem  naturalisierten  Athener,  dem  Könige  Ptolemäus,  keinen  mehr  zur  Seite  zu 
stellen,  als  den  Mikion,  einen  von  den  Ptolemäern  begünstigten  Mann,  s. 
Rang.  II  p.  683  sq.  Hiernach  könnte  auch  die  älteste  Inschrift  vielleicht  nur 
drei  oder  noch  weniger  Spiele  in  der  zweiten  Rubrik  enthalten  haben.  Oben  im 
Texte  sind  dennoch,  beispielsweise,  4  gesetzt,  da  dann,  das  Apobatenstöck 
eingerechnet,  der  lüppische  Agon  9  Leistungen  erhält,  eben  so  viele  wie  der 
gymnische  Mäuneragon,  und  10  erste  Preise  hier  wie  dort  vertheilt  werden. 
Setzen  wir,  dass  in  Rang.  960,  Col.  B  nach  unten  hin  fast  vollständig  ist  und 
Col.  A  nach  unten  hin  nicht  viel  weiter  reichte  als  Col.  B,  so  mögen  noch  3  oder 
6  Zeilen  der  gymnischen  Männerspiele  unten  in  Col.  A  fehlen;  die  Fortsetzung 
etwa  21  Zeilen  kam  also  oben  in  Gol.  B  zu  stehen.  Wenn  nun  hier  auch  noch 
8  oder  9  Zeilen  für  den  Anfang  der  Ritterspiele  zu  ergänzen  sind,  so  beläuft 
sich  alles  oben  verlorene  auf  29  bis  30  Zeilen.  So  vielen  Platz  also  nimmt  auf 
der  Gegenseite  der  musische  Agon  weg,  vorausgesetzt,  dass  er  mit  auf  der  In- 
schrift Rang.  960  stand,  was  keineswegs  gewiss  ist.  Sollte  der  musische  Agon 
nicht  einen  Theil  von  Rang.  960  ausgemacht  haben ,  so  Hesse  sich  das  unten 
fehlende  Stück  weit  grösser  denken,  so  dass  ein  grosser  Theil  von  Col.  B  leer 
geblieben  wäre.  Dass  Rang.  961,  Fragment  eines  musischen  Agons,  nur  20 
Zeilen  hat,  der  vollständige  Agon  also  über  20  hatte,  und  dass  die  weit  jüngere 
Inschrift  Rang.  965  einen  musischen  Agon  von  30  Zeilen  giebt,  will  nichts  oder 
nicht  viel  bedeuten,  um  die  Wahrscheinlichkeit  für  unsere  Inschrift  und  einen 
verlorenen  musischen  Agon  zu  30  Zeilen  grösser  zu  machen. 
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Setzen  wir,  dass  ein  Zweigespann^)  und  lin.  1.  ein  Reiterstück,  bei- 
des mit  grossen**)  Pferden,  verloren  ist,  so  erhalten  wir  eine  Anord- 
nung, in  der  immer  2  Wagen  mit  dem  Reiter  wechseln. 

[Apobatenspiel] 
[Zweigespann] 
[Reiterstück] 


Rang.  960. 
ColumDe  A  Columne  6 


verloren :  üeberschr. 
und  musischer  Agoo, 
zusammen  29  oder  30 
Zeilen. 


erhalten  in  28  Zeilen 
und  Zeilenresten :  die 
ersten  zehn  Spiele  des 
gymnischen  Agon 
(Knaben  und  Jüng- 
linge). 


verloren :  3  bis  6  Zei- 
len der  gymnischen 
Mänuerspiele. 


verloren:  Fortsetzung 
und  Schluss  der  gym- 
nischen Männerspiele 
mit  21  Zeilen 


Anfang  d.  hippischen 
Agon  mit  8  oder  9 
Zeilen 


erhalten:  Fortsetzung 
und  Schlass  des  hip- 
pischen Agon;  ferner 
Pyrrhiche,  Euandrie, 
Lampas  und  Regatta, 
in  31  Zeilen  u.  Zeilen- 
resten. 


In    dieser    Columne 
fehlt  wenig. 


*)  Ein  Zweigespann  ist  auch  auf  der  acht  attischen  und  sehr  alten  Preisvase 
gebildet  (0.  Müller,  Denkm.  1,  2  Taf.  XVII  n.  91).  —  Die  Viergespanne  am 
Parthenonfries  sind  Processionswagen  und  gehören  zur  nofini] ,  bei  der  ein 
Zweigespann  wahrscheinlich  dem  Herkommen  zuwider  gewesen  wäre.  —  Dass 
hingegen  Rang.  960  gar  kein  Zweigespann  enthalten  haben  sollte,  dünkt  mich 
unwahrscheinlich.  In  den  Wolken  ist  Strepsiades  drei  Minen  für  Wagenkorb 
und  Räder  (Si(pQia'itov  %ccl  zgoxoiv)  schuldig  an  Amynias  v.  31.  Es  war  ein 
Zweispänner  nach  v.  1301  {avtoi^g  rgoxotg  zotg  tsotdi  xal  ^vvfoqCaiv)  und 
das  Deminutiv  v.  31  erklärt  der  Scholiast  mit  Bezug  auf  den  (hippischen)  Agon; 
das  Scholion  (cf.  Dübner  p.  420)  richtiger  bei  Suidas  I,  1,  p.  1419,  8,  Beruh. 

•*)  Nicht  mit  Fohlen,  da  aus  den  jüngeren  Inschriften  folgt,  dass  die  niXriTL 
noaXiTim  und  ewtogCdi  nmlmy  gewonnenen  Siege  Ausländern  angeboren.  Der 
Fohlenritt  ist  auch  in  Olympia  jung,  erst  seit  Ol.  131  (a.  Chr.  256),  Euseb.  I, 
p.  299  Aucher. 
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Fohlen  -  Viergespann. 
Viergespann. 

Reiter  mit  dem  Kriegsross. 
Viergespann  ebenfalls  militärisch. 
Processionswagen. 

Reiter  Speer  werfend. 

Die  dritte  Rubrik  enthält  Kriegsspiele.  Dass  auf  „Reiten  und 
Fahren  ohne  besondere  Beziehung"  Rriegsspiele  folgten,  beweiset 
sowohl  die  älteste  Inschrift,  als  auch  Peyss.  48  sqq.,  Ross  A,  8  und 
B,  59.  An  dieser  vorgeschriebenen  Aufeinanderfolge  kann  es  nicht 
irre  machen,  wenn  in  Rang.  962,  A  und  B  der  zweiten  Rubrik  die 
Ausländer  angeschlossen  sind.  Wo  diese  auch  eingeschoben  wurden, 
störten  sie  das  alte  Programm,  welches  indess  maassgebend  blieb, 
wie  gerade  die  den  Ausländern  gewiesenen  Plätze  lehren.  Denn  mit 
den  Ausländern  wurde  herumgeschoben,  sie  haben  keinen  festen 
Platz ;  siehe  die  Uebersicht.  Die  altfibUchen  Spiele  der  Athener  aber 
behaupten  ihre  Plätze.  Da  Agonen  von  einigen  zwanzig  Ritterspie- 
len ohne  Zweifel  in  zwei  Abtheilungen  zerfielen,  zu  respective  10 
und  13  Spielen,  so  ergiebt  sich,  dass  man  die  Fremden  entweder 
am  Schlüsse  einer  der  beiden  Abschnitte  (Rang.  962,  A,  44  und  B, 
28;  Ross,  A,  38)  oder  am  Anfange  des  zweiten  Abschnittes  (Peyss. 
43)  auftreten  Hess.  So  störten  sie  die  hergebrachte  Ordnung  weniger. 

Die  Einschiebung  von  6  Ausländer -Spielen  hatte,  wenn  man 
aus  zwei  Beispielen  so  viel  folgern  darf,  die  Einschiebung  einhei- 
mischer Cavalerie  mit  ebenfalls  «6  Stucken  zur  Folge,  indem  man 
sich  von  den  Fremden  nicht  wollte  überglänzen  lassen.  Denn  ob- 
wohl die  Cavalerie  das  Programm  nicht  stört,  dessen  dritte  Rubrik 
„Kriegsspiele"  vielmehr  auch  der  Cavalerie  offen  sein  muss,  so 
scheint  doch  das  Herkommen  ein  Kriegs- Viergespann,  von  Bürgern 
gelenkt,  erfordert  zu  haben.  Dieses  nämlich  wird  Ross  lin.2l  nach- 
geholt (aQiia  TtoksfitatrJQbOv),  und  doch  waren  schon  die  6  Spiele 
der  Cavaleristen  vorangegangen,  welche,  wie  man  sieht,  der  SiUe 
nicht  genügten.  Auf  Peyssonel's  Inschrift  ist  die  dritte  Rubrik  nicht 
bloss  zu  Cavaleriestücken  erweitert,  sondern  nach  diesen  sind  die 
6  Spiele  fremder  Dilettanten  eingeschoben.  Nach  dieser  Unter- 
brechung aber  hat  sich  der  Agonothet  nur  noch  sorgfältiger  bemüht, 
das  Herkömmliche  zu  wahren.  Denn  es  folgen  lin.  56  u.  58,  genau 
an  die  älteste  Inschrift  sich  anschliessend  (Rang.  960  B,  9  und  12), 
dieselben  beiden  Stücke,   welche  dort  unter  den  TCoXsiiLötriQiotg 
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verzeichnet  sind,  und  genau  in  derselben  Folge  (Kriegsross  und 
Kriegswagen).  So  entbehrt  der  Processionswagen  nirgends  das 
wahrscheinlich  nationalgeschmückte  äQfia  JtoleiiiöriiJQiov  vor  sich, 
so  wenig  wie  nach  sich  den  kriegerischen  Schluss.  —  Das  merkliche 
Vorherrschen  der  Dreizahl  und  Sechszahl  in  den  Gattungen  durfte 
nicht  über  a.  Chr.  307  (Einrichtung  der  12  Phylen)  hinauf- 
reichen. *) 

Die  vierte  Rubrik  giebt  der  Processionswagen  ab.  Er  behauptet 
seinen  von  der  an  den  Panathenäen  begangenen  Pompe  hergenom- 
menen Namen  bis  in  späte  Zeiten  und  heisst  immer  ^svyog  TtofiTtv- 
xov.  Auf  der  ältesten  Inschrift  heissen  alle  dort  vorkommenden 
Wagen  tevyog  (viermal)^  nachmals  aber  wird  der  Ausdruck  aggia 
durchaus  vorherrschend;  s.  d.  Uebers.  Tafel  IV  zu  S.  153.  Aber  das 
ceremoniös  vorgeschriebene,  altehrwürdige  Paradegespann  der  Göttin 
nennt  sich  auch  in  den  späten  Inschriften  ^evyog  Ttofimxov  wie 
ehedem.  Es  hat  seine  Stelle  zwischen  zwei  kriegerischen  Rubriken, 
und  diese  Stelle  ist  allemal  die  vorletzte  im  ganzen  Agon,  so  weit  er 
athenisch  ist.  Denn  was  Ross  lin.  38  noch  folgt,  sind  Fremde.  Wenn 
Ross  B  mit  dem  Paradegespann  scbliesst,  so  ist  anzunehmen,  dass, 
wenn  wir  diese  Inschrift  vollständig  hätten,  noch  kriegerische  Stücke 
darauf  folgen  würden,  wie  das  Programm  es  erfordert. 

Die  fünfte  und  letzte  Rubrik  enthält  auf  der  ältesten  Inschrift 
einen  Wurfschützen-Ritt,  auf  den  jüngeren  wenigstens  auch  etwas 
Kriegerisches,  nämlich  die  övvcjQlg  JtoXsfiiörriQLa,  nichts  Dilettan- 
tisches. Es  wäre  möglich,  dass  neue  Inschriftenfunde  noch  grössere 
Abweichungen  in  dem  Finale  ergäben ,  bis  weiter  aber  darf  man 
sagen,  dass  es  herkömmlich  war,  ein  Kriegsspiel  nationalen  Charak- 
ters an  den  Schluss  zu  stellen.   Man  fand  je  später  wohl  desto  mehr 


*)  Man  kann  nicht  mit  Sicherheit  sagen,  es  sei,  weil  die  Phylarchen  am 
Agon  theilnahmen  und  ihrer  12  waren,  die  AuftheiluDg  der  Phylarchen  zu  4 
und  4  in  3  Leistungen  (Peyss.  28  sqq.;  Ross  A,  8 sqq.)  Ursache  gewesen,  auch 
die  übrigen  Leistungen  dreifach  und  sechsfach  zu  gruppieren;  denn  die  Theil- 
nahme  der  Phylarchen  am  Agon  ist  erst  aus  später  Zeit  belegt;  sie  fand  dazu 
vielleicht  nur  statt,  wenn  Fremde  da  waren.  Wohl  aber  muss  di«  alljährliche 
Theilnahme  der  Phylarchen  und  ihrer  Reiter  am  Festzuge,  wie  auch  die  Zahl 
der  geleitenden  Gespanne  von  Nachwirkung  für  den  Agon  gewesen  sein.  Denn 
später  werden  nicht  10,  sondern  12  geleitende  Wagen  oder  2X12  u.  s.  w.  im 
Festzuge  gewesen  sein,  wodurch  Anordnungen  zu  3  und  zu  6  herbeigeführt  und 
legitimiert  wurden. 
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Gefallen  an  Kriegswageo,  dergleichen  nicht  im  historischen  Griechen- 
land, wohl  aber  im  Homer  zu  finden  waren. 

Es  versteht  sich,  und  die  Inschriften  bestätigen  es,  dass  den 
Fremden  nur  Gleichstellung  mit  den  Dilettanten  und  ihrem  unquali- 
ficierten  Reiten  und  Fahren  bewilligt  ward,  wogegen  alles  eigenthüm- 
lich  Athenische  den  Athenern  blieb. 

Schon  oben  ist  gesagt,  dass  wir  uns  Agonen,  wie  den  auf  Peys- 
sonels  Inschrift,  oder  den  ersten  auf  der  Ross'schen,  nicht  wohl 
ohne  Abtheilungen,  ohne  eine  Zwischenpause  denken  können.  Der 
altestbekannte  Agon  enthält  vermuthlich  9  Leistungen,  und  ihm  war 
doch  wohl  ein  ganzer  Tag  bestimmt,  dessen  Morgen  grossentheils 
mit  den  9  Spielen  hingegangen  sein  mag.  Zerlegt  man  den  ersten 
Agon  der  Ross'schen  Inschrift  in  zwei  Stücke  und  beginnt  das  zweite 
lin.  21,  so  enthält  das  erste  9  oder  10  Spiele  (eins  oder  zwei  zu  er- 
gänzen), das  zweite  aber  13,  die  drei  Schlussrubriken  und  ange- 
schlossene Ausländer.  Es  ist  am  besten,  der  ersten  Abtheilung  einen 
besondern  Tag.  zu  gewähren,  da  sie  lin.  19  mit .  .  (ov  XafiJtaSi 
schliesst,  die  Fackel  aber  auf  den  Abend  deutet,  so  dass  der  Agon 
mittags  oder  nachmittags  etwa  begann.  Am  nächsten  Morgen  ward 
dann  agfiati  nolsfiiöTrjQip  lin.  21  wiederum  begonnen,  und  die  13 
Spiele  abgespielt.  Ebenso  dürften  die  23  auf  Peyssonels  Inschrift 
Yorkommenden  Spiele  zwischen  den  Cavaleriestücken  und  den  Aus- 
ländern ihre  Pause  gehabt  haben,  sei  es  nun,  dass  die  ersten  10 
Morgens,  die  letzten  13  Nachmittags,  sei  es,  dass  jene  an  einem 
ersten,  diese  an  einem  zweiten  Tage  abgehalten  sind.  —  Columne  A 
der  Museumsinschrift  giebt  uns  9  Spiele,  welche  drei  Rubriken  (die 
Ausländer  als  eine  gerechnet)  ToUständig  machen  und  als  eine  erste 
Abtheilung  gelten  müssen.  Die  zweite  ist  verloren.  ^-  Die  Reste 
des  zweiten  in  Columne  R  derselben  Inschrift  erhaltenen  Agons 
müssen  zu  18  Spielen  (s.  d.  Uebers.  Tafel  IV)  vervollständiget  werden, 
so  das  nun  diese  13  Spiele  die  erste  Hälfte  des  Agons  bildeten.  Die 
zweite  mag  ebenfalls  13  Spiele  umfasst  haben,  nämlich  die  6  Cava- 
lerie-Stücke  und  die  7  der  letzten  drei  Rubriken  des  Agons,  wie  sie 
Peyssonels  Inschrift  und  Ross  A  geben.  — 

Die  zwei  Abtheilungen,  und  wenigstens  für  Ross  A  die  zwei 
Tage,  der  hippischen  Spiele,  haben  ihren  Grund  lediglich  in  der 
Zulassung  von  6  Ausländer-Spielen,  denen  die  Stadt  nun  GCavalerie- 
Leistungen  gegenüberstellte.  Das  einheimische  Programm  des  hip- 
pischen Agons  verlangte  nur  Einen  Tag,  und  wenn  keine  Fremden 
zuströmten,  ist  der  Agon  auch  noch  in  später  Zeit  eintägig  gewesen. 
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Leider  ist  Ross  B  unten  defect.  Wenn  nur  drei  oder  noch  weniger 
Spiele  zum  Schluss  fehlen,  so  haben  wir  hier  einen  Agon  von  11 
oder  noch  etwas  weniger  Stucken,  eine  Zahl,  für  welche  eine  Zwi- 
schenpause oder  Zweitägigkeit  anzunehmen  nichts  nöthigt.  —  Als 
möglich  indess  muss  man  daneben  zulassen,  dass  noch  eine  ganze 
letzte  Hälfte  mehr  fehlen  könnte,  bestehend  in  6  Cavalerie-  und  6 
Ausländerspielen,  eine  Anordnung,  die  der  Agonothet  für  diese 
neuen  Rubriken  auch  wohl  wählen  durfte.  Da  dennoch  die  ge- 
sicherten Beispiele  nirgends  eine  solche  Stellung  der  Cavaleriespiele 
aufweisen,  so  nehme  man  an,  dass  Ross  B  ein  hippischer  Agon  ohne 
Fremde  und  ohne  attische  Reiter  ist,  dessen  Länge  nicht  erheblich 
abweicht  von  dem  ältesten  Rang.  960  B  überlieferten«  Aristid.  I, 
p.  255  (Hoffm.  Panatb.  p.  73)  erwähnt  des  gymnischen  und  musi- 
schen Agons  als  mehrtägiger,  nicht  aber  des  hippischen,  welcher 
eintägig  blieb  und  nur  wegen  der  Theilnahme  von  Ausländern 
manchmal  zwei  Abtheilungen  erhielt,  die  allerdings,  wenn  es 
so  passte,  zweien  verschiedenen  Tagen  angehören  konnten.  Wenn 
die  jüngeren  Inschriften  fast  alle  eine  Zulassung  von^  Auslän- 
dern zeigen  und  eine  grosse  Anzahl  von  Spielen,  so  darf  diese 
Ausdehnung  des  Agons  doch  schwerlich  als  Regel  gelten,  sondern 
als  eine,  in  gewissen  Zeiten  allerdings  nicht  seltene  Ausnahme.  Die 
Theilnahme  reicher  und  vornehmer  Fremden*)  war  selber  ohne 
Zweifel  ein  Hauptmotiv  die  Sieger  in  Stein  zu  graben;  alle  panathe- 
näischen  Inschriften  jüngerer  Zeit  sind  Siegerverzeichnisse  und  ganz 
verschieden  von  den  nicht  aus  Eitelkeit  oder  Schmeichelei,  oder 
auch  Dankbarkeit  angefertigten  Listen  älterer  Zeit  (Rang.  960  und 
961),  auf  denen  kein  einziger  Siegername  steht  und  auch  nicht 
stehen  sollte. 

Aus  den  Siegespreisen,  s.  o.  S.  153,  sehen  wir,  dass  die  Theil- 
nahme der  Dilettanten  am  besten  honoriert  ward.  Ein  Mann  der 
eigene  Pferde  lenkt  oder  lenken  lässt,  hat  alles  aus  eigenen  Mitteln 
bestritten  und  höheren  Siegeslohn  verdient  als  der  Kutscher,  welcher 
des  Staates  Wagen  mit  des  Staates  Rossen  fährt.  In  dergleichen, 
wie  Rangabe  II,  p.  670  schon  vermuthet  hat,  lag  der  Grund  die 


*)  Ohne  Zweifel  sparten  die  Athener  keine  Gomplimente,  um  diadochische 
Prinzen  (Rang.  962,  A  lin.  39  sq.)  oder  diadochische  Sendlinge  nach  Athen  zu 
ziehen.  Nach  Polyb,  XXVIII,  16,  4  sendete  Athen  zum  Antiochus  Epiphanes 
wegen  der  Panathenäen ;  cf.  Meier  A.  E.  III,  10,  p.  282.  Es  wurden  auch  ge- 
radezu Geschenke  zur  Panathenäenfeier  (siehe  unten  S.  187  ff.)  erbeten.  Es 
fehlte  bloss,  dass  sie  auch  die  Trinkgelder  in  Stein  gravieren  Hessen. 
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hippischen  äegespreise  so  stark  abzustufen.  Reiche  Dilettanten 
verliehen  dem  Agon  und  den  grossen  Panathenäen  überhaupt  recht 
eigentlich  ihren  Glanz.  Dies  bestätiget  die  Rubricierung,  s.  d.  Uebers. 
Tafel  IV,  denn  die  besthonorierten  Stücke  Rang.  960  R  lin.  2  und  5* 
ausgeführt  von  wohlhabenden  Privatpersonen,  müssen  offenbar  in 
Eine  Rubrik  gesetzt  werden  mit  solchen  Leistungen  wie  diejenigen, 
bei  denen  König  Ptolemaeus  (Rang.  962  A  39)  Sieger  wurde,  und  den 
ähnlichen. 

Vergleicht  man  die  Relohnungen  für  private  Leistungen  mit 
denen  für  die  mehr  ceremoniellen  Theile  des  Agons,  so  nehmen 
von  letzteren  einige  sich  im  äusserslen  Grade  gering  aus;  so 
beträgt  der  zweite  Preis  im  Paradegespann  2  Krüge  (12  Drachmen); 
aber  im  ^avyog  ddi^<päyov  d.  i.  xikaiov  wird  dem  zweiten  Sieger 
zwanzigmal  so  viel  bewilligt.  *)  Dies  auffallende  Verhältniss  erklärt 
sich  daraus,  dass  die  Rehörde  alles  oder  vieles  hergab,  um  die  vor- 
geschriebenen Leistungen  des  Agons  auszurüsten,  Pferde,  Wagen, 
Equipierung.  So  mochten  dieCavaleristen  befehligt  werden,  mit  dem 
äxovti^siv  dq)'  txTtov  Rang.  460,  R,  lin.  IS  den  Schluss  zu  bilden, 
und  konnten  dafür  keinen  grossen  Lohn  erwarten.^^) 

Wie  viel  der  Staat  für  die  noleiiiöf^Qia  that  ist  am  schwierig- 
sten zu  beurtheileu,  da  ihre  Preise  weder  sehr  hoch  noch  sehr 
niedrig  sind.  Rangabe  U  p.  670  glaubt,  dass  sie  von  der  Cavalerie 
{o[  lititalg)  executlert  wurden,  wovon  ich  mich  nicht  überzeugen 
kann.  Zugegeben  dass  ein  Cavalerist  zu  den  TtoXeiivcrrjQtoig  über- 
haupt und  insbesondere  für  das  Kriegsreiten  {vxjtp  xiXr^n,  Rang. 
960,  R  lin.  9)  befähigt  ist  (Stücke  der  Phylarchen  mit  dem  Kriegs- 
ross,  Peyss.  lin.  28  sqq.)  —  das  zweite  Stück  unter  den  noXeiiLövi]- 
Q^ovg,  der  Kriegswagen  Rang.  960,  R  lin.  12,  eine  in  der  Krieg- 
führung antiquierte  Sache  ^  geht  den  Cavaleristen  nicht  näher  an. 
Dazu  fmden  wir  neben  den  Stücken  letzterer  bürgerliche  Leute,  die 


•)  Weun  im  ersten  Preise  Rang.  960,  B,  lin.  16  die  Ziffer  zu  klein  sein 
sollte  durch  einen  Fehler,  so  könnte  derselbe  doch  höchstens  10(statt3  oder4), 
d.  h.  Vi4  des  isvysi  adrifpccyat  erlangten,  betragen  haben. 

**)  Wer  die  Hypothese  bildet,  es  habe  am  jährlichen  Pauatheiiäenfeste 
einen  (kleineren)  hippischen  Agon  gegeben ,  der  muss  diesen  aus  den  ceremo- 
niellen Theilen ,  den  gruudlegUchen  Elementen  des  grossen  Agon  zusammen- 
stellen. Solch  ein  Agon  ohne  Dilettanten  verursachte  wenig  Kosten,  das  Publi- 
cum wird  sich  aber  für  denselben  nicht  interessiert  haben.  An  a&Xa  ist  dabei 
nicht  zu  denken,  die  Leistungen  machten  kein  certamen  und  forderten  keine 
Athlothesie. 

Mommsen,  Heortologpie.  H 
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mit  dem  Kriegswagen,  ja  mit  dem  Kriegsross  auftreten  (Peyss,  58; 
Ross  A  21 ;  Peyss.  56) ;  vergl.  auch  oben  Seite  157.  Auch  Rang. 
B,,  59  braucht  der  äQ^art  xoX6[iLiSrijQiG)  gewonnene  Sieg  keinem 
Cavaleristen  zu  gehören,  wenn  auch  der  Wagenleniser  immerhin 
unter  den  Reitern,  nebenher,  hat  dienen  dürfen,  also  ein  Cavalerist 
sein  kann,  nicht  sein  muss.  Das  Kriegsross  geht  nachPhotius  p.438> 
6  (Sauppe  de  Inscr.  Pan.  p.  5)  nicht  den  Krieg,  sondern  eben  nur 
dieses  eigenthümliche  ayuivas^a  unserer  Inschriften  an.  Der  aristo- 
phanische Phidippides  wurde  in  seinem  Traume  nicht  fragen,  wie 
viele  Bahnen  der  Kriegswagen  fahre,  wenn  nicht  ein  starker  per- 
sönlicher Ehrgeiz  sich  an  diese  Leistung  knöpfte.  Wiewohl  nun  der 
massige  Siegespreis,  s.o.  Seite  153,  dahin  fuhrt,  dass  wenigstens  die 
Pferde  (die  initoi  TtoXsfiLötrJQcoi)  dem  Staate  gehörten,  so  brauchen 
doch  die  Theiinehmer  dieses  Kriegsspiels  nicht  Cavaleristen  vom 
Fach  gewesen  zu  sein,  sondern  jeder  sonst  geeignete  Börgerssohn, 
ob  Cavalerist  oder  nicht,  wurde  zugelassen.  Der  Siegespreis  aber 
ist  darum  höher,  weil  der  Agonist  zur  Erlernung  der  Kriegsspiele 
Zeit,  Mühe,  auch  vielleicht  Geld^)  verwendet  hat,  wogegen  jeder 
Cavalerist  das  äxomi^stv  a^p^  tnnov  verstehen  muss  und  die 
Lenkung  des  Paradewagens,  da  sie  jährlich  an  grossen  wie  kleinen 
Panathenäen  vorkommt,  den  Lenkern  etwas  schon  Bekanntes,  nicht 
speciell  für  den  hippischen  Agon  der  grossen  Panathenäen  Ein- 
studiertes ist. 

Der  Ort  der  hippischen  Spiele  war  nach  den  Zeugnissen  Eche- 
lidae(s.o.S.  152).  Nach  den  Inschriften  scheinen  in  Echelidae  wieder 
verschiedene  Oerter  bezeichnet  zu  werden,  wenn  nicht  Peyss.  16 
[iSxadlip]  **)  zu  ergänzen  ist,  s.  Böckh  z.  d.  St. 

Pyrrhiche. 
Dem  hippischen  Agon  der  grossen  Panathenäen ,  von  welchen 
Rang.  960  handelt,  folgten  nach  dieser  Inschrift  die  Pyrrhichisten, 


*)  Geld,  wenn  etwa  der  Agonist  sich  heldenhaft  nach  Art  der  tragischen 
Bühne  eqaipieren  musste,  oder  die  Vorübungen  mit  eigenem  Wagen  anstellte, 
während  der  Staat  ihm  nur  für  den  Agon  selbst  ein  dem  Staat  gehöriges  a^fia 
noXB^iGxriQiov  anvertraute.  Oder  hätte  man  sich  den  Agonisten,  in  älterer 
Zeit  wenigstens,  als  den  Eigenthümer  des  Wagens  zu  denken? 

**)  Meier  a.  0.  p.  282  zieht  diese  Ergänzung  der  andern  {Iv  [it^dicpi])  vor. 
Dann  wäre  in  dem  berühmten  panathenäisclten  Stadium  auch  hippisch  gekämpft. 
Ross  B  habe  ich  ^^vj  'E%lßXid1mv  gesetzt.  Im  Allgemeinen  ist  der  Demos 
Echelidae  für  den  hippischen  Agon  angemessener  als  für  den  gymmschen; 
s.  0.  Seite  152. 
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Kriegstänzer,  welche  die  Athener  nicht  vor  Solons  und  Pisistratus' 
Zeit  den  Spartanern  nachgeahmt  zu  haben  scheinen.*)  Rang.  960 
B  lin.  21  sqq.  heisst  es: 

NlXfjt^QlCC.  **) 

H  Ttatölfi  xvQQixi(ftai[g]  ßovg 
H  aysvsiotg  nvQQi%i6ratg  ßovg 
H  ävS^ä^i  nvQQixiOxalg  ßovg. 
Die  Dreitheiiung  der  Pyrrhichisten  kann  erst  lange  nach  Pisi- 
stratus  üblich  geworden  sein,  als  man  anfing  drei  gyranische  Lebens- 
alter, statt  der  früheren  zwei,  zu  unterscheiden. 

Mit  der  Pyrrhiche  betritt  unsere  Inschrift  das  Gebiet  der  klei- 
neren Agonen,  von  mehr  gottesdienstlichem  Character  (Pyrrhiche, 
Euandrie,  Lampadephorie),  welche  dem  Tage  vor  der  heiligen  Nacht 
angehören,  deren  Anfang  die  Lampadephorie  bezeichnet. 

Das  sacrale  Moment  der  Pyrrhiche  zeigt  sich  theils  in  mythi- 
schen Anknüpfungen**"^)  dieses  Tanzes  an  die  Person  der  Göttinn, 


♦)  Siehe  oben  S.  123. 

*•)  Die  Erklärer  der  Inschrift  beziehen  diese  üeberschrift  ausser  auf  die 
Pyrrhiche  auch  auf  alles  Folgende.  Rangabe  glaubt,  dass  vinrjXTqgia  isgd  ge- 
meint sind,  da  Pyrrhiche  und  Lampas  den  Gottesdienst  betreffen ,  und  Sauppe 
stellt  die  gottesdienstlichen  ytx^rij^ta  den  mehc  weltlichen ,  auf  eigentlichen 
Gewinn  berechneten  ad'lec  engeren  Sinnes  gegenüber.  Sachlich  ist  diese  Unter- 
scheidung gewiss  richtig,  die  kleinen  Agonen  gehen  meistens  den  Gottes- 
dienst näher  an  und  die  hier  ertheilten  Preise  desgleichen.  Doch  ist  nicht  zu 
übersehen,  dass  die  üeberschrift  lin.  21  keineswegs  alle  die  kleinen  Agonen 
umfassen  kann ,  da  sie  sich  hernach  wiederholt  lin.  28  vinrjtiiQia  vsdov 
ägiMrig,  ^^^  dieser  Wiederholung  folgt,  dass  wenigstens  lin.  27  JJJ  Xafi- 
na^ritpOQüf»  vintSvxi  vd[qCa\  nicht  mehr  von  der  ersten  Üeberschrift  lin.  21  mit 
betroffen  wird.  Auf  der  Inschrift  werden  nur  ßosq  oder  ihre  Aequivalente 
(100,  200,  300  Drachmen)  vtTtritTJQioc  genannt,  nicht  die  vS[Qici]y  vielleicht 
weil  bei  den  Preisochsen  das  iari&ff&at  ra  vmriTiiQia  näher  lag.  Vergl. 
Xenoph.  Cyr.VIII,  8,  33,  rotg  dh  vi%Snsi  naeiv  i9£dov  ßovs  t«,  8nmg  d'vaav- 
tsg  satiävto,  xal  ^xfrcu/xara*  tov  filv  ovv  ßovv  iXäßs  xttl  ccvxog  to  vmrixri- 
Qtov'  x&v  9b  i7cna>pi,0CT(ov  x.t.X.,  wo  offenbar  mit  einigem  Nachdruck  der  ßovg 
Siegspreis  genannt  wird,  nicht  die  Gefässe.  —  Bei  Plato  legg.  VIII,  833  steht 
vmrjti^Qtcc  ohne  Unterschied  von  den  vorher  genannten  a'9'Xa. 

***)  Diese  werden  nicht  alle  athenisch  sein.  Nach  Epicharm  (geb.  640 
a.  Chr.,  f  nach  den  Perserkriegen)  spielte  Athena  die  Flöte  und  die  Dioskuren 
tanzten  kriegerisch  dazu.  Schol.  Pind.  Py.  II  127  6  *Eni%UQiLog  xrjv  'A&Tjvav 
(priGi  xoig  Jioc%ovifOtg  xov  ifconlun^  voi^ov  (die  Pyrrhiche,  0.  Muller,  Dor. 
It  p.  336  n.  1)  inavXijcai;  Lobeck  Agl.  p.  541.  Diese  Vorstellung  braucht 
nicht  athenisch  zu  sein ,  Athena  ist  nicht  bloss  selber  kriegerisch,  sondern  liebt 
auch  die  Vorschule  des  Kri^ ,  die  Gymnastik,  Welcker  G.  L.  II  297.  Andere 

11* 
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tbeils  in  den  Siegespreisen  [H  ßovg),  weiche  auf  Schmaus  und  Opfer 
und  gemeinsame  Festfreude  deuten,  während  die  grossen  Quantitäten 
Oels  bester  Sorte  dem  Einzelnen  einen  Profit  gewähren  und  so  die 
grossen  Agonen  mit  ihren  lucrativen  Gewinnen  merl^lich  von  den 
kleinen  unterscheiden  (vergi.  Sauppe,  de  Inscr.  Pan.  pag.  6),  bei 
denen  auch  nirgends  zweite  Siegespreise  erscheinen,  die  in  den 
grossen  überall  gegeben  wurden,  im  musischen  Agon  (Rang.  261) 
sogar  noch  einen  dritten,  vierten  und  fünften  Preis  nach  ^ch  haben. 
Endlich  würde  es  dem  sacralen  Character  des  Tanzes  angemessen 
sein,  wenn  die  Pyrrhichislen  am  Festzuge  mit  theilgenommen 
hätten.*) 

Die  Ausrüstung  der  Pyrrhiche  ist  eine  Sache  des  Choregen, 
Lys.  21,  4.  Nach  der  Inschrift  müssen  wir  annehmen ,  dass  die  drei 
Altersstufen  regelmässig  vertreten  waren.**)  Rechnet  man  nach 
Lysias  die  einzelne  Stufe  zu  700  bis  800  Drachmen,  so  kostet  die 
ganze  Pyrrhiche  2100  bis  2400,  also  etwas  weniger  als  der  tragische 
(3000),  etwas  mehr  als  der  thargelische  Männerchor  (2000).  Der 
Sprecher  des  Lysias  leistete  also  eine  Drittels -Pyrrhiche.  Vor  der 
Zeit,  in  welche  die  Drittels  -  Pyrrhichen  des  lysianischen  Sprechers 
fallen,  war  ein  Beschluss  (Ol.  92,  1;  Böckh  St.  H.  I  p.  485  a.  A.) 
zu  Stande  gekommen,  dass  zwei  zusammen  eine  Choregie  leisten 
durften.    Hiernach  hat  vielleicht  früher  Ein  Choreg  alle  drei  Stnfen 


Mythen  sind  dagegen  wohl  in  Athea  gebildet  oder  umgebildet.  Die  Göttinn 
tanzte  die  Pyrrhiche  als  Ueberwinderinn  der  Titanen  (Dion.  Halic.  VII  72)  und 
die  Thaten  der  Aihena  im  Gigantenkampf  wurden  auf  den  Peplos  gestickt; 
Meier  H.  E.  III,  10  p.  388.  Sie  heisst  Führerinn  der  Kureten  und  ihre  Waffen- 
tänze und  die  Kureten  sind  dabei  mit  Oliven  bekränzt,  Lobeck  a.  0. 

*)  Es  fehlt  indess  an  guten  Belegen  dafür.  Aristophanes  spricht  Nub. 
988  sq.  allerdings  von  der  Pyrrhiche  und  zwar  der  natSsg:  otav  OQXsta&ai 
Uava&rivaioig  äiov  avtovg  xriv  acniSa  xrig  luoXiig  nqoi%ayif  uiisXy  x^g 
Tgitoysvsiag,  Ein  im  Ravennatischen  Codex  nicht  enthaltenes  Scholion  zu 
V.  988  besagt  hier :  togavsl  tovtwv  iv  zy  noiinfi  daniäocpogovvxav  SliovJ 
inmaXwtxtöd'ai  Ix-^vJ  alaxvvqv.  Die  gemeinte  nofini]  kann  hier  wohl  nur 
die  grosse  sein,  aber  der  Zeuge  ist  schlecht,  doch  was  er  bezeugt,  ist  keines- 
wegs unmöglich  oder  unangemessen. 

**)  Wenn  Schol.  Aristoph.  Nub.  988  sagt:  mQx^^^''^  Tlava9"rivaioig  iv 
onloig  of  ncctdsg,  so  ist  das  zwar  für  die  Stelle  des  Aristophanes,  nicht  aber 
für  die  Sache,  ausreichend.  Aristophanes  spricht  dort  von  dem  jüngeren  Ge- 
schlecht. Dass  in  des  Dichters  Zeit  schon  Dreitheilung  der  Pyrrhiche  üblich 
war,  folgt  aus  Lysias  21,  4  ixogrjyovv  nvQQixi^fxncig  dysvsCoig;  Lysias  ist 
geboren  a.  Chr.  458,  und  in  hohem  Alter  gestorben  a.  Chr.  378. 
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ausgerüstet  und  es  ist  dann  die  Pyrrbiche  nicht  besonders  wohl- 
feil*) gewesen. 

Bei  diesem  von  der  Flöte  begleiteten  Tanze  ging  es  so  zu,  dass 
„zwei  bewaffnete  Reihen  gemessenen  Schritts  sich  gegen  einander 
bewegten,  bald  vordringend,  bald  zurückweichend"  (Krause  Hei.  I 
p.  837) ;  es  war  ein  kleines  Bild  des  Krieges  und  Kampfes. 

Wie  der  Sieg  eines  Pyrrhichisten- Chors  zu  Stande  kam,  ist 
nicht  näher  bekannt.**) 

Die  Pyrrhiche  der  Panathenaen  zu  erläutern,  dient  ein  von 
Beule  vor  den  Propyläen  (FAcropole  II  p.  313)  gefundenes  Fuss- 
gestell,  welches  Bildsäulen,  deren  Füsse  noch  sichtbar,  getragen  hat. 
Ein  panathenäischer  Choreg,  dessen  Leistungen  preiswürdig  befun- 
den waren,  hatte  Bildsäulen  auf  die  Burg  gestiftet  und  am  Fussge- 
stell  derselben  theils  Pyrrhichisten  theils  einen  cyclischen  Chor  dar- 
stellen und  über  jenen  die  Inschrift  setzen  lassen,  welche  der  Ent- 
decker folgendermassen  ergänzt:  ...  [avid'rixev,  x^QW^'^  tcvq- 
QiX]iötatg  vvxTJöag'  ''Aragßog  Av[plov  i^vkat^  IC]riipt[p6dmQog 
VQX^^'^l'  Diese  Ergänzung  scheint  mir  treffend,  obwohl,  um  sie  völlig 
zu  sichern,  der  Raum  der  Lücken  genau  bestimmt  werden  muss;  es 
könnte  auch  [dysvsioig  7CVQQix]i0tatg  gesetzt  werden  nach  Rang. 
960;  siehe  Seite  163.  doch  lehrte  ja  das  Relief  selbst  (abgebildet 
bei  Beule  l'Acropole  hinler  dem  zweiten  Bande),  welcher  Altersstufe 
die  Tänzer  angehörten. 

Cephisodor  war  Archon  Ol.  103,  3  (grosse  Panathenaen);  auch 
der  Archon  Ol.  114,2  (kleine  Panathenaen)  heisst  Cephisodor.  Wie- 
wohl es  im  Allgemeinen  wahrscheinlicher  ist,  alle  bedeutenderen 
Leistungen  auf  grosse  Panathenaen  zu  beziehen,  (hier  also  Ol.  103,3), 
so  steht  doch  aus  Lysias  fest,  dass  die  Pyrrhiche  auch  am  kleinen 
Feste  vorkam.  Nach  dem  Kunststyl  ist  Beule  geneigt  den  Cephisodor 
von  Ol.  114,  2  zu  verstehen;  ich  kann  das  nicht  untersuchen.  Siehe 
auch  Seite  125. 

Das  Relief  stellt  acht  Jünglinge  dar ,   denen  zur  Rechten  eine 


*)  Die  grössere  Wohlfeillieit  der  Pyrrhiche ,  von  der  BÖckh  St.  H.  I  p.  497 
a.  A.  spricht,  hat  ihren  Grund  jedenfalls  darin,  dass  an  der  Stelle  des  Lysias 
nur  von  Drittels-Pyrrhichen  die  Rede  ist.  Denn  obwohl  21,  1  die  Altersstufe 
nicht  dabei  steht,  ist  doch  aus  dem  fast  gleichen  Aufwand  (800,  §4.  700  Dr.) 
klar,  dass  es  ebenfalls  nur  eine  der  drei  Stufen  ist,  die  ausgerüstet  worden. 

**)  Isae.  5,  36  heisst  es  von  einem  Choregeu,  er  sei  mit  Tragöden  und 
Pyrrhichisten  der  letzte  (vaxazog^  geblieben .  Sind  hier  die  drei  Altersstufen 
unter  einander  abgeschätzt,  oder  mehrere  Cboregen  für  dieselbe  Stufe? 
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Figur  in  langem  Faltenkleide  steht.  Die  Jünglinge  tragen  leichte 
Kopfbedeckungen  (un  leger  casque.  Beule  p.  320)  und  Schilde  in 
der  Linken,  sonst  sind  sie  nackt.  Alle  führen  die  gleiche  Position 
aus,  die  ihr  Kriegstanz  vorschrieb,  auch  in  Wuchs  und  Bildung  sind 
sie  einander  ähnlich. 

Zwischen  dem  vierten  und  fünften  ist  Platz  freigelassen,  so 
dass  die  8  Tänzer  in  Ordnungen  zu  4  und  4  zerfallen,  die  wir  der 
gymnischen  Quaterne  (4  Läufer  auf  Eine  talgig,  siehe  Seite  147)  ver- 
gleichen und  mit  Beule  Halb-Chöre  nennen  können. 

Offenbar  haben  wir  eine  Drittels -Pyrrhiche  vor  uns.  Wenden 
wir  auf  das  Relief  die  800  Drachmen  an,  welche  für  Pyrrfaichisten 
an  den  grossen  Panathenäen  verausgabt  wurden  (Lysias  21,  1),  so 
kostete  jeder  Tänzer  eine  Mine.  Die  ganze  Pyrrhiche  aber  hatte 
24  Pyrrhichisten,  gerade  so  viel  Choreuten  hatte  der  komische  Chor. 

Für  die  Pyrrhiche  der  Panathenäen  wird  man  sich  nur  an 
Beule's  schöne  Entdeckung  halten  müssen.  Die  sechs  ähnlichen 
Waffentänzer  bei  Visconti  (Mus.  Pio-Clem.  IV,  9)  nennt  Krause 
Korybanten;  andere  verwandte  Darstellungen  (Krause  .Hellen.  I 
pag.  833  sq.  und  Abbildungen  Tafel  XXil  sqq.)  mischen  offenbar 
Fremdartiges  (Bacchisches)  ein,  darunter  zeigt  der  a.  0.  Taf.  XXIV 
n.  90  abgebildete  Tanz ,  wie  der  bei  Visconti  sechs  Figuren.  Eine 
Anzahl  von  6  Tänzern  ist  aber  athenischem  Herkommen  nicht  so 
gut  anzupassen,  wie  die  8  Tänzer  des  neugefundenen  und  sicher 
panathehälschen  Reliefs. 

Euandrie. 

Die  athenischen  Bürger,  welche  in  Pisistrats  Zeit  einlnfanterie- 
Geleite  des  panathenäischen  Festzugs  bildeten ,  ordnete  Hippias  a. 
Chr.  514  im  äusseren  Ceramicus  am  Morgen  des  Festzugstages; 
ihn  umgaben  seine  speerbewaffneten  Trabanten.  Als  inzwischen 
Hipparch  beim  Leokorion  ermordet  und  der  überlebende  Hippias 
davon  benachrichtiget  war,  traf  er  Massregeln,  um  die  Verschwo- 
renen zu  finden.  Von  individuellen  Verdachtsgründen  abgesehen, 
wurden  sie  erkannt  an  der  kleineren  Handwaffe.  Es  war  damals 
Sitte,  dass  das  bewaffnete  Gefolge  bloss  Schild  und  Speer  trug,  sonst 
keine  Hieb-  oder  Stichwaffe  in  Händen*)  hatte.  —  Dies  Infanterie- 


*)  Dem  Thucydides  (6,  58)  kommt  es  nnr  auf  das  an,  was  sie  ia  der  Hand 
trugen ,  nicht  auf  Helm ,  Harnisch  u.  dergl.  Dass  die  ieo(inEig  gar  keine  an- 
deren Waffenstücke  führten  als  Speer  und  Schild,  war  seine  Meinung  nicht. 
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Geleit  war  Dicht  eingeladen,  um  in  zwei  Parteien  sich  den  Vorrang 
in  der  Stattlichkeit  (Euandrie)  streitig  zu  machen.  Der  Fürst  stellte 
eine  Anzahl  herbefohlener  oder  nicht  abgewiesener  Bürger  auf,  ob 
er  ihnen  danken,  sie  bewirthen,  irgend  einen  belohnen  wollte, 
hing  von  seinem  Belieben  ab.  Es  wurde  nicht  alles  aufgeboten,  um 
ein  den  Augen  angenehmes  Schauspiel  darzustellen  >  sondern  das 
Volk  erschien  vor  seinem  Kriegsherrn,  der  es  ordnete  {Sl6x60ji€i 
Thuc.  6,  56)  als  einer  der  dvcD  Ho0(i'iJTOQS  kaäv,  von  denen  das 
damalige  Athen  beherrscht  war.  —  Thucydides  spricht  von  der  Sitte 
pisistratischer  Zeit  im  Imperfecta*)  denn  sie  änderte  sich  nach- 
mals sehr. 

Im  freigewordenen  Athen  mochte  nun  erstlich  jeder  unab- 
hängige Mann  dem  Zuge  sich  anschliessen,  sein  Schwert  unter  der 
Myrte  tragend,  kein  Tyrann  verbot  es;  er  durfte  dem  lieben  Har- 
modius  einen  Freiheitsgruss  zusingen,  denn  Harmodius  lebte  ihm 
noch  dort  auf  den  glücklichen  Inseln  bei  Achill  und  dem  Tydiden 
(Scol.  2  bei  Bergk  S.  P.  p.  871).  Ausser  diesen  dem  Zuge  zwang- 
los anwohnenden  Bürgern  gab  es  aber  auch  noch  eigentliche  tco^l- 
natg.  Diese  Geleitsleute,  so  weit  es  wenigstens  Fussgänger  waren, 
wurden  mittelst  eines  eigenthümlichen  Modus  zu  Geleitern  erkoren 
und  dieser  Modus  scheint  die  Euandrie  gewesen  zu  seiu.^*) 

Rang.  960,  B  lin.  25  sq.  heisst  es: 

H  evavÖQia  <pvXy  VLXciöfj  ßovg, 
H  q)vXy  vLXCii0y  ßovg. 

Auf  der  Inschrift  ging  die  Pyrrhiche  vorher,  es  folgt  die  Lam- 
padephorie.   Vor  der  Lampas  ist  sie  auch  gestellt  [Andocid.]  4,  42. 

Die  Besorgung  dieses  Wettkampfs  war  eine  Liturgie;  [Andocid.] 
4,  42  iJtsgl  äh  täv  XeixovQyiäv  ova  a^m  fisiiv'^0d'aL  (worauf  die 
Euandrie,  Lampas  und  Tragöden  erwähnt  werden).  Wer  diese  Liturgie 
übernahm,  hatte  aus  seinen  Stammgenossen  einen  Zug  der  Schön- 
sten und  Grössten  zusammenzubringen,  auch  wohl  zu  kleiden  und 


Er  erzählt  ohne  Zweifel  nach  der  noch  lebendigen  Tradition,  die  an  dem  Skolion 
ihren  Halt  hatte. 

*)  Thuc.  6,  56  li'  ^  (lovov  TQfiiQct  ovx  vnontov  iylyvBto  iv  onXoig  t&v 
noXit&v  xovq  xTiv  nofiTf^v  nift'tpovtag  (so  Böhme  und  jetzt  auch  Krüger,  statt 
7cifi/il>ciin:ag)d9'Q6ovg  yeviif^at;  ib.  58  iistä  yäg  acnlSog  xal  Bof^atog  slm&S' 
actv  tag  Tiofiaäg  noutv.  Das  Imperfect  wie  1, 6  n&ca  17  ^UXXug  kaiSriQOtpOQBi^ 
nicht  Praesens  wie2,34'9'a;rTOV(rt  von  einer  Sitte  der  thacydideischen  Gegenwart. 
**)  Dass  die  euandrischen  Sieger  als  solche  Geleiteleute  wurden  ist  nicht 
überliefert,  aber  wer  das  von  Sauppe  de  lascr^Paa.  8 sq.  Beigebrachte  überlegt, 
wird  zu  dieser  Ansicht  kommen» 


168  Panathenäen. 

auszurüsten  (Sauppe  de  Inscr.  Pan.  p.8).  Solche  Züge  werden  nicht 
sehr  zahlreich*)  gewesen  sein,  der  Kosten  wegen,  sie  mögen  z.  B. 
die  Stärke  eines  Chors  nicht  überstiegen  haben.  Der  üebernehmer 
siegte  dabei  namens  seiner  Phyle,  da  er  wohl  nicht  allein  alle  Kosten 
trug.  Der  Wettkampf  fand  yermuthlich  nur  zwischen  je  2  Phylen 
statt,  so  dass  schon  deshalb  zweite  Sieger  nicht  tnöglich  sind ;  siehe 
Rang.  960  a.  0. 

Es  fragt  sich  wie  lin.  26  der  Inschrift  zu  erklaren  ist.  Gleich 
nach  der  Euandrie  folgt  eine  Phyle  wiederum  als  Siegerinn  in 
irgend  einem  Wettkampfe.  Aber  in  welchem  Wettkampfe?  Sauppe 
a.  0.  p.  10  hat  die  Antwort  gegeben,  dass  beide  Siege  zur  Euandrie 
gehören  und  zwei  Züge  Oelzweig- tragender  Greise  einerseits,  zwei 
Züge  Waffen-tragender  Männer  aber  andererseits  concurriert  haben, 
jene  in  der  Schönheit  des  Alters,  diese  in  der  Schönheit  der  Jugend 
wetteifernd.  Hiermit  ist  die  ganz  gleiche  Belohnung  beider  Siege  in 
Einklang  und  Sauppes  Erklärung  der  von  Rangabe  II  p.  672  auf- 
gestellten vorzuziehen.  Fraglich  könnte  nur  sein,  ob  lin.  25  die 
agmina  iuniorum,  lin.  26  die  agmina  seniorum  enthalten  müsse, 
oder  ob  erst  die  seniores  dann  die  iuniores  an  die  Reihe  kamen; 
s.  0.  Seite  143. 

Das  certamen  iuniorum  erscheint  in  der  grossen  Theseen- 
Inschrift,  Philistor  II  p.  134,  offenbar  unter  dem  Namen  Euoplie; 
die  Euandrie  gehl  voran,  und  beide  so  (1.  Euandrie,  2.  Euoplie) 
vereinigt  stehen  dreimal  hintereinander.  Das  Vorangehen  des 
certamen  seniorum  (Euandrie  engeren  Sinnes) ,  das  Nachfolgen  des 
certamen  iuniorum  ist  damit  auch  für  die  Panathenäen  entschieden. 
—  Auch  in  der  verstümmelten  Inschrii't  Rang.  964,  welche  wegen 
der  tarantinischen  Spiele  (Rang.  964,  26;  Theseen-Inschrift  A,  57) 
als  eine  Theseen-Inschrift  zu  betrachten  sein  dürfte,  ist  die  gleiche 
Folge  annehmbar,  so  dass  anfangs  avavÖQCa  verloren  ist;  dann 
folgt  lin.  2  die  Euoplie ;  lin.  3  und  5  bilden  wieder  solch  ein  Paar; 
lin.  6  und  8  ebenfalls;  hiermit  sind  die  drei  Paar  vollständig.  — 


*)  Die  zur  no(imj  befohlenen  Athener  in  der  Pisistratidenzeit  also  werden 
wohl  weit  stärker  an  Zahl  ^wesen  sein.  Dafür  gab  es  damals  keine  Reiter. 
Denn  die  ihessalischen  Reiter  waren  eine  ausserordentliche  Hülfstruppe  und 
für  den  Festzug  als  Ausländer  nicht  angemessen.  Als  man  in  Athen  eine 
bürgerliche  Reiterei  nach  den  Perserzeiten  zu  haben  anfing,  wurde  das  Geleite 
zu  Fuss  von  den  Reitern  überglänzt;  es  konnte,  neben  der  Cavalerie,  nicht 
mehr  imponieren,  wohl  aber  durch  Schönheit  gefallen. 
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Rang.  963,  7  ist  gleichfalls  die  Euandrie  genannt,  vielleicht  dann 
lin.  9  [«vo]«[A]/[a]. 

Auf  diesen  Inschriften  steht  die  Euandrie  und  Euoplie  noch  vor 
dem  gymnischen  Agon ,  hat  also  ihren  Platz  verändert.  Denn  auf 
der  alten  Panathenäen- Inschrift  Rang.  960  nimmt  sie  unmittelbar 
vor  der  Pannychis  die  Stelle  eines  Proagons  ein.  Wiewohl  es  nun 
von  jenen  jüngeren  Inschriften  theils  möglich,  theils  gewiss  ist,  dass 
sie  die  Panathenäen  nicht  angehen ,  liegt  doch  die  zweifache  Euan- 
drie der  Panathenäen  als  wahrscheinliches  Vorbild  zu  Grunde  und 
es  ist  anzunehmen ,  dass  auch  bei  den  Panathenäen  die  Abart  der 
Euandrie  späterhin  Euoplie  genannt  wurde. 


Pannychis. 

Die  Lampas/ Rang.  960,  B  lin.  27  ^  ^ /i  Xa^7tadriq)6QG) 
viX(ovti  vd\_Q£a],  zeigt  dass  wir  mit  lin.  27  unserer  Inschrift  an  den 
Anfang  der  heiligen  Nacht  gelangt  sind;  vergl.  G.  A.  §  54.  In 
der  fast  ganz  mondlosen  Nacht  einer  rgirrj  (pd'ivovtog  bedurfte 
es  der  Erleuchtung  und  aus  dem  Bedürfniss  wurde  eine  Zierde.  Es 
ist  möglich  dass  man  sich  dies  so  zurechtlegte  als  verlange  Athena, 
eine  Licbtgöttinn,  die  Lampas.  Die  24  Stunden  von  diesem  Sonnen- 
untergang bis  zum  nächsten  umfassen  das  eigentliche  Hochfest  der 
Panathenäen. 

So  weit  aus  der  Inschrift  a.  0.  zu  ersehen ,  wird  der  Sieges- 
preis einem  Einzelnen  ertheilt  und  ein  Wetteifer  zweier  Phylen, 
wie  bei  der  Euandrie  und  Euoplie ,  scheint  dabei  nicht  stattgefun- 
den zu  haben.  Doch  nicht  eine  Gewinn  bringende  Belohnung,  wie 
die  der  grossen  Agonen ,  sbndern  eine  gottesdienstliche  Ehrengabe 
ist  es,  was  dem  Lampadephoren  sein  Sieg  einbringt,  eine  Hydria*) 
oder  an  Geld  30  Dr.,  weniger  als  der  geringste  Preis  im  gymnischen 
Jugend-Agon  beträgt.  Diesen  darf  man  deshalb  zum  Vergleich  her- 
anziehen, weil  die  Lampas  selbst  eine  gymnische  Leistung  ist,  ein 


*)  Die  Hydriaphorie  der  Metöken  -  Frauen  (Pcllux  3 ,  55)  ist  nicht  ehren- 
voll (C.  Fr.  Herrn,  gr.  Ant.  1  §  116,  10);  um  so  schwieriger  ist  es  zu  sagen ,  ob 
sich  an  die  Preisgabe  eine  den  Sieggr  auszeichnende  Opferdienstpflicht  an- 
schlosB.  Es  genügt  vielleicht  anzunehmen ,  dass  der  erlangte  Besitz  eines  Ge- 
fasses  von  gottesdienstlicher  Bestimmung  ehrenvoll  war  und  d«ss  der  Besitzer 
auch  mit  seiner  Hydria  beim  Opfer  solche  kleinere  Dienstleistungen  übernahm, 
die  nicht  beschwerlich  waren  und  religiöse  Dignität  hatten;  siehe  Seite  182. 
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Gyoinasiarch*)  rüstet  sie  aus,  wer  die  Fakel  nicht  zu  tragen  weiss, 
zeigt  gymnisches  Ungeschick  (Ar.  Ran.  1087  XaciAJcäda  d*  oidelg 
olög  t€  g>6Q€vv  V7t*  dyviivaöiag  hi  vwi).  Aber  der  gymnische 
Agon  ist  von  weltlicher,  die  Lampas  von  geistlicher  Tendenz. 

Die  ganze  Nacht  hindurch  fanden  Gebräuche  statt ,  deren  Ur- 
sprung ohne  Zweifel  in  ein  hohes  Alterthum  hinaufreicht.  Ersüich 
die  oXolvyfLara,  vermuthlich  eind  Art  Litanei  (vgl.  Ameis  z.  Odyss. 
ni  450),  Sacralformeln,  die  von  den  (älteren)  Priesterinnen  nach 
einer  herkömmlichen  Regel  immer  aufs  neue  wiederholt  wurden; 
dazu  Tänze  von  Jungfrauen;  Eur.  Heraclid.  781,  s.  unten  Note"^*). 

An  diesen  Frauen-Ritus  schloss  sich  Spiel  und  Gesang  männ- 
licher Chöre.  Solch  ein  Chor  war  der,  welcher  an  den  kleinen 
Panathenäen  300  Drachmen  kostete  im  Jahre  des  Diocles  Ol.  92,  4, 
nach  Lys.  21,  2  xvxXix^  xoQp.  Euripides  Heracl.  780  erwähnt 
nur  jugendlicher  Sänger:  vimv  z  aoiStiX  xoqcSv  rs  fioXjcav]  doch 
kann  man  unier  xoq(dv  fioXnai  Männerchöre  zur  Flöte  verstehen,  die 
mit  den  Gesängen  der  Knaben  {vicav  äoidal)  nicht  identisch  waren. 
Dass  bekränzte  Epheben  „den  gewohnten  Päan''  auf  die  Göttinn 
sangen  beweist,  jedoch  nur  für  späte  Zeiten  (s.  S.  15),  Heliodor 
Aethiop.  1,  10;  Meier  H.  E.  III,  10  p.290  n.  35;  292  n.  52.  Einen 
cyclischen  Chor  von  7  Männern,  die  links  einen  Führer  zur  Seite 
haben,  zeigt  das  oben  Seite  165  erwähnte  Relief.  Sie  stehen  in 
feierlicher  Gleichmässigkeit  der  Haltung,  tiefverhüllt  in  ihre  faltigen 
Kleider,  ohne  Kränze.  Drei  von  ihnen  bilden  mit  dem  Führer  eine 
Gruppe,  von  der  die  vier  übrigen  etwas  getrennt  stehen.  In  der 
Ueberschrift  scheint  sich  der  Aufsteller  als  Sieger  mit  dem  cycli- 
schen Chor  zu  bezeichnen ;  es  sind  nur  wenige  Buchstabenreste  er- 
halten, die  Beule  so  ergänzt  hat:  [%0(Mjy(5i/]  vixij[0ag  xvxhx^ 
Xo]q^;  l'Acropole  II  pag.  317. 

In  welcher  Art  die  verschiedenen  Bräuche  angeordnet  waren 
und  in  einander  griffen  ist  nicht  überliefert.  Die  Aufeinanderfolge 
des  Euripides  darf  man  nicht  zu  Grunde  legen.  Nachdem  er  des 
Hecatombentages*"^)  und  der  Chorlieder  erwähnt  hat,  schliesst  er  mit 


*)  Da  der  Archon  König  Vorstand  der  Fackelspiele  ist  (Poll.  VIII,  90: 
nQoiat7i%B  . . .  aymvaov  tmv  inl  Xaii^ndSi),  dürfte  der  Sieger  seine  Hydria 
nicht  aus  den  Händen  des  Gymnasiarchen ,  sondern  des  Archon  König  erhalten 
haben, 

**)  Bei  Euripides  Heraclid.  777 — 783  wird  zuerst  im  Allgemeinen  der 
Hecatombentag  bezeichnet,  der  hochfestliche,  die Pannychis  mit  einsclüiesseode: 
äXX'  ini  (FOi  nolv^vtoq  ig  ctlel  Tifioc  nguivetatf  ovds  Xi^d'si  fitJivwv  tp^irväg 
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den  Litaneien  der  Pannychis.  Aber  die  Nacht  und  die  Nachtfeier 
bildete  auf  keinen  Fall  den  Schluss  unter  den  Gebräuchen. 

Wie  dem  tags  auf  der  Burg  zu  bringenden  Opfer  und  dem  Fest- 
zuge nächtliche  Religionsgebräuche  vorangingen,  so  dürften  auch 
dergleichen  auf  dem  Areopag*)  stattgefunden  haben;  denn  auch 
hier  fand  ein  Opfer  (Rang.  814)  am  Lichttage  der  Pauathenäen  eng- 
sten Sinnes  statt,  wie  denn  auch  von  einem  Festzuge  für  die  Semnen 
die  Rede  ist,  an  dem  kein  Sclave  theilnimmt;  Philo  de  praest.  libert. 
p.  886B;  G.  A.  62,  37. 

In  der  oXolvyij  konnte  schon  die  älteste  Naturreligion  ihren 
Ausdruck  finden.  An  einem  Ernteschluss-Feste,  was  die  Panathe- 
näen  ursprünglich  waren,  hatte  man  Müsse  zurückzublicken  auf  die 


afiiga,  vsatv  t'  aoidal  xoQÖiv  XB  fiolnaL  dvsfiosvti  dl  y&g  ox^'m  oXoXvy' 
(lata  navvvxtotg  vno  naQd'ivmv  ia^x^^  nod&v  hqotokiiv.  Die  tpd'ivag 
"^(i^iga  ist  nicht  der  helle  Tag,  sondern  das  kalendarisch«  vvx^iifi^SQOv.  Auf 
das  Ganze  folgen  die  Theile ,.  die  Gesänge  und  Lieder  von  Chören ,  die  nächt- 
lichen Bräuche.  Der  Fortschritt  ist  vom  Allgemeinen  zum  Besondern,  nicht 
nach  der  Ordnung  und  Folge  der  Sachen  gemacht.  Vielleicht  muss  man  sich 
die  wirkliche  Anordnung  so  denken,  dass  der  grössere  Theil  der  Nacht  mit 
Litaneien  der  Weiber  ausgef&llt  wurde,  aber  schon  vor  Tag  die  Sänger  began- 
nen, so  dass  bei  Aufgang  des  schwindenden  Mondes  und  dann  der  Sonne  der 
Ritus  seinen  Gipfel  erreichte,  indem  alle  Mitwirkenden,  zugleich  oder  in  Ab- 
sätzen wechselnd,  thätig  waren,  dass  der  Frauenritus  aber  nach  Sonnenaufgang 
endete  und  nunmehr  die  cyclischen  Männerchöre  allein  sangen  bis  das  Opfern 
(vormittags)  begann  und  noch  während  des  Anfangs  der  Opfer. 

*)  Vielleicht  bezieht  sich  der  Schluss  von  Aeschylus  Eumeuiden  zum  Theil 
auf  Cttitushandlungen  der  panathenäischen  Pannychis.  Die  rächerischen  Gott- 
heiten ergreifen  Besitz  von  den  Tiefen  der  attischen  Erde  unter  dem  Glänze  von 
Fackeln,  geleitet  von  dem  svnXs'^g  loxog  naiScov,  yvvainäv  xal  aroXog  ngs- 
aßvTLSmv.  Der  wiederholte  Ruf  des  Eumeniden-Geleits  oXoXv^are  vvv  inl 
fioXnatg  erinnert  an  die  (panathenäischen)  oXoXvyfiata  und  fioXnal  aus  Euri- 
pides,  8.  0.  Orestes  der  Muttermörder  muss  an  einer  q>d'iväg  '^(ligot,  vielleicht 
gerade  an  der  tgitri  tp&lvovxog^  vor  den  Schranken  gestanden  haben,  s.  o. 
Seite  18 ,  Note  **.  —  Das  eigentlich  reUgiöse  Hochfest  der  Pauathenäen  wird 
von  den  Hieropöen  verwaltet  und  Hieropöen  giebt  es  auch  für  die  Semnen ; 
in  Demosthenes*  Zeit  freilich  drei  besondere  für  die  Semnen  (21,  115),  während 
man  erwarten  möchte,  dass  die  Hieropöen,  welche  eine  zahlreiche  Behörde  waren 
(siehe  unt.  Apaturien,  Schluss,  letzte  Note),  den  Dienst  der  Athena  und 
den  der  Eumeniden .  zugleich  besorgten.  Im  Festjahr  der  Athener  ist  nicht 
leicht  eine  passendere  Stelle  zu  finden  als  die  Panathenäen,  um  den  Semnen- 
Gultus  einzuweisen.  —  Derselbe  wird  damit  nicht  mit  der  Athena- Religion  in 
dem  Maasse  vereinerleit,  dass  er  nicht  an  ein  besonderes  (xeschleeht  geknüpft 
bliebe ,  welches  mit  der  Religion  der  Athena  nichts  gemein  hatte.  Dies  beson- 
dere Geschlecht  war  das  der  Hesychiden,  Polemon.  frgm.  ed.  Preller  p.  91. 
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Kräfte  Himmels  und  der  Erden,  denen  das  Korn  verdankt  ward,  und 
sich  des  Wunders  zu  entsinnen,  durch  welches  die  äusserlich  ge- 
storbenen Getreidehalme  nunmehr  im  Saatkorn  enthalten  und  in 
dieser  Gestalt  zu  neuem  Segen  eben  jetzt  geborgen  waren. 

Auch  nachdem  man  das  Gleichniss  (Erechtheus  den  Kornhalm) 
aufgegeben  hatte,  war  die  oXoXvyij  geeignet  den  persönlichen 
Stammvater  Erechtheus  zu  feiern,  den  zum  Heile  der  Athena  von 
der  Stadtgöttinn  verpflegten  und  grossgezogenen ,  endlich  irdischem 
Tode  verfallenen  und  als  Erddämon  geheimnissvoll  fortlebenden. 

Als  endlich  Athena  bei  der  Panathenäenfeier  durchaus  in  den 
Vordergrund  trat  und  zuerst  Pisistratus,  wie  es  scheint,  die  Kühn- 
heit hatte  in  den  Panathenäen  den  Geburtstag  seiner  Schutzgöttinn 
zu  begehen,  war  ebenfalls  die  oloXvyrj,  welche  sowohl  Freude  als 
Trauer  ausdrückt,  anwendbar,  als  Jubel  über  glückliche  Geburt 
und  Begrüssung  dessen  was  geboren  ist  (Theoer.  XVU,  64  Kocag 
*'  oAoAvgfi/  ISottia^  und  Welcker  G.  L.  H,  279).  Einige  der  Lita- 
neien mochten  das  Nahen  der  Göttinn  (im  Festzuge)  erflehen,  in  der 
Art,  dass  eine  bestimmte  Nachtzeit  (der  Aufgang  des  Mondes*)  eben 
vor  Tag)  festgesetzt  war,  wo  man  annahm,  dass  Athena  geboren  sei 
und  sofort,  wie  sie  im  Wagen  ans  Zeus' Haupte  gesprungen,^"*")  heran- 
fahre um  von  ihrer  Burg  in  Athen  Besitz  zu  nehmen.  Vorstellungen 
dieser  Art  scheint  die  pisistratische  Panathenäen  -  Feier  ausgedrückt 
zu  haben.  Das  Festgeleit  setzte  sich  auch  noch  späterhin  mit 
Sonnenaufgang  in  Bewegung  (Rangabe  n.  814  34). 

Die  in  der  Nacht  und  am  Festmorgen  herkömmliche  Vocal- 
musik  mag  auch  poetische  Erzeugnisse  hervorgerufen  haben,  welche 
den  Text  bildeten  für  die  Gesänge,  namentlich  der  Knaben.  Es  ist 
möglich,  dass  hierzu  die  beiden  Lieder,  deren  Anfänge  Aristophanes 
Nub.  967  erwähnt,  gehören.    Aristophanes  hebt  hervor,  dass  die 


*)  So  konnte  im  Alterthum  behauptet  werden,  dass  Athena  der  Mond  sei 
(Gerhard,  gr.  Mythol.  §  253.  3,  d.),  zumal  da  ihr  nun  auch  die  tgltTi  tata- 
(livov,  wo  manchmal  Neumond  ist,  beigelegt  wurde. 

*•)  Das  ist  die  ältere  Vorstellung.  Zu  Wagen  sprang  sie  nach  einem  ver- 
lorenen Hymnus  (Etym.  M.  p.  474,  30;  Baumeister  Hymn.  p.  362)  aus  Zeus* 
Haupte.  Der  Peplos  bewahrte  dieses  (Eurip.  Hec.  470;  Meier  H.  E.  III,  10 
p.  288  n.  12).  Die  zu  Wagen  geborene  Athena  für  die  Panathenäen  des  Pisi- 
stratus anzunehmen,  ladet  Herodots  Erzählung  I,  60  ein.  Es  ist  besser  die  als 
Hoplitinn  aus  Zeus  hervorspringende  Athena  erst  der  nach-pisistratischen  Pe- 
riode des  Gottesdienstes  beizulegen,  obwohl  Stesichorus,  der  in  den  Anfängen 
der  pisistrati sehen  Tyrannis  starb,  diese  Version  schon  kennt,  wie  auch  der 
homerische  Hymnus  28,  5. 
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männliche  Jugend  allen  Schlages  dergleichen  lernte»  nach  einer 
Harmonie,  welche  die  Vorfahren  überliefert ;  der  Anfang  des  einen 
dieser  Lieder  ist  (Bergk  P.  L.  p.  951  2.  Aufl.): 

IlakkdSa  7CSQ0dnoXiv,  Sbivülv  d'sov,  iy^exvdoifiov 

noxi'KXrfyo  nolsfiadoxov  ayvdv, 

Uatda  /dtog  fisyäXov  dafiaCiJtTtov  agiotav  naQd'ivmf. 
Es  ist  ein  Dithyramb,  gedichtet  von  Lamprocles  dem  Athener.-  in 
der  Art  mögen  die  Lieder  der  Jugend  [aoiSal  vdcov,  Eurip.  s.  o.) 
gewesen  sein,  welche  der  Athena  am  Hochfeste  erschollen. 

An  solche  Nächte  heftet  sich  mitunter  Aberglaube.  ,,  Traum  in 
der  Neujahrsnacht  trifft  ein"  Grimm  D.  Myth.  p.  1100  2.  A.  So 
ging  dem  Hipparch  das  in  Erfüllung  was  ihm  iv  ngoxigri  vvxxl 
r<äv  nava%'rivaC(ov  Herod.  V,  56  geträumt  hatte. 

Die  Hieropöen,  welche  nach  Rang.  814»  32  sq.  eine  möglichst 
schöne  Weihnacht  ausrüsten  sollen  [itoutv  zriv  icavwxCda  (Qg 
xakXCcrriv  tri  ^^P)  haben  zu  dem  Ende  sehr  geringe  Geldmittel. 
Dean  Ausgaben  für  die  Pompe,  Nebenkosten  beim  Opfer,  wie 
[Brennholz]  u.  dergl.,  en^liich  auch  für  die  Pannychis,  sollen  von 
50  Drachmen  bestritten  werden,  Rang.  814,  lin.  27  bis  31.  Wenn 
die  Behörde  so  wenig  gab,  werden  auch  die  Leistungen  der  Privaten 
gering  gewesen  sein.  Es  waren  die  kleinen  Panalhenäen  wohl  schon 
längst  im  Sinken. 

Personal, 

Ueber  die  Functionäre,  welche  an  dem  Hochfeste  theilnahmen, 
giebt  uns  Rang.  814  Aufschluss ,  eine  Inschrift  die  der  Herausgeber 
gegen  Ol.  110  (a.  Chr.  340)  also  in  die  demosthenische  Zeit  setzt.  ^) 
Hier  heisst  es,  dass  die  Hieropöen  gewissen  Personen  ein  Präcipuum 
vom  Panathenäenopfer  geben  sollen,  lin.  10  sq.  xal  vsiiiavtlag 
zots  t€  itavt']60tv  Tcevzä  fisgidag,  xal  zotg  ivvia  aq{xov0iv 
ZQBtg  x]al  zagiiatg  r^g**)  d'sov  ^kCav  xal  zotg  tsgloxot^otg  x']ccl 
zotg  6z[^Qaz']rjyotg  xal  zotg  zal^idQ][[oig  fiiav  xal  z']otg  7COii7t[ev- 
iSC\v  zotg  ^Ad'TivaCoig ^  xal  za\tg  dQQ7i(p6QOi]g  ([xavi^g)opofc]g?) 
xazä  £^oj['9'dra],  zä  Sl  akka  xgia  ^A%'rivaLo[Lg  äidovzag'].   Es  ist 


*)  Sie  bezieht  sich  auf  die  kleiuen  Panathenäen ,  kann  aber  unbedenklich 
auch  für  die  jährlichen  Theile  der  grossen  d.  h.  für  die  Pannychis,  die  Pompe, 
die  Opfer,  benutzt  werden. 

**)  In   den  Minuskeln   hat  Rangabe  II  p.  440  fehlerhaft  Tofi^  &BOv;   die 
Majuskeln  geben  THS  ®EOT. 
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hier  nicht  von  der  Hecatombe  die  Rede,  welche  auf  der  Inschrift 
erst  folgt,  sondern  von  den  beiden  Voropfern  auf  dem  Areopag  und 
für  Alhena  Hygiea;  diese  beiden  Voropfer  geben  die  Portionen 
{HSQidsg)  her,  die  dem  Personal  zukommen,  sie  sind  diesem  Zwecke 
recht  eigentlich  bestimmt,  die  Hecatombe  dagegen  ist  für  das  Volk, 
welches  auch,  wenn  von  jenen  ein  Rest  bleibt,  denselben  bekommt 
{rä  &XXa  ^gia). 

Die  Seher  erhalten  5  Portionen;  nach  Rangabe's  Ergänzung 
von  BOvVy  was  erhalten  ist;  vergl.  Rangabe  II  p.  442.  Unter  Auf- 
sicht der  Opfervorsteher  [tsQonoioC],  welche  die  leitende  Behörde 
der  religiösen  Festacte  sind,  scheinen  die  fiai/re^g  das  von  den  Göt- 
tern beschiedene  Glück  zum  neuen  Jahre  verkündigt  zu  haben. 

Als  Ehrengäste  folgen  dieArchonten,  damals  und  schon  längere 
Zeit  in  Athen  eine  sehr  einflusslose  Würde ;  sie  haben  indess  vor 
dem  Angesichte  der  Göttinn  immer  noch  höheren  Rang  als  die 
Strategen. 

Dann  die  Schatzmeister*)  der  Göttinn.    Sie  wurden  durch  die 


*)  H.  A.  Muller  Panatheo.  p.  121  sqq.  erklärte  10  von  den  14  Männer- 
gestalten,  die  im  Fries  des  Parthenon  an  den  G Ottergruppen  gebildet  sind,  für 
die  10  tccfi^at  der  Göttinn,  2  waren  ihm  Priester,  für  die  beiden  letzten  stellte 
er  keine  Deutung  auf.  Bei  der  grossen  Anzahl  von  Ehrengästen,  die  wir  aus 
Rang.  814  lernen ,  ist  kein  Grund  die  zccyi^lai  sehr  zu  bevorzugen.  —  Ebenso 
wenig  werden  die  14  Gestalten  Hieropöen  sein;  nach  der  Inschrift  Ross  Demen 
p.  40  haben  wir  14  Hieropöeu  Aet 'A^rivaiu  y  des  Athenäenfestes.  Denn  abge- 
sehen davon,  dass  von  den  Hieropöen  der  Göttinn  doch  einige  wohl  im  Fest- 
zuge selbst  beschäftigt  waren,  nicht  aber,  wie  fast  alle  jene  Gestalten,  den  kom- 
menden Zug  empfingen,  ist  wiederum  kein  Grund  weshalb  Phidias  gerade  laater 
Hieropöen,  darstellen  sollte,  statt  Archonten,  Strategen,  Seher  auszudrücken. 
Die  üebereinstimmung  der  Zahl  von  14  Figuren  mit  den  14  Hieropöen  der  Ross*- 
schen  Inschrift  beweiset  nichts.  Beiden  Anzahlen  liegt  unabhängig  die  Sieben- 
zahl zu  Grunde,  welche  auch  im  Athenacult  beliebt  und,  wie  es  scheint,  heilig 
war.  Im  Inventar  der  Göttinn  finden  sich  nicht  selten  sieben  Phialen  hinzu- 
geschenkt,  Böckh  C.  T.  I  p.  189.  Der  cyclische  Chor  auf  Beulö's  Relief  (s.  oben 
Seite  170)  enthält  sieben  Personen,  die  achte  ist  nicht  Chor-Mitglied,  sondern 
etwa  Chor-Meister.  Die  12  Götter  am  östlichen  Fries  des  Parthenon  machen  mit 
den  2  Nebenfiguren  Gruppen  von  je  7.  Es  ist  möglich,  dass  die  Frauengestalten, 
welche  Geräthe  tragen,  so  wie  die  Männer  beider  Hälften  des  Westfrieses  auf 
die  Siebenzahl  zurückgehen.  Denn  jener  sind  29,  dieser  je  16,  so  dass  eine 
Führerinn  oder  einen  Fuhrer  abgerechnet  4X7  und  2X7  bleiben.  Von  den 
30  Figuren  des  Westfrieses  hat  H.  A.  Müller  p.  103  eine  für  sich  gestellt;  es 
müsste  indess  noch  eine  zweite  ausgesondert  werden,  um  die  Siebenzahl  durch- 
zuführen. Doch  kommt  nichts  darauf  an;  nur  dass  man  nichts  schliesse  aus 
der  Üebereinstimmung  der  14  und  14. 
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Feier  in  so  fern  in  Thätigkeit  gesetzt  als  sie,  freilich  wohl  nicht  an 
den  Festtagen  sondern  (z.  B.  10  Tage)  vorher,  dem  Volke  eine  Dio- 
bolie  auszahlten,  wenn  die  Mittel  reichten.  —  Einst  erhielten  auch 
die  Kolakreten*)  vermuthlich  Ihren  Antheil. 

Hierauf  werden  die  Hieropöen  selbst  nebst  den  Strategen  und 
Taxiarchen  genannt,  eine  aus  Demosth.  4,  26  bekannte  Verbindung. 
Demosthenes  klagt  über  eben  das  was  unsere  Inschrift  bestätiget, 
dass  die  Officiere  mit  den  Opferern  umherziehen  und  Festzuge 
machen  helfen ,  was  in  Pericles  Zeit  ganz  anders  war.  Die  Offleiere 
waren  allem  Anschein  nach  blosse  Figuranten ;  was  sie  zu  thun  hat- 
ten, ist  nicht  bekannt  (Westerm.  zu  Dem.  a.  0.),  und  wenn  sie  sich 
nutzlich  machten,  so  mochte  das  freiwillig  sein.  Auch  die  Festzugs- 
poUzei  war,  zu  der  Zeit  wenigstens,  wo  Rang.  814  geschrieben  ist, 
bei  den  Hieropöen,  von  welchen  es  lin.  34  sq.  heissi  ^rifiiovvtag  tov 
fti)  %Bi%'aQx[ovvra  tatg  vjtd]{^.)  t(Sv  v6[icdv  ^rjniaig.  Für  die 
ältere  Zeit  durfte  dennoch  Meier  H.  E.  HI  10  p.  293  Recht  haben, 
dass  die  Hieropöen  nur  mit  der  Opferfeieriichkeit  zu  thun  hatten. 
Im  Verlaufe  scheinen  die  Hieropöen  immer  mehr  Einfluss  zu  er- 
halten. 

Die  Inschrift  erwähnt  dann  des  Geleits;  den  7to(in[ev]0LV  soll 
wie  auch  anderen  Dienstthuenden  ihr  gewohntes  Präcipuum  vom 
Opfer  gegeben  werden;  [aber  nur]  den  athenischen,  totg  'A^- 
vaCoig,  (Es  gab  wohl  auch  ein  nicht-attisches  Geleit}.  Dasjenige 
was  zur  Burg  geleitet  wurde,  war  das  Opfervieh.  Wie  nun  das 
attische  Geleit  ölzweigtragender  Greise  und  waffentragender  Män- 
ner die  für  attisches  Geld  gekauften  Opferstöcke  heranzuführen 
oder  doch  in  deren  Nähe  einherzuziehen  hatte,  so  werden  Bürger 
von  Tochterstädten  wie  Brea,  wiederum  ihre  mitgebrachten  Rinder 
geleitet  haben  und  vielleicht  ebenfalls  [iiBta  %aXXäv\  (Sauppe  de 
Inscr.  Panatb.  p.lO).  Der  Ernennungs-Modus  für  die  attischen  ^o/x- 
TCBtg  zu  Fuss  ist  die  Euandrie  (s.  o.  S.  167);  von  dieser  aber  sind 
die  l^ivov  ausgeschlossen,  Bekk.  Anecd.  257,  13,  Sauppe  de  Inscr. 
Pan.  p.  8.    Die  mittelst  dieses  Modus  Ernannten  sind  also  in  der 


*)  Sie  kommen   neben  dem  Schatzmeister  (Singular),   dem  der  Athena 
ohne  Zweifel,  in  einer  alterthümUch  geschriebenen  Inschrift  Ephemeris  1866 

H.  42  n.  2830  vor;  lin.  7  xo  8s  dgyvQiov  dovvm  tov  ta[ii[av] |  lin.  8 

T^ff  ^6o[v]  xaxa  ra  natgia |  lin.  9 

7i<ola%gitai:  diSovrav |    Die  Erwähnung  des  alten  Tempels  (lin. 6), 

des  Peplos  (lin.  10)  und  der  Praxiergiden  (lin.  13)  beweiset,  dass  die  Inschrift 
den  Athenacult  betrifft. 
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That  „Geleiter  [aber  nur]  athenische ",  oC  nofinetg  ol  'AQ"rivaloi. 
Die  Euandrie  war  derVorbereitungsact  zur  Pompe,  mithin  war  jedes 
Jahr  eine  Euandrie  nöthig,  wenn  anders  die  Geleitsleute  doch  wohl 
nicht  auf  eine  ganze  Penteteris  creiert  wurden. 

Unter  den  noiinetg  sind  ausserdem  reitende  und  fahrende  mit 
einzubegreifen,  sowol  für  das  grosse  als  für  das  kleine  Panathenäen- 
fest  der  besseren  Zeit.  Ob  gerade  unter  dem  Geleit  der  Inschrift 
Rang.  814  alle  drei  Gattungen  vertreten  waren,  mag  unsicher  sein; 
doch  da  die  Phyiarchen  und  Hipparchen  nicht  neben  den  Infanterie- 
Officieren  genannt  sind,  ist  es  ein  naheliegender  Gedanke,  dass 
erstere  mit  unter  den  TtofiTtstg  zu  verstehen  sind,  so  dass  die  Worte 
des  Demosthenes  4,  26  Sexa  taJ^iaQX^'^S  ^«^  ötQatri'yovg  koI  (pvX- 
ccQxovg  xal  InnaQxovg  Svo  der  inschriftlichen  Aufzählung  „Strate- 
gen Taxiarchen,  Geleite"  entsprechen.  So  empfiehlt  es  sich  wenigstens 
auch  an  Reiter  bei  den  TCOfiTcetg  der  Inschrift  zu  denken.  Und 
weim  wir  uns  ein  festes  Herkommen  denken,  ausser JFussgängern 
und  Reitern  auch  Wagen  folgen  zu  lassen,  so  mochten  die  üblichen 
Gattungen  des  Geleits  hinreichend  deutlich  bezeichnet  sein  mit  dem 
blossen  no^TCatg.  Man  bemerke,  dass  die  Inschrift  gerade  für  das 
Geleit  und  die  [Ranephoren]  sich  auf  das  Herkommea  beruft  in  Be- 
treff der  Belohnung;  es  war  eine  jährlich  sich  wiederholende, 
auch  bei  anderen  Feslzügen  geübte  Observanz,  nach  der  der  jcoft- 
nsvg  jeder  Gattung  seine  Opferportion  erhielt,  mithin  unnütz  dar- 
über ins  Detail  zu  gehen. 

Für  die  Theilnahme  der  Reiter  am  panathenäischen  Festzuge 
überhaupt  sprechen  manche  Stellen  der  Alten  (G.  A.  54,  34),  wenn 
auch  nicht  ausdrücklich ;  für  die  Theilnahme  von  Wagen  der  Name 
des  i^evyog  !Jto(i7tix6v  selbst,  welches  auf  keiner  panathenäischen 
Inschrift  fehlt.  Nur  die  Theilnahme  von  Reitern  und  Wagen  bei 
dem  kleinen  Feste  könnte  beanstandet  werden.  Da  aber  der  Staat 
ohnehin  Reiter  besoldete,  die  Paradegespanne  besass,  so  dass  wenig 
neue  Kosten  verursacht  wurden  (s.  o.  S.  161),  so  ist  die  Theil- 
nahme von  Reitern  und  Wagen  von  Seiten  des  Kostenpunctes  durch- 
aus wahrscheinlich,  woneben  indess  nach  und  nach  eintretende  Be- 
schränkungen namentlich  für  die  kleinen  Panathenäen  einzuräumen 
sind^  als  Athen  schwächer  und  ärmer  wurde. 

Nehmen  wir  den  Standpunct  der  Religion ,  so  ist  es  ebenfalls 
wahrscheinlicher,  dass  das  eigentliche  Hochfest  (der  Festzugstag) 
jedes  Jahr  gleichartig  begangen  wurde.  Dies  mag  nie  ganz  erreicht 
sein,   die  weltliche  Prunksucht  mag  bei  der  grossen  Feier  immer 


Panathenäen.  177 

auch  ein  glänzenderes  Hochfest  herbeigeführt  haben ,  aber  bis  zur 
Wegkssung  des  Wagengeleites  braucht  man  die  Vernachlässigung 
des  kleinen  Festes  nicht  getrieben  zu  haben,  so  \ienig  wie  bis  zur 
Weglassung  der  Reiter.  Auch  scheint  die  oben  S.  124  angeführte 
Stelle  des  Menander  für  Wagengeleit  am  kleinen  Feste  zu  sprechen. 

Der  Fries  des  Parthenon ,  welcher  den  panathenäischen  Fest- 
zug darstellt,  hat  nicht  bloss  der  grossen,  sondern  auch  der  kleinen 
Feier  den  Spiegel  vorgehalten,  wie  man  Festzüge  machen  müsse ;  er 
enthält  aber  Wagen  und  Reiter,  die  hinter  der  Opferpro^ession  her- 
ziehen und  diese,  obwohl  leblos  und  nur  Bilder  von  Stein,  haben 
gewiss  die  Vätersitte  treulich  hüten  helfen;  so  dass  man  sich  ein 
wenig  mehr  scheuete  es  anders  zu  machen ,  wie  es  am  Parthenon 
deutlich  vorgeschrieben  stand. 

Auf  beiden  Langseilen  zeigen  sich  je  10  Viergespanne,  isvyr] 
Tto^Tttxd,  wie  es  scheint,  gelenkt  von  Beauftragten,  nicht  von  Sie- 
gern im  grossen  hippischen  Agon.*) 

Geleilsleute  zuFuss  fehlen  auf  dem  Fries  des  Parthenon,  woraus 
nicht  folgt,  dass  sie  im  panathenäischen  Festzuge  fehlten.  Giebt 
uns  der  Fries  Theile  des  wirklichen  Festzuges,  so  haben  wir  die 
Spitzen  vor  uns,  welche  theils  der  Athena  Hygiea  ihr  Voropfer  nach 
der  Burg  bringen,  theils  zum  Areopag  abbiegen,  um  auch  hier  das 


•)  Die  Lenker  der  Processiooswagen  haben  ohne  Zweifel  Athener  sein 
müssen,  wie  die  anderen  „athenischen  Geleitsleute.*'  Aber  im  grossen  Agon 
siegen  auch  Nicht- Athener.  —  Nehmen  wir  an,  dass  in  der  Processiou  minde* 
stens  10  Wagen  oder  2  X  10,  3  X  10  sein  massten,  nie  über  10  hinter  einan- 
der,  um  der  Phylenzahl  zu  entsprechen  (s.  o.  S.  158  Note)  und  das  ganze 
£rechthidenvoIk  auch  in  den  Wagen  zu  repräsentieren,  so  würde  der  hippische 
Sieger,  wenn  ihn  sein  Sieg  im  grossen  Agon  zur  Lenkung  eines  Precessions- 
Wagens  berufen  hätte,  hiemit  Vertreter  seiner  Phyle  werden,  womit  er  aus  seinem 
Character  herausträte.  Denn  er,  wie  alle  Sieger  der  grossen  Agonen,  gewinnt 
seinen  Preis  für  sich;  nicht  für  seinen  Stamm  und  seines  Stammes  Ehre  ist  er 
in  die  Schranken  getreten.  Dies  unterscheidet  ihn  von  den  Siegern  der  mehr 
gottesdienstUchen  kleinen  AgOnen;  Sauppe  de  Inscr.  Pau.  p.  6.  —  Noch  mehr; 
ist  es  Ernst,  dass  jene  10  Wagen  die  Phylen  bedeuten,  so  müssen  die  Lenker 
jeder  einer  anderen  Phyle  angehören,  was  bei  den  siegreichen  Agonisten  nur 
durch  ein  sonderbares  Spiel  des  Zufalls  möglich  wäre,  —  Oben  S.  155,  Note  habe 
ich  mich  bemüht  zu  zeigen,  dass  bei  dem  Rang.  960  verzeichneten  Agon  zehn 
hippische  Preise  vertheilt  sind.  Gesetzt  es  siegten  lauter  Athener,  so  brauchen 
wir  dieselben  dennoch  nicht  zu  Lenkern  der  Processionsgespanne  im  Festzuge 
SU  machen.  Die  Zahl  der  Stämme,  Zehn,  liegt  bei  so  Vielem  zu  Grunde,  dass 
aus  der  Ueber  ein  Stimmung  zweier  Zehnheiten  nicht  das  Geringste  folgt. 
Mommsen,  Heortologie.  12 


178  Panatbenäen. 

Voropfer  zu  vollziehen  nach  Rang.  814,  s.  o.  S.  173,  Die  Zahl*) 
der  Opferthiere  (eine  doSsxatg'^.  oder  vierzehn?)  kann,  nach  dem 
Maassstabe  der  Wirklichkeit,  nicht  die  Hecatombe  vorstellen,  und 
nichts  hindert  anzunehmen,  die  scofiTtstg  zu  Fuss  seien  verpflichtet 
gewesen,  neben  der  Hecatombe ,  dem  Volksopfer,  einherzuziehen, 
nicht  neben  den  Voropfern. —  üebrigens  versteht  es  sich  von  selbst, 
dass  der  Fries  uns  weder  ganz  Wirklichkeit  noch  ganz  Dichtung 
giebt,  und  dass  es  sich  nur  darum  handeln  kann,  nach  welcher  von 
beiden  Seiten  sich  die  Darstellung  neige.  Die  Vergleichung  von 
Rang.  814,  9  mit  dem  östlichen  Fries  macht  es  wahrscheinlich,  dass 
eine  bestimmte  Realität  zu  Grunde  liegt  und  dieser  Fries  uns  ein 
Abbild  von  den  Spitzen  des  Festzugs  darbietet,  so  weit  nicht  künst- 
lerische Grunde  empfahlen  von  diesen  Wirklichkeiten  abzugehen. 
Es  fragt  sich  aber,  ob  ein  für  den  Ost-Fries  wahrscheinlicher  Schluss 
auch  für  die  Lang-Seiten  bindend  sei,  überhaupt,  ob  der  Fries  des 
Parthenon  Ein  zusammenhängendes  Bild  gebe,  oder,  nicht  Ein  Bild, 
sondern  vier  Bilder,  deren  jedes,  wenn  auch  dem  panathenäischen 
Festzuge  angehörend,  doch  eine  gewisse  Fertigkeit  und  Genügsam- 
keit in  sich  selber  trage?  Das  Auge  sieht  nicht  bloss  nicht  alle  vier 
Seiten  zugleich,  sondern  schon  zwei  Seiten  zugleich  in  der  Schräge 
ansehen  wäre  zu  viel,  vielmehr  wird  es  sich  dem  Eindrucke  einer  ein- 
zigen hingeben.  Hiernach  ist  es  nicht  gewiss,  ob  die  beiden  Hälften 
des  Ostfrieses  auf  den  Langseiten  characteristisch  fortgesetzt  sind, 
und  als  möglich  muss  man  zugeben,  dass  die  geringe  Zahl  von  Rin- 
dern die  Hecatombe  vorstelle,  weil  die  Phantasie  des  Beschauers  den 
Rest  ergänze  und  vermuthe  die  übrigen  Rinder  seien  um  die  Ecke 
herumgegangen,  und  die  gesehenen  nur  die  letzten,  ein  Anblick,  den 
die  Hecatombe,  wo  der  Zug  in  eine  andere  Strasse  einbog,  mitunter 


*)  Leider  ist  die  Zahl  nicht  sicher«  Aus  allgemeinen  Gründen  empfiehlt 
sich  die  dto$6%atg.  Denn  die  Gottheit,  welcher  die  12  Kühe  II.  VI  93  sq.  gelten, 
ist  Athena ,  und  von  dieser  dmSenettg  ist  gerade  in  Verbindung  mit  dem  Peplos 
(II.  a.  0.)  die  Rede,  welche  Verbindung  sich  eben  in  den  Pauatheuaen  findet. 
Es  kommt  hinzu,  dass  der  Scholiast  das  Zwölf- Opfer  für  attisch  erklärt,  freilich 
nur  Schol.  L.  V.  zu  v.  93  daSsHi^lg  ^vcla  iatl  nagcc  xotg  'AxxiyiOtg.  Ein 
besserer  Platz  für  die  HoadB^atg  ist  nirgends  im  attischen  Festjahr.  Sie  passt 
zur  Hecatombe,  deren  Achtel  sie  zu  sein  scheint.  —  Petersen  nimmt  14  Opfer- 
stücke an,  10  Kühe,  die  den  Phylen  entsprechen,  dahinter  4  Widder.  Es  würde 
dann  die  doppelte  Siebenzahl  sein ;  s.  oben  S.  174,  Note.  ~  Üebrigens  muss 
man  sich  vorhalten,  dass  aus  der  Zahl  vielleicht  gar  nichts  folgt.  Denn  die 
Rinder  gehen  bis  zur  Ecke,  sollen  also  vielleicht  nur  die  letzten  einer  grosseren 
Zahl  andeuten. 
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gewähren  musste;  und  ebenso  an  der  N.  W.  Ecke  noch  mehr  Reiter, 
die  TtoiiTCBtg  zu  Fuss  u.  A.  hinzudenke. 

Nach  den  7to(iJt€tg  nennt  die  Inschrift,  Rang.  814,  Dienstthuende, 
deren  Geschlecht  aus  dem  Dativ  TA  d.h.'ra[^ff]  sich  ergiebl,  deren 
Bezeichnung  selbst  aber  bis  auf  das  Schlusssigma  verloren  ist.  Was 
Rangabe  II  p.  442  für  seine  Ergänzung  [äQQri^6(foi]g  anführt,  dass 
die  Lücke  damit  genau  ausgefüllt  ist,  gilt  ebenso  sehr  für  [xavri' 
g>6Q0i]g  und  sachlich  sind  die  Kanephoren  neben  den  Geleitsleuten 
angemessener. 

Von  den  29  Frauengestalten  am  östlichen  Fries  trägt  der 
grössere  Theil  Kannen  und  Becken,  und  diese  Trägerinnen  scheinen 
Kanephoren  im  Dienste  des  Staates  zu  sein.  Ais  der  Staat  kostbare 
Processionsgefasse,  goldene  und  silberne  {X9'^<fiS9  dgyvQig;  Meier 
A.  E.  HI  10  p.  292,  Leake  Top.  p.  74  n.  1  Saup.)  zu  besitzen  an- 
fing, sollte  dieser  Reichthum  und  Glanz  auch  gesehen  und  bewun- 
dert werden.  Wenn  man  also  früher  mehrere  Stücke  Gerätb ,  in 
einem  Korbe  vereinigt,  der  Kanephore  zu  tragen  gab,  so  vertrauete 
man  jetzt  jedem  der  Mädchen  ein  einzelnes  solches  Kleinod  an,  ohne 
dass  man  darum  das  eine  ccQyvgväofpoQog^  das  andere  XQ'^^^^oq>6Qog 
genannt  hätte,  sondern  man  blieb  bei  dem  alten  Ausdruck  xavrjipoQoi 
für  sämmtliche,  obwohl  das  xavovv  nicht  mehr  von  allen  gebraucht 
oder  doch  nur,  von  den  rückkehrenden  etwa,  als  Futteral  benutzt  wurde. 
An  Ablegung  *)  des  xavovv indess  und  bloss  nominelle  Kanephoren,  wie 
die  am  Parthenon  sind,  ist  für  diejenigen  Theile  des  Festzuges  nicht 
zu  denken,  welche  die  ältesten  und  grundleglichsten  (Hecatombe) 
waren,  wohl  aber  für  jüngere  oder  mehr  nebensächliche  Partien 
(die  Voropfer),  dergleichen  uns  der  Parthenon-Fries  giebt.  Nehmen 
wir  also  an,  dass  bei  der  Hecatombe,  auf  welche  wohl  die  herrliche**) 


•)  Athena  begegnet  Odyss.  VII  20  ihrem  Schützling  in  der  Gestalt  eines 
jungen  Mädchens ,  das  einen  Krug  (xälnig)  trägt.  Des  Erechtheus  Tochter 
musste  sich  als  Kanephore  für  den  Dienst  der  Stadtgöttin n  schmücken,  Acusil. 
ap.  Schol.  Odyss.  XIV  538.  Solche  Sagen  schützten  die  Kanephorie  nach  alter 
Art.    Vgl.  Meier  a.  0.  p.  291  u.  37. 

•*)  Eratosthen.  Cataster.  XIII  xal  inoii^aocxo  (^gix&oviog)  TCQog  tovxoig 
imtpccvrj  t^v  ^va(av.  Die  Hecatombe  ist  für  das  Volk  und  wird  der  Athena 
Polias  geschlachtet.  Der  Athena  Polias  nun  soll  sich  eben  auch  Orithyia ,  des 
Erechtheus  Tochter,  schmücken  und  zur  Burg  hinaufsteigen,  um  zu  opfern,  Acu- 
sil. bei  dem  Note*  angef.  Schol.  Die  Tradition  blieb  gewahrt,  wenn  nur  die  der 
Polias  bestimmten  Opfer  eigentliche  Kanephoren  hatten;  das  für  Athena  Hygiea, 
welches  wir  am  Parthenon  sehen,  ist  ein  Nebenopfer  und  hat  schwerlich  so  ehr- 
würdige Traditionen  aofznweisen^   dass   nicht  moderne  Prnnkliebe  hier  das 
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Opfer-Ausrüstung  des  Erechtheus  sich  bezieht,  immer  noch  korb- 
tragende Mädchen  gesehen  v^urden. 

Die  Zahl  der  äanephoren  dürfen  mr  uns  nicht  klein  denken, 
da  Lycurg  für  hundert  Kanephoren  Goldschmuck  (Westerm.  Bio. 
min.  p.  279,  185  xoofiov  %qv6ovv  eis  q'  xavrig)6Q0i}g;  Pausan. 
Att.  29,  16  nagd'svoig  xoC^ov  ixcctov)  anfertigen  Hess.  Ihre  Zahl 
mag  nicht  geringer  gewesen  sein ,  als  die  des  männlichen  Geleits, 
übrigens  wohl  an  den  grossen  und  kleinen  Panathenäen  verschieden. 
Sie  mussten  erwachsen  und  von. guter  Familie  sein.  Erstere  Eigen- 
schaft und  die  grössere  Zahl  unterscheidet  sie  von  den  Arrhephoren, 
welche  noch  Kinder  und  nur  4  an  der  Zahl  waren.  Uebrigens  dürfte 
in  den  von  Lycurg  ausgerüsteten  Kanephoren  eine  luxuriöse  Stei- 
gerung wenigstens  in  Betreff  des  Gebrauchs  von  Gold  und  Silber  zu 
erkennen  sein,  s.  o.  S.  15,  Note. 

Das  athenische  Volk  nahm,  von  den  Demarchen,  wahrscheinlich 
nach  seinen  Demen  (Meier  a.  0.  p.  290)  geordnet,  am  Zuge  Theil; 
Schol.  Ar.  Nub.  37  ovroL  (ot  8rnidQ%oC)  81  trjv  tcoiitv^v  räv  TLav- 
adi]vai(ov  ixoö^ovv.  Der  von  athenischem  Geleite  {xofijtstg)  ge- 
führten Hecatombe  muss  sich  die  feiernde  Gemeinde  angeschlossen 
haben. —  Ehe  Athen  sehr  reich  und  das  souveräne  Volk  stolz  wurde, 
haben  die  Bürgerfamilien  selber  gewiss  die  Dienste  verrichtet,  welche 
später  an  untergeordnete  Einwohner  kamen. 

Die  Metöken  nämlich  mussten,  gekleidet  in. Roth  als  der  gesetz- 
lich bestimmien  Livree,  hinter  ihren  Patronen,  den  Bürgern,  Gefässe 
hertragen,  gefüllt  mit  Kuchen  und  Opferbrot  und  bald  aus  Erz  bald 
aus  Silber*)  gearbeitet  (Meier  a.  0.  p.  291  n.  41  sq.).  Diese  gesetz- 
liche Bestimmung  konnte  so  entstehen,  dass  der  attische  TCQOötd- 
rrig  für  den,  gewissen  Metökenfamilien  gewährten  Schutz  auch 
Dienste  verlangte,  ursprünglich  nach  privater  Verabredung,  bis  aus 
dieser  eine  Sitte  und  dann  ein  Gesetz  wurde.  Die  Metöken  dienten 
nicht  der  Göttinn  Atheha,  sondern  den  einzelnen  Bürgern,  welche 
die  Göttinn  feierten,  was  sie  unmittelbar  anging  war  nicht  Gottes- 
dienst, sondern  Menschendienst.  Sie  empfingen  daher  den  wenig 
ehrenvollen  Namen  der„Napflräger"^xa9pij9jdpog.  Sie  haben  wahr- 


mavovv  ganz  nuterdrücken  kounte,  ohne  irgend  mit  einem  Dogma  in  Conflict 
zu  kommen. 

*)  Man  braucht  nicht  anzunehmen ,  dass  die  silbernen  c%oifpai  (Meier  a.  0. 
u.  42)  für  den  Gotlesdiendt  der  Athena  bestimmt  waren,  die  «rzeneu  aber  für 
die  Schmause  der  Demoten ,  wenn  anders  doch  beide  Feslkuchen  (N|)Qta, 
nonavct)  enthielten,  welclie  nicht  zur  Burg  emporzutragen  waren. 
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scheinlich  nicht  mit  auf  die  Burg  *)  steigen  dürfen  am  Hochfeste,  sie 
mussten  denn  sich  das  Recht  attischer  Epheben  erschlichen  haben, 
(Dinarch  Frgm.  XVI,  8  Saup.  p.  332).  Ihre  Aufgabe  war  bei  den 
Demenschmäusen  ihren  Patronen  Brot  und  Kuchen  zu  bringen. 

Die  Metökinnen  waren  theils  um  ihre  Herrinnen  und  Fräulein 
beschäftigt,  theils  nahmen  sie  ihnen  Dienste  ab,  zu  denen  einst 
wohl  die  Bürgerinnen  selbst  verpflichtet  waren.  Nach  Ar.  Av.  1550 
sqq.  und  anderen  Stellen,  die  Meiera.O.  sorgfältig  prüft,  geht  hinter 
dem  vornehmeren  Mädchen,  welches  als  Kanephore  vorangeht,  eine 
Metokinn  (und  zwar  ein  Metoken-Mädchen)  her  mit  Schirm  und 
Sessel  als  öxiadri(p6Q0g  und  difpQotpdgog;  ebenso  hinter  der  vor- 
nehmen Frau  eine  Metökinnn  (und  zwar  eine  Metökenfrau)  Aeiian. 
V.  H.  VI,  1.  Der  Unterschied  in  den  Pflichten  der  abhängigen 
Frau  und  der  Tochter  mag  nicht  zwingend  gewesen  sein,  um  so 
weniger  als  diesen  Pflichten  ohne  Z\«eifel  das  persönliche  Abhängig- 
keits-Verhältniss  einer  Metökenfamiiie  von  einer  vornehmeren  zu 
Grunde  liegt,  es  also  von  dem  Bestände  ersterer  abhängen  wird,  wer 
der  Herrinn  oder  dem  Fräulein  Schirm  und  Sessel  nachträgt.  Da 
die  Kanephören  aus  guten  Häusern  sind  (Harpocr.  aC  iv  d^idficctc 
Ttagd'svoL),  so  ist  die  Dienerschaft  für  sie  von  selbst  da,  weil  eine 
angesehene  Familie  auch  über  Metöken  und  Metökinnen  verfügt,  für 
die  das  Familienhaupt  TCQoOxdtrig  ist.  Diese  Metökinnen  also  dienen 
nicht  der  Staatsreligion,  sondern  ihren  Patroninnen:  indirect  aller- 
dings nehmen  sie  am  Gottesdienste  Theil,  jedoch  nur  bei  Bedienung 
der  Fräulein,  denn  die  Frauen,  denen  sie  nach  Aeiian  a.  0.  Schirme 
nachtragen,**)  dürfen  wir  als  blosse  Zuschauerinnen  hei  den  Functio- 
nen ihrer  Töchter  (der  Kanephören)  denken. 


*)  Die  Worte  des  Dinarch  Fr.  XVF,  3  lassen  diesen  Sinn  zu;  ot^  civrl  a-na- 
(prjq)6Q(ov  iq>r}ßoL  elq  t^v  dttgonoXiv  ccvccßrjaovtcci ,  ovx  vfiLV  ^xovxBg  xdqiv 
tilg  ^oXits^ccg  aXXa  ta  rovtov  oCQyvQiq},  „welche  anstatt  napftragende  Metö- 
ken, wie  sie  sind,  zu  bleiben  nnd  sich  von  der  Burg  fern  zu  halten,  sich  die 
Rechte  attischer  Epheben  erschlichen  haben  und  auf  die  Burg  im  Festzuge  der 
Panathenäen  sich  begeben,  keineswegs  weil  ihr  sie  zu  Bürgern  gemacht  habt, 
sondern  weil  Bestechung  waltete."  Weniger  passend  wäre:  „welche,  statt  als 
Skaphephoren  hinaufzugehen,  vielmehr  als  Epheben  hinaufgehen**;  denn  wozu 
das  dvaßrjvai  überall  hervorheben,  wenn  dies  dem  Metöken  am  Hochfesttage 
zustand?     Meier  a.  0.  p.  291  n.  41  hat  dies  angenommen. 

*•)  Einen  Grund  diese  Nachricht  zu  bezweifeln  kann  ich  nicht  finden,  obwohl 
die  Hauptpflicht  der  Metökinnen  wohl  darin  bestand,  dass  sie  Wasser  trugen, 
8.  n.  S.  182.  Wenn  gerade  keine  verfügbare  Frau  in  der  Metökenfamiiie  war,  so 
itiag  auch  eine  Metöken-Tochter  der  Patronina  den  Schirm  getragen  haben. 
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Eine  andere* Pflicht  der  Metökinnen  war  die  Hydriaphorie,  zu 
der  besonders  Frauen  gebraucht  wurden,  ohne  indess  Unverheira- 
thete  auszuschliessen  (s.  die  Stellen  bei  Meier  a.  0.).  Durch  diese 
Pflicht  traten  allerdings  die  Metökinnen  dicht  an  den  Gottesdienst  hinan, 
denn ,  wiewohl  auch  beim  Rüsten  des  Demotenschmauses  Wasser 
nöthig  ist,  so  war  bei  dem  Schlachten  der  Opferstücke  am  Altar 
Wasser  doch  ebenfalls  ganz  unentbehrlich.  Aber  bei  der  Tempera- 
tur des  Hecatombaeon  grosse  gefüllte  Krüge  auf  die  Akropolis  zu 
schaffen  war  beschwerlich  und  dieser  einst  gewiss  von  Athenerinnen 
versehene  Dienst  wurde  in  historischer  Zeit  den  Metökinnen  über- 
tragen, wohl  nicht  ohne  Zuthun  des  Staates.*)  Dennoch  blieb  diese 
Dienstleistung,  was  sie  war,  eine  Beschwerde  und  gehörte  zu  den 
„erniedrigenden  Gebräuchen ,  welche  die  Metöken  an  ihre  unterge- 
ordnete Stellung  erinnerten"  C.  Fr.  Hermann  Ant.  1  §  115.  Die 
getragenen  Hydrien  werden  wir  nicht  mit  Meier  p.  292  a.  0.  als 
kostbare*'^)  Wassergefasse  denken,  sondern  als  einfache  Krüge,  die 
dem  Bedürfnisse  genügen. 

Man  muss  im  Allgemeinen  annehmen,  dass  das  untergeordnete 
Personal  nicht  länger  als  irgend  nöthig  auf  der  Burgfläche  blieb, 
dass  die  Dienste  der  Metökinnen***)  sowohl,  wie  der  Schirm-  und 


*)  Ihren  Anfang  kann  diese  Sitte  indess  ebenfalls  in  privater  Verabredung 
haben ,  so  dass  eine  Burgerinn  ihre  eigene  Pflicht  abgab  an  eine  von  der  Bür- 
gerfamilie  abhängige  Metökinn.  Aber  als  diese  Sitte  aberband  nahm,  muss 
der  Staat  gewisse  Metökinnen  jedesmal  zum  Wassertragen  für  das  Volksopfer 
und  die  Nebenopfer  befohlen  haben,  so  dass  fortan  eine  jedeWasserträgerinn  an 
Stelle  und  im  Auftrage  ihrer  besondern  Patroninn  zu  fungieren  aufhörte. 

**)  Selbst  die  als  Preisgabe  Rang.  960,  B,  27  aufgeführte  Hydria  ist  nicht 
mehr  als  30  Drachmen  werth. 

*•*)  Das  Wasser  der  Clepsydra,  obwohl  etwas  salzig,  war  dennoch  gut  genug 
zu  Verrichtungen  beim  Abschlachten  des  Opferviehs.  Die  Clepsydra  bei  den 
Panathenäen  zu  benutzen  efhpfahl  ihre  Lage  unterhalb  der  Burg;  über  Ihren  an- 
geblichen Wasserreich  thum  in  der  Panathenäenzeit  vgl.  ob.  S.  5,  Note.  Wenn  die 
Metökinnen  von  da  das  Wasser  holten,  so  kamen  sie  durch  denStufeugangandie 
grosse  Marmortreppe  der  Propyläen  (Beule  TAcrop.  I  p.  154)  und  schlugen 
grossentheils  denselben  Weg  ein,  welchen  der  Festzng  ging.  Beul^  p.  162  lässt 
sie  durch  die  südliche  Seitenpforte  unterhalb  des  Nike-Tempels  zur  Burg  hinauf- 
steigen. —  Um  noch  während  des  Opferns  und  doch  ohne  Aufsehen  Wasser 
hinanfzuschaffen ,  könnte  der  Felsgang  benutzt  sein,  welcher  das  Agraulion  mit 
der  Burgfläche  verbindet.  Nach  der  Beschreibung,  die  Beule  a.  0.  p.  157  und 
Breton  Atheues  p.  176  von  den  Unbequemlichkeiten  des  Felsgangs  machen,  ist 
freilich  an  Hinauftragen  der  Wasserkrüge  nicht  zu  denken,  wohl  aber  konnten 
die  befohlenen  Metökinnen  eine  Kette  bilden,  in  der  die  Hydria  von  Hand  in 
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Sessel-Trägerinnen  während  des  Gottesdienstes  zurücktraten,  dass 
die  herrschaftlichen  Domestiken  nur  auf  kurze  Zeit  oder  gar  nicht 
dem  Opferaltar  und  der  eigentlichen  Stätte  der  Feier  sich  naheten, 
dass  möglichst  alle  Ministrationen  auf  der  Burgfläche  von  ächten 
Erechthiden  geleistet  wurden. 

Während  des  festlichen  Zuges  durch  die  Strassen  von  Athen 
werden  die  Dienerinnen  ihre  wesentlichsten  Pflichten  gehabt  haben, 
indem  bei  dem  Sonneiibrande  in  den  Strassen  der  Stadt,  besonders 
wenn  der  Zug  anhielt  oder  den  Markt  umzog  ein  Schirm  oder 
Sessel  erwünscht  war.  Die  Dieneripn  musste  immer  nahe  bleiben, 
um  beim  Wiederaufbruch  des  Zuges  den  Stuhl  zu  tragen.  Für  die 
am  Ritus  auf  der  Burg  theilnehmenden  vornehmen  Frauen  und 
Mädchen  konnten  jene  Gegenstände  der  Bequemlichkeit  aus  den 
Heiligthümern  der  Burg  (wo  man  auch  Sessel  aufbewahrte)  genom- 
men oder  in  der  Art  hinauf  besorgt  sein,  dass  die  Kanephore  nicht 
mit  der  Stuhlsetzerinn  hinter  sich  durch  die  Propyläen  einschritt 
oder  während  der  heiligen  Handlung  jedes  Edelfräulein  eine  Person, 
die  den  Schirm  hielt,  neben  sich  hatte. 

Aber  selbst  zugegeben,  dass  die  Schirm-  und  Sesselträgerinnen 
auch  beim  Einzug  durch  die  Propyläen  hinter  ihren  Damen  und 
Fräulein  blieben,  auch  sogar  während  des  Ritus  hinter  den  Stählen 
standen,  kann  die  Weglassung  solcher  Dienerinnen  am  Fries  des 
Parthenon  doch  schwerlich  einen  Grund  mehr  abgeben,  um  die  Dar- 
stellungen des  Frieses  aus  dem  Gebiete  der  Panathenäen  hinauszu- 
weisen.  Der  Künstler  durfte  sich  in  so  weit  von  der  Realität  los- 
sagen, als  er  sich  auf  Darstellung  erechthidischer  Landestöchter 
beschränkte  und  das  Luxus-Personal  wegliess. 

Die  Sieger  der  grossen  Agonen  nahmen  ohne  Zweifel  am  Fest- 
zuge Theil,  jedoch  unter  der  feiernden  Gemeinde,  nicht  als  Functio- 
näre.  Wenn  die  Volksgemeinde  nach  Demen  geordnet  einherzog, 
so  vnrd  sich  jeder  Sieger  unter  seinen  Demoten  befunden  haben, 
wenn  er  Athener  war,  ebenso  jeder  Ausländer,  der  gesiegt  hatte, 
unter  seinen  Landsleuten.     Da  in  der  Regel  nur  die  grossen  Pana- 


Hand  aufwärts  ging,  bis  sie  da  angelangt  war,  wo  der  Gang  in  die  Bnrgfläche 
ausmündet  (im  Bezirk  des  Erechtheums).  Bei  dem  Opfer-Ritns  selbst  mochte 
dann  die  Hydria  von  Bürgerskindern  bereit  gehalten  und  zugelangt  werden ; 
diese  Ministration  mit  der  Hydria  war  eine  leichte  Pflicht  gegen  das  Hinauf- 
schaffen (Hydriaphorie  der  Metok! nnen),  vieUeicht  eine  ehrenvolle  Pflicht,  welche 
der  Sieger  im  Fackellauf  erfüllen  konnte.  Sein  Siegespreis  ist  eine  Hydria; 
aiehe  oben  Seite  169. 
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thenäen  einen  musischen,  gymnischen  und  hippischeh  Agon  gehabt 
zu  haben  scheinen,  so  war  derjenige  Festzug,  an  welchem  die  Sieger 
ihres  jungst  erworbenen  Ruhms  sich  Treueten,  ein  Festzug  der 
grossen  Panathenäen.  Es  ist  nicht  überliefert  und  auch  nicht  wahr- 
scheinlich ,  dass  die  prämiierten  Agonisten  ihren  Character  als  Sie- 
ger auch  an  den  folgenden  Jahresfesten ,  die  Penteteris  hindurch, 
bewahrten  oder  gar  ausser  ihrem  Gewinn  noch  ehrende^)  Functio- 
nen erlangten,  die  sie  am  Hochfeste  jedes  Jahres  bemerklich  ge- 
macht hätten. 

Wenn  die  Athener  „den  freigelassenen  Sclaven  und  anderen 
Barbaren"  Bekk.  anecd.  p.  242;  G.  A.  55,  2S  die  leichte  Pflicht  auf- 
erlegten den  Markt  mit  Eichenlaub  zu  bestreuen  für  den  Festzug,  so 
liegt  hierin  eine  Tendenz  der  Milde  und  Güte,  die  auch  den  Gering- 
sten nicht  ganz  verachten  will.  Alt  dürfte  die  Sitte  nicht  sein,  son- 
dern etwa  aus  Cimons  Zeit  stammen,  als  die  Athener  sich  ein  Ideal- 
bild von  sich  und  ihrem  Edelmuth  gegen  die  Schwächeren  inTheseus 
bildeten. 


P  e  p  1  0  s. 

Der  in  Troja  dargebrachte  Peplos  11.  VI  90  spricht  im  Allge- 
meinen für  ein  höheres  Alter  der  Peplos-Darbringungen  auch  in 
Athen.  **)  In  der  Ilias  bringt  die  alte  Landesköniginn  ihn  dar  mit 
ihren  Matronen,***)  es  ist  ein  Tag  der  Noth  und  die  Darbringung 
eine  ausserodentliche,  durch  die  Umstände  erheischte.  Hecuba 
wählt  unter  ihren  eigenen  Kleiderstofl'en,  die  aus  Sidon  sind,  den 


•)  Da  diese  Functionen  nur  gottesdienstliche  hätten  sein  können  und  der  hip- 
pische Agon  am  meisten  Cultus-EIemente  enthält,  so  könnte  man  solche  Func- 
tionen (Lenkung  derProcessionsgespanne)  am  ehesten  für  den  hippischen  Agon 
zugeben.     Doch  siehe  S.  177,  Note. 

**)  Die  Verehrung  der  ilischen  Burggöltin  halten  Duncker  G.d.A.  III  p.284 
und  Welcker  G.  L.  II  p.  286  für  unhistorisch  und  bloss  enlehnt  aus  dem  Joni- 
schen. Bei  der  näheren  Verwandtschaft  von  Pelasgern  und  Joniern  scheint  die 
Sitte,  einen  Peplos  darzubringen,  als  allgemein  griechisch  gelten  zu  können  für 
diejenige  Vorzeit,  wo  die  Dorier  noch  nicht  eingedrungen  sind  und  noch  keinen 
Theil  an  der  griechischen  Geschichte  nehmen,  also  nicht  mitzählen.  Auch  der 
Pt>plos  von  16  eleischen  Frauen  der  Hera  dargebracht,  scheint  vordorisch  zu 
sein.  —  In  wie  weit  nun  dieser  Sitte  eine  besondere  Stadt  einen  besonderen 
ihrem  Cult  gemässen  Sinn  unterlegen  wollte,  bleibt  dabei  immer  noch  zu  ent- 
scheiden. 

***)  V.  87  ytgaiäg,  tivlg  yeQagdg  Schol.  B.  L.  V. 
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•  Rinder,  die  geopfert  werden  sollen, 
iiach  Petersen  p.  31  zehn  (?)  Opferkühe ; 
■  Meier  a.  0.  p.  292  nennt  sie  Stiere. 


Sechs  Jungfrauen,  zwei  mit 
Kannen,  vier  mit  Becken  in 
der  Hand. 


8Cll«^> — 

hervor  an  weichen  Festen  das  Cultiisbild  mit  dem  Peplos  zu  bekleiden  war  (s. 
u.  S.  188).  Wir  müssen  auf  neue  Zeugnisse  warten,  durch  die  der  Nachweis 
»u  führen  wäre.    Bis  weiter  ziehe  ich  die  im  Texte  aufgestellte  Ansicht  vor. 
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Etwas  über  das  Alter  der  geregelteo  Peplos-Darbringung  folgen  soll, 
so  wird  die  Vermuthung  nicht  zu  Gunsten  hohen  Alterthums  der 
regelmässigen  Peplen  ausfallen,  weil  der  Parthenon  wie  auch  Plsi- 
strats  Hecatompedon  der  jüngere  Bau  ist  neben  dem  Erechtheum, 
und  auf  jüngere  Bräuche  im  Allgemeinen  gewiesen  war,  während 
wohl  am  Erechtheum  sich  ältere  Cultusbräuche  dargestellt  fanden.  *) 
Indess  ist  eine  solche  Folgerung  aus  verschieden  Gründen  sehr  un- 
sicher. 

Gehen  wir  aus  von  den  Einrichtungen  historischer  Zeit»  so  führt 
die  Altersbestimmung  (7  bis  11  Jahr)  der  am  Peplos  helfenden  Mäd- 
chen auf  die  Penteteris  der  Panathenäen,  d.  h.  auf  Pisistratus,  durch 
wielchen  die  grossen  Panathenäen  und  damit  die  Penteteriden  ge- 
gründet sind.  Wenn  nun  das  Lebensalter  der  Arrhephoren  vor 
Pisistratus  nicht  so  oder  überhaupt  nicht  genau  bestimmt  war,  so 
rührt  von  ihm  wohl  nicht  bloss  diese  Bestimmung  her ,  sondern  Pi- 
sistratus gab  den  Arrhephoren  zuerst  als  neues,  übrigens  nebensäch- 
liches Amt  hinzu,  dass  zwei  von  ihnen  an  dem  jetzt  regelmässig  zu 
bringenden  Peplos  mit  arbeiten  sollten. 

Wahrscheinlich  beabsichtigte  Pisistratus  nur  an  seinen  grossen 
Panathenäen  einen  neuen  Peplos  darzubringen  und  behielt  die  Ar- 
rhephoren 4  Jahre  lang  auf  der  Burg,  um  sie  in  künstlicher  Arbeit 
unterweisen  zu  lassen.  In  den  Zwischenjahren  mochten  gebrauchte 
Peplen  dienen.     Penteterisch  war  auch  der  eleische  Peplos. 

Im  republicanischen  Athen  scheint  dieNeu-Anfertigung  in  jedem 
Jahre  Regel  geworden  zu  sein  (G.  A.  54  13),  weil  die  Behörden 
jährlich  wechselten  und  der  Gebrauch  aufkam^  solche  Männer,  die 
si#h  das  Jahr  über  ausgezeichnet,  in  die  Stickerei  des  Peplos**)  auf- 
zunehmen und  abzubilden  [avÖQsg  al^Loi  tov  ninXov),  Die  her- 
kömmliche Altersbestimmung  blieb  bestehen,  obwohl  der  Peplos 


•)  Der  Frieg  des  Erecbtheums  enthielt  Figuren  von  Wagen,  Kriegern  und 
Frauen.  Die  Figuren  hatten  Colorit,  der  Fries  selbst  war  schwarz;  Breton 
Athenes  p.  160. 

**)  So  drängte  sich  Hoffart  in  die  Religion  ein,  denn  eben  das  schmeichelt, 
sich  neben  der  Gottheit  zu  vergöttern.  Wenn  mit  Bötticher  ein  weltlicher  und 
ein  geistlicher  Peplos  anzunehmen  wäre,  so  würde  der  Ehrgeiz  letzteren  vorge- 
zogen haben.  Geistliches  und  Weltliches  scheiden  sich  nicht  so  wie  Bötticher 
will,  sondern  das  Portrait  eines  Diadochen  füllt  den  Platz,  wo  Götterbilder 
(Meier  a.  0.  p.  289  n.  16)  sein  sollten,  und  der  Sturmwind,  welcher  den  mit 
Diadochenbildern  bestickten  Peplos  mitten  imCeramicus  zerreisst,  lehrt,  dass  die 
Religion  verletzt  war.    Vgl.  auch  Stark  zu  G,  A.  54,  13. 
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jetzt  jährlich  geworden  war  und  auch  die  Arrhephoren  jährlich  ab- 
und  neue  zugingen. 

Uebrigens  kam  es  bei  der  jährlichen  Darbringung  von  selbst, 
dass  man  für  das  grosse  Fest  schönere  Peplen  arbeitete  und  na- 
mentlich in  dem  sinkenden  Athen  sich  für  das  kleinere  Fest  sogar 
zu  Zeiten  wohl  mit  ausgebesserten  Peplen  begnügte,  also  aus  Gleich- 
gültigkeit gegen  die  Religion  doch  wieder  in  die  penteterische  Ein- 
richtung des  Pisistratus  zurückfiel. 

Anfänglich  mag  der  Peplos  von  Menschenhänden  durch  die 
Stadt  in  Procession  getragen  uod  der  Göttinn  gebracht  sein.  Her- 
nach befestigte  man  ihn  segelartig  über  einem  Wagen;  man  suchte 
dabei  die  Illusion  aufrecht  zu  halten,  dass  das  heilige  Kleid  der  Burg 
bis  auf  eine  gewisse  Nähe  gleichsam  zu  Lande  zusegelte.  Dies  kam 
schon  in  der  Diadochenzeit  auf,  wie  aus  dem  neugefundenen  Ehren- 
decret  für  Philippides  hervorgeht.  Ephemer,  von  1862  n.  100  p. 
118.  Als  athenischer  Gesandter  hatte  Philippides  den  König  Lysi- 
machus  gebeten,  den  Athenern  eine  Raa  und  einen  Mast  zur  Peplos- 
darbringung  zu  schenken.  Lysimachus  ging  darauf  ein  und  die  er- 
betenen Segelstangen  gelangten  01.120,  2  ==  a.Chr.  299/8>  Archen 
Euctemon,  nach  Athen.  Die  Stelle  lautet:  disXix^  Sh  {0Ui7t7ti- 
Srig)  xal  mcig  xsgaiag  xal  t6tov^  ojtcog  av  dod-fj  rg  d'eoi  sig  rä 
Ilavad^vaia  rc5  nenktp,  ä  ixoni^d'r^  iit  Evxrijiiovog  aQXomog, 
Vermuthlich  wurden  die  königlichen  Gaben  nicht  an  den  (kleinen) 
Panathenäen  in  Euctemons  Jahre  zuerst  produciert,  sondern  gingen 
im  Vorsommer  a.  Chr.  298  ein,  so  dass  die  grossen  Panathenäen 
von  Ol.  120,  3  zuerst  durch  sie  verherrlicht  wurden.  Der  Peplos, 
mit  seinen  Zipfeln  an  der  Raa  befestiget,  konnte  sich  vollständig 
zeigen,  in  der  Art  unserer  Banner.  Das  Obergestell  des  Wagens 
muss  dem  erzenen  Schiffe  geähnelt  haben,  welches  kürzlich  im 
Erechtheum  gefunden  und  Ephemer,  von  1862  p.  91  abgebil- 
det ist. 

Dies  Schaugepränge  und  die  Künstlichkeit  der  verborgenen 
Vorrichtungen,  durch  welche  das  Fahrzeug  sich  vorwärts  bewegte, 
wird  bis  in  späte  Zeiten  hinein  noch  Fortschritte  gemacht  haben, 
je  nachdem  reiche  Leute  sich  dafür  interessierten,  wie  Herodes 
Atticus,  8.  Philostrat.   Vit.  Soph.  p.  236  ed.  Kayser. 

Ein  durch  die  Strassen  segelndes  Schiff  ist  allerdings  „ein 
sonderbares  Schauspiel",  0.  Müller  in  A.  E.  111,  10  p.  86.  Doch 
seit  den  Perserkriegen  wuchsen  die  Athener  unter  Eindrücken  des 
Seelebens  auf,  den  Panathenäen  wurde  eine  Regatta  angeschlossen. 
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es  lag  nicht  so  ganz  fern,  ein  sehr  grosses  viereckiges  Stück  Zeug 
wie  ein  geschwelltes  Segel  |w  ovQico  rc3  zolitG)  (Philostrat.  p.  236, 
lin  21)  zeigen  zu  wollen.  Die  Zeiten  der  agrarischen  Athena  waren 
längst  vorbei.  Die  stäte  Wiederholung  der  Sache  gab  Gelegenheit 
die  Illusion  immer  vollständiger  zu  machen ,  Philostratus  spricht 
auch  von  vielen  Rudern  (xMa  xdTtrj  A.  0.  lin.  22). 

Die  Bestimmung  des  Peplos  war  „zur  Bekleidung  des  alter- 
thümlichen''  Gnadenbildes  der  Polias  im  Erechtheum  zu  dienen 
(G.  A.  154).  lieber  die  Festzeiten,  an  welchen  der  Peplos  zu  brauchen 
und  dem  Bilde  im  alten  Tempel  (Erechtheum)  umzuthun  war,  durch 
die  Praxiergiden  (oder  Praxiergidinnen) ,  gab  es  in  Athen  Bestim- 
mungen, welche  vom  delphischen  Gott  ausgegangen  waren.  So  viel 
scheint  sich  aus  den  Resten  der  Inschrift  Ephem.  n.  2830  zu  er- 
geben, die  sich  indess  nicht  speciell  mit  den  Panathenäen  beschäf- 
tiget. Die  Schrift  ist  alterthumlich.  Pittakis  bringt  die  Bestimmungen 
mit  den  Plynterien  zusammen.  Vgl.  unt.  Plynterien:  Feier.  Die 
den  Peplps  betreffende  Stelle  lautet:  lin.  10.  . . .  dl  6  ^Jitokktav 
iXQTfiösv . . . ;  lin.  11....  d^q)LSvvvov0Lv  tbv  ninXov  . . .;  lin.  12. 
[ßv  ratg  ioQ'jratg  Jit  MoiQayixEL  ^An6XX(Ovi ...;  lin.  13.  \}iarä 
ta  7t]dtQLa  TlQajifliBQyiöav.   Siehe  auch  S.  175,  Note. 

F  e  s  t  z  u  g. 

Zu  den  die  Weihenacht  Resorgenden  mussten  sich  morgens 
noch  andere  theils  Festbeamte  theils  Ehrengäste  auf  der  Burg 
(nebenher  auch  auf  dem  Areopag)  einfinden,  jene  um  die  letzten 
Zurüstungen  zum  Empfang  des  mit  Sonnenaufgang  beginnenden 
Festzugs  und  zur  Opferung  zu  treffen,  diese' um  der  Feier  anzu- 
wohnen, ihrPraecipuum  zu  empfangen  und  sich  des  schönen  Anblicks 
zu  freuen.  —  Der  Fries  des  Parthenon  bildet  neben  den  Götter- 
gruppen eine  Anzahl  von  Männern  ab,  die  dem  kommenden  Zuge 
entgegensehen  oder  mit  einander  sprechen  oder  die  Opfermädchen 
über  ihren  Dienst  zu  belehren  scheinen.  Es  sind  der  Männer  so 
viele  wie  der  Götter,  doch  sind  sie  so  vertheilt,  dass  links  6,  rechts 
8  stehen.  Sie  zeigen  ziemlich  verschiedene  Haltung  und  nichts 
nöthigt  alle  oder  fast  alle  für  Personen  desselben  Ranges  und  Standes 
(s.  0.  S.  174,  Note)  zu  halten.  Vielmehr  sind  sie  dazu  bestimmt,  die 
Mannichfaltigkeit  von  Ehrengästen,  vielleicht  auch  von  Festbeamten 
in  allgemeinem  Bilde  zu  repräsentieren,  welche  wir  aus  Rang.  814, 
10  kennen  lernen  (s.  o.  Seite  173).     Den  Archonten,  Sehern  und 
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den  andern  ordentlichen  Tbeilnehmern  *)  müssen  auch  noch  ange« 
sehene  Ausländer  hinzugezählt  werden,  z.  B.  die  Gesandten  aus 
dem  Peloponnes,  welche  das  Bundiriss  von  a.  Chr.  420  zu  erneuen, 
10  Tage  vor  den  grossen  Panathenäen  nach  Athen  kamen 
(Thucyd.  V,  47)  und  dano  wohl  in  Gesellschaft  der  athenischen 
Würdenträger  die  Pompe  von  der  Burg  ansahen,  desgleichen  distin« 
guierte  Privatpersonen  aus  der  Fremde. 

Das  Gros  des  Festzuges  sammelte  sich  ohne  Zweifel  ausserhalb 
Athens  in  der  schönsten  Vorstadt,  wo  wir  den  Hippias  beschäftiget 
finden  das  Geleit  zu  Fuss  aufzustellen.  liier  also,  im  äusseren 
Ceramicus,  ordneten  sich  sämmtliche  stofiTtsig^  gehende,  reitende, 
fahrende,  und  ebendahin  muss  vorher  das  Opfervieh  zusammenge- 
trieben sein.  In  der  Umgegend  des  äusseren  Ceramicus  muss  sich 
auch  das  attische  Volk  nach  Demen  geordnet  haben,  wie  auch  die 
fremden  Geleitsleute  mit  den  Opfern  der  Tochterstädte  hier  ihren 
Anschluss,  nach  ihren  Heimaten  geordnet,  vorbereiten  mochten. 
Inzwischen  waren  wohl  gleichzeitig  in  der  inneren  Stadt  kleinere 
Contingente**)  gerüstet  worden,  welche  der  durchs  Dipylou  ein- 
ziehende Hauptzug  nunmehr  im  inneren  Ceramicus  annectierte.  Die 
aufgehende  Sonne  war  der  Termin,  bis  zu  welchem  alles  bereit 
sein  musste. 

Namentlich  mögen  diejenigen,  welche  sehr  heilige  und  kostbare 
Gegenstände  trugen  (wie  den  Peplos,  den  Leuchter,  welchen  man 
am  Fries  des  Parthenon  sieht,  die  Gold  und  Silbergefässe) ,  solche 


*)  In  Pericles  Zeit  gaben  sich  die  Oberofficiere  ohne  Zweifel  nur  beiläufig 
mit  Festzügen  ab.  Damals  war  kein  Grund  zu  der  Klage,  welche  Demosthenes 
über  ihr  kindisches  Treiben  erhebt. 

**)  Auf  getrennte  Anorduung  der  Theile  scheint  die  Erzählung  Thuc.  1,  20 
zu  führen,  dass  Hipparch  mit  Auordnung  der  Pompe,  d.  b.  eines  Theils  der 
Pompe  beschäftigt  war,  während  Hippias  die  Hopliten  aufstellte,  jeuer  im  inne- 
ren Ceramicus  am  Leocoriou,  dieser  im  äusseren.  Die  Lage  des  Leocorion  ist 
nicht  genauer  bekannt,  doch  bei  der  Menge  und  Mannichfaltigkeit  der  Festge- 
nossen empfiehlt  sich  eine  Aufstellung  gesonderter  Theile.  0.  Müller  A.  £.  I, 
6  p.  236  glaubte  dagegen,  die  panathenäische  Procession  habe  die  ganze  Ent- 
fernung vom  äusseren  Ceramicus  bis  zum  Leocorion  eingenommen.  Thuc.  I,  20 
spricht  anscheinend  so,  als  habe  auch  Hipparch  die  ganze  Pompe  vor  sich  ^e- 
habt(Ti)v7Tava'9'ijvalxJ7v  no^niiv  diaiiociiovvti);  aber  an  dieser  Stelle  spricht 
er  nur  im  Fluge  von  der  Sache,  hätte  er  an  der  Hauptstelle  VI,  56  sqq.  uns 
sagen  wollen,  womit  Hippach  beschäftigt  gewesen,  so  würde  er  uns  wohl  einen 
bestimmten  Theil  des  Zuges  genannt  haben,  welchen  wir  uns  getrennt  denken 
könnten. 
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kleinere  Abtbeilungen  gebildet  haben,  welche  vom  Hauptzuge  oder 
?on  dazu  deputierten  Geleitsleuten  abgeholt  wurden  und  erst  im 
inneren  Ceramicus  einen  Theil  des  Hauptzuges  zu  bilden  anfingen. 

Die  Fortsetzung  des  Zuges  durch  das  Innere  der  Stadt  ist  theil- 
weise  ein  topographisches  Problem ,  dessen  Lösung  vornehmlich  da- 
von abhängt,  wo  man  das  städtische  Eleusinion  ansetzt.  Leake 
(Top.  p.  216),  der  dasselbe  am  Ost -Ende  des  Burghügels  sucht,*) 
lasst  den  Zug,  nachdem  er  durchs  Dipylon  die  Stadt  betreten,  durch 
den  Ceramicus  die  Agora  erreichen,  von  der  Agora  —  auf  einem 
nicht  näher  angegebenen  Wege,  doch  wohl  im  Süden  der  Burg,  die 
nach  Leake  ganz  umzogen  wird  —  sich  zum  Eleusinion  begeben, 
um  dieses  herumbiegen  und  am  Pelasgikon,  im  Norden  der  Burg 
vorbei  zum  Tempel  des  Apollon  Patroos  an  der  Agora  zurück- 
kehren. 

Grundlage  dieser  Ansicht  ist  zunächst  die  Stelle  bei  Philochorus  V. 
Sophist.  2,1,  §5,  wo  die  Worte  nach  Kaysers  Ausgabe  p.  236  so  lauten: 
xttXBtva  itsgl  räv  üavad'ijvaÜDV  tovtcov  ijxovov  *  ninkov  fihv 
äv^tpd'm  riqg  vsfog  i^Sic3  yQccg)ijg  gw  ovqicd  np  xöXtcc),  d^afisiv 
dh  xr^v  vavv  oix  dyto^vyicDv  ayovr&v,  dXX  VTtoysiotg  iLrixavatg 
inoXtöd'ävoveav,  in  KsQafietxov  Sh  agaöav  xikCa  xdTtri  dq>6tvai 
inl  ro  'EIbvoCvvov  xal  nsQißakovCav  avxo  Tcagccfistifac  to 
IlsXaeyvxdv  xofit^oiiBvriv  tb  jtaQot  to  Ilv^tov  iXd'Btv,  ol  twv 
äQfiL0rat.  Hier  wird  TcaQafiBtiffaL  „entlang  fahren"  bedeuten, 
nicht:  „um  die  Ecke  biegen."  Beule  TAcrop.  I  p.  15t  übersetzt: 
longeant  le  mur  des  Pelasges. 

Ausser  der  Lage  des  Eleusinion  ist  in  Philochorus'  Worten 
besonders  das  Pythion  schwer  zu  erklären.  Die  Oertlichkeit,  welche 
sonst  Pythion  heisst,  liegt  am  Iliss  (Leake  p.  198;  Forchhammer 
k.  Stud.  p.  367;  nach  0.  Müller  A.  E.  I,  6  p.  235  freilich  am  Ende 
der  Tripodenstrasse).  Leake  sucht  p.  216  zu  zdgen,  dass  Philo- 
chorus nur  den  am  Markt  gelegenen  Tempel  des  Apollon  Patroos 
hat  meinen  können. 

Der  angegebenen  Schwierigkeiten  ungeachtet  erkennt  man  so 
viel,  dass  der  Zug  durch  den  Ceramicus  den  Markt  erreichte  und 
sich  dann  zum  Eleusinion  —  ungewiss  freilich  auf  welchem  Wege  — 
begab;  dass  der  Zug  beim  Eleusinion  umbog,  also  diess  der  öst- 
lichste Punkt  war,  welchen  er  berührte;  dass  er  —  theil  weise  un- 


*)  Ich  halte  diese  [Ansicht  fGr  die  beifallswürdigste;  siehe  unten  Seite 
249,  Note. 
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gewiss  auf  welchem  Wege  —  vom  Eieusinion  sich  den  Propyläen, 
dem  Endpunkte  der  Procession,  näherte,  schliesslich  in  der  Art,  dass 
nördlich  von  der  Burg  am  Pelasgikon  entlang  gezogen,  um  die  Nord- 
West-Ecke  gebogen  und  so  das  Ziel,  der  Aufweg  durch  die  Propy- 
läen erreicht  wurde.  Zuletzt  also  hatten  die  Ziehenden  die  Burg 
zur  Linken.  *) 

Mehrere  Zeugnisse  (Philostr.  a.  0.  und  Suidas  II,  2  p.  184 
Beruh.)  beziehen  sich  auf  den  Gehrauch  der  Schiffsprocession,  welchen 
die  Blüthezeit  vielleicht  nur  in  Anfangen  kannte.  Es  könnte  fraglich 
sein,  ob  die  von  Philostrat  angegebene  Strasse  der  Schiffsprocession 
auch  dieProccssionsstrasse  der  pericleischen  Zeit  gewesen,  ob  nicht 
der  grösser  und  schwerfälliger  gewordene  Apparat  des  Peplosschiffes 
genöthigt  habe  die  Processionsstrasse  etwas  zu  ändern?  Indess  auch 
ein  älterer  Zeuge  Xenophon  (Hipparch.  3,  2;  Leake  Top.  p.  216) 
redet  vom  Paradereiten '^)  bis  zum  Eieusinion  und  zwar  vom  Markte 
und  den  Hermen  aus.  Hierdurch  wird  theilweise  der  von  Philostrat 
angegebene  Weg  bestätiget ;  „Von  den  Hermen  [an  der  Agora]  zum 
Eieusinion"  (Xen.)  und  „vom  Ceramicus  [der  in  die  Agora  mündet] 
bis  zum  Eieusinion"  ist  offenbar  dasselbe.  Die  Schiffsprocession  hat 
also  nichts  in  der  Processionsstrasse  geändert  und  Philochorus' 
Worte  sind  auch  auf  die  besten  Zeiten  anwendbar,  zumal  wenn  man 
bedenkt,  dass  in  einer  von  Berg  und  Thal  durchzogenen  Stadt  wie 


•)  Au8  dem  Fries  des  Parthenon  folgt  nichts  zu  Gunsten  des  Heranziehens 
von  Norden.  Die  Figuren  der  West-,  Nord-  und  halben  Ostseite  kehren  dem 
Beschauer  alle  die  linke  Seite  zu,  die  der  Süd-  und  halben  Ostseile  aber  zeigen 
uns  alle  ihre  rechte  Seite.  Die  dem  Publicum  besonders  zugewendeten  Seiten 
wurden  bevorzugt.  Am  stiefmütterlichsten  kam  die  Süd-West-Ecke  weg,  wo 
gewissermassen  ein  Riss  ist,  denn  hier  reiten  die  einen  nordwärts,  die  anderen 
ostwärts.  Dagegen  zeigen  die  Figuren  der  West-,  Nord-  und  halben  Ostseite 
alle  dieselbe  Richtung;  der  Beschauer  kann  herumgehen  und  immer  an  demsel> 
ben  mächtig  langen  Zuge  herumzugehen  glauben.  Das  ist  ein  Vorzug  dieser 
Seiten.  Mit  der  Annäherung  des  Zugs  an  die  Propyläen  von  Süden  oder  Norden 
hat  es  nichts  zu  thun.  Auch  wenn  die  Pompe  von  Süden  kommend  nach  ihrer 
Linken  das  Opfer  zum  Areopag  (S.  192),  nach  ihrer  Rechten  das  für  Hygiea  ab- 
geordnet hätte,  würde  bei  gleicher  Lage  des  Parthenon  den  meist  gesehenen 
Seiten  der  Vorzug  gebühren;  sowohl  mit  Bezug  aufContinuierlichkeit  der  Figuren, 
als  auch  mit  Bezug  auf  den  Gegenstand  (Hygiea). 

**)  An  die  Reiter  des  Panathenäen zugs  selbst  hat  freilich  Xenophon  wohl 
nicht  gedacht.  Er  heisst  seinen  Hipparchen  vom  Markt  bis  zum  Eieusinion 
recht  schnell  reiten  (slg  taxog  civiivai  rovg  tnnovg).  Die  Escorte  des  Pana- 
thenäenzugs  ritt  und  fuhr  ohne  Zweifel  langsam.  Aber  die  Strasse  solcher 
Paraden  lehrt  uns  Xenophon  allerdings  kennen. 
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Athen  die  für  eine  grosse  Procession  geeignete  Strasse  von  natür- 
lichen Gegebenheiten  abhängt,  die  sich  nicht  so  leicht  ändern  lassen. 

Am  Ziele  angelangt  mussten  sich  die  Theile  des  Zuges,  welche 
am  Fusse  der  Burg  und  des  Areopag  bleiben  sollten,  von  denen 
trennen,  welche  die  Opfer  und  den  Gottesdienst  zu  besorgen  hatten 
oder  daran  theilnahmen.  Unten  blieben  Wagen  und  Reiter  (Beule 
I  p.  147  sqq.),  nur  zu  Fuss  schritten  Würdenträger  und  alle  vorneh- 
meren Theiinehmer  und  Theiinehmerinnen  die  Marmortreppe 
hinauf,  indess  das  Vieh  durch  die  südliche  Seitenpforte  (unter 
dem  Nike  -  Tempel)  eingetrieben  wurde  (nach  Beule  a.  0.  p.  152). 
Zugleich  wurde  der  Areopag  bestiegen. 

Während  nämlich  Einige  sich  mit  dem  Voropfer  für  Athena 
Hygiea  nach  der  Burg  wendeten,  hatten  Andere  das  Voropfer  auf 
den  Areopag  zu  führen.  Rang.  814,  8  sqq.  [-d'jvfti'  dh  tovg  Isgo- 
Ttotovg  tctg  fihv  dvo  [d'veiag  rijv  ta  rij]  ^Ad'tjvä  ty  'Tyisia  xal 
xriv  iv  rc5  'AgB\L(p  ndycD  tsXov](iev7iv  xad'ditSQ  tcqotbqov,  wo 
die  beiden  letzten  Worte  lehren,  dass  diese  Einrichtung  älter  ist  als 
die  Inschrift. 

Wenden  wir  die  inschriftlichen  Voropfer  auf  den  Ost-Fries 
des  Parthenon  an,  wo  sich  nach  den  besten  Autoritäten  Hygiea 
dargestellt  findet  als  die  vorderste  der  Gottergruppe  rechts,  so 
folgt,  dass  die  Heranziehenden  der  Athena  Hygiea  das  Voropfer 
bringen  wollen. 

Für  die  andere  Göttergruppe  ist  nun  nicht  mehr  Freiheit  ge- 
geben. Es  muss  dieselbe  das  andere  Voropfer,  das  areopagitische, 
darstellen,  und  es  fragt  sich,  ob  dies  gefolgerte  Muss  auch  sein 
kann.  Die  weibliche  Figur  mit  der  Fackel,  welche  nach  Einigen 
Demeter,  nach  Andern  Aphrodite,  endlich  wieder  nach  Anderen  Ar- 
temis ist,  könnte  doch  auch  eine  in  der  Art  der  Aphrodite'*')  gebildete 


•)  Aus  der  Schale  des  Pliidias  ging  auch  die  der  Aphrodite  verwandte  Ne- 
mesis hervor;  Preller  gr.  Myth.  I  p.  333  a.  A.  Mit  Unrecht  würde  man  die 
äschyleische  Grässlichkeit  der  Furien  gegen  obige  Denluog  wenden.  Pausanias 
Att.28,6  sagt  ausdrücklich,  dieser  Dichter  habe  ihnen  zuerst  Haar  mit  Schlangen 
gegeben,  und  hebt  hervor,  dass  ihren  Bildern  nichts  Furchtbares  (ov^^«' yoPf^ov) 
anzusehen  sei. — Weit  eher  könnte  man  gegen  die  Einzahl  der Erinys  einwenden. 
Denn  der  attische  Cultus  erkannte  dreiErinyen  an  nachPolemon  ap.Schol.Soph. 
O.e. 39  (nicht  zwei,  sieheSiebel.  zuPaus.  a.O.);  dieDieizahl  folgt  auch  aus  den 
drei  Hieropöen  der  Semnen  bei  Demosthcnes,  s.  o.  p.  171,  Note  *.  Hiergegen 
weiss  ich  nichts  zu  erwiedern,  als  dass  dem  Künstler  Manches  freisteht  und  was 
den  Dichtern  hingeht,  auch  ihm  hingehen  muss.  Denn  die  Erinys  in  der  Ein- 
zahl findet  sich  imHomer;  vgl. bes.  11. XIX 87  Zsvg  nalMotga  xal  iQSQOtpoiiig 
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Furie  darstellen.  Die  beiden  für  Zeus  und  Hera  gehaltenen  Figuren 
sind  dann  Pluton  und  neben  ihm  Gaea,  eine  auf  den  Areopag  bezug- 
liche Gruppe,  wo  nach  Paus.  Att.  28,  6  Pluton,  Hermes  und  Ge  ver- 
ehrt werden.  Auch  der  Namensgott  des  Areopag,  Ares,  scheint 
neben  der  Eumenide  dargestellt. 

Wie  die  beiden  am  Parthenon  sichtbaren  Processionen  Neben- 
handlungen des  panathenaischen  Hochfestes,  eine  unabhängig  von 
der  andern,  darstellen ,  so  wird  für  die  Mittelgruppen  zu  vermuthen 
sein,  dass  sie  ebenfalls  einen  oder  mehrere  Nebenacte  darstellen, 
ohne  mit  den  beiden  Voropfern  zusammenzufallen,  deren  Götter  den 
MittelHguren  den  Rücken  wenden.  —  Die  Peplosdarbringung,  auf^ 
welche  Viele  die  eine  Gruppenhälfle  deuten,  bildet  einen  solchen  unab- 
hängigenAct,  wichtig  genug  um  die  Mitte  des  Ostfrieses  einzunehmen, 
und  bei  den  Voropfern  passend,  weil  diese  und  die  Peplos-Darbrin- 
gung  ohne  Zweifel  unter  den  ersten  Cultushandlungen  waren,  die 
der  bei  den  Propyläen  angelangte  Festzug  auszuführen  anfing.  — 
Sollte  die  andere  Gruppenhälfte  ebenfalls  einen  Nebenact  der  Pana- 
thenäen  bedeuten*),  so  ist  bisher  wenigstens  derselbe  noch  unbe- 
kannt. —  Einig  ist  man  weder  über  den  Sinn  der  einen  noch  der 
andern  Gruppenhälfte.  — 

Der  Athena  Hygiea  hatte  Pericles  eine  Slatue  errichtet  bei  dem 
Altar  [der  Hygiea],  welcher  „angeblich  schon  vorher  da  war"  (Plut. 
Per.  13  staQcc  röv  ßofiov  og  xccl  %^6rsQov  ^v  (6g  Xsyov0iv]  cf. 
LeakeTop.p.  107,N.6).  Die  Statue  wird  von  Pausanias  unter  den  „am 
Eingang  zur  Burg"  stehenden  aufgezählt.  Beule  giebt  das  Fussge- 
stell  der  Hygiea  an,  wo  die  Propyläen  in  die  Burgfläche  ausgehen 
(siehe  Beule's  Plan).  Das  Opfer  galt  dem  Heil  und  Leben  des  Volks 
und  seiner  Beamten. 

An  dem  Eingangs-Opfer,  welches  den  Gottheiten  des  Areopag 
gleichzeitig  gebracht  wurde,  mögen  sich,  bei  den  grossen  Pana- 
thenäen  wenigstens,  auch  Fremde  betheiligt  haben.  Pausanias  1, 28, 6 


'Egivvg,  wo  neben  dem  einzelnen  Zeus  die  einzelne  Erinys  steht.  Die  älteste 
der  Erinyen  hat  Euripides  Ipb.  Taur.  963  Dind.,  vgl.  Pindar  Ol.  2,  7S.  Bei 
Aeschylus  ist  die  Einzahl  häafig,  doch  im  Drama  beweiset  das  Nichts,  weil  im 
Wecbsel  der  Rede  und  Gegenrede  immer  nur  Eine  sprechen  kann.  Im  Allge- 
meinen lässt  sich  der  Wechsel  der  Zahl  mit  dem  ähnlichen  der  Nifiseig  und 
Ndfiiang  zusammenhalten;  Preller  a.  0. 

*)  Man  konnte  fragen,  ob  die  Gruppenbälfte  links,  da  sie  den  Göttern  des 
Areopag  zunächst  ist,  eine  Handlung  auf  dem  Areopag  anzeige,  gleichzeitig  mit 
der  Peplosdarbringung  auf  der  Burg.  Die  Fackel  der  Mittelflgur  lässt  sich  auf 
die  Semnen  beziehen;  vgl.  oben  S.  171  und  172. 

Mommsen,  Heortolog^ie.  13 


194  Panathenaen. 

erwähnt,  dass  jenen  Gottheiten  Fremde  so  gut  wie  Stadter  {I^Bvot-  tb 
ofioimg  xal  dötoi)  opferten. 

Von  den  mit  den  Voropfern  verbundenen  Gebeten  kann  man 
sich  vielleicht  eine  Vorstellung  nach  dem  Schluss  der  äschyleischeo 
Eumeniden  bilden.  Einige  Verschiedenheit  in  den  mündlichen 
Theilen  (Gebeten,  Gesängen)  des  Ritus  am  Altar  der  Athena  Hygiea, 
auf  dem  Areopag,  am  Tempel  der  Athena  Nike,  am  Erechtheum, 
muss  doch  wohl  angenommen  werden,  wenn  auch  manche  Formeln 
und  Wendungen  überall  sich  wiederholten. 

Die  Gebete  am   grossen  und  kleinen  Feste  waren  nicht  ganz 

^gleich.     Denn  Herod.  VI,  111  sagt,  in  Folge  des  marathonischen 

Kampfes  habe  der  Herold  bei  den  penteterischen  Opfern  auch  für 

die  Platäer  beten  müssen,  wobei  an  die  Panathenaen  zu  denken  ist, 

und  zwar  die  grossen. 

Zu  den  jährlichen  Panathenaen -Bräuchen  ist  auch  wohl  die 
Eiresione  zu  rechnen  nach  dem  Scholiasten  zu  Clemens  p.  9»  33 
Pott:  „igccD"  •  r^v  kayo^ivr^v  elQsaicivriv  q>ri<slv^  rlv  ovtog 
TtSQLBikovvxBg  igioiQ  xal  tccivLais  vtpaöiidrmv  Xivscov  —  ^v 
de  Tclääog  dxo  ttjg  MoQiag  iXaiag  —  xal  dxQod^oig  utavroioig 
TtBQiaQZiDVXBg,  dvrjyov  Big  dxQOTtoXiv  ty  IloXiddi  'Ad'tivatov 
Ilavad^vaia,  ovvmg  i7tBvg)ri(iovvrBg*  BlQB^Lcivrj  üvxa*)  fpigBc 
xal  (i^Xa  xal  egiyg.  Es  ist  schwer  eine  bestimmte  Stelle  für  diesen 
nebensächlichen  Festact  auszumitteln. 

Zwischen  der*  Hinaufführung  der  Voropfer  und  der  Hecatombe 
muss  eine  Zwischenzeit  verflossen  sein.  **) 

Nach  der  Pompe  folgt  die  Darbringung  der  Hecatombe;  die 
Hieropöen  sollen  sie,  nach  Rang.  814,  18,  7iB^i>avxBg  rrjv  nofiJtiqv 
r(i  ^B(p  opfern  und  zwar  eins  der  schönsten  Rinder  der  Athena 


*)  Anglist- Feigen,  siehe  Note  **  S.  35* 
•*)  In  dieser  Zwischenzeit  wartete  die  übrige  Pompe  am  Fusse  der  Burg, 
indem  sie  ausruhete  oder  auf  derAgora  umherzog,  nach  Vollendung  der  eigent- 
lichen Gesammt  - Procession.  Möglich  wäre  es  auch,  dass  man  die  Voropfer 
hinaufbrachte  gleich  beim  ersten  Heranziehen  der  Pompe  aus  dem  Ceramicus, 
dass  also  die  Pompe  ohne  ihre  Spitzen  weiterzog  und,  wenn  sie  zum  zweiten 
Mal  sich  den  Propyläen  näherte,  gleich  die  Hecatombe  hinaufgehen  konnte,  weil 
die  Voropfer  schon  geschlachtet  waren.  Die  ankommenden  Ehrengäste,  die 
fcofinEig  u.  8.  w.  fanden  dann  ihre  Portionen  fertig  vor.  Indess  lässt  sich 
einwendeu,  dass  der  Gesammteindruck,  zunächst  die  Zahl  der  Opferthiere, 
so  für  einen  grossen  Theil  des  Zuges  verringert  worden  wäre.  DerPeplos  wenig- 
stens wurde  gewiss  nicht  gleich  hinaufgebracht,  wenn  der  Zug  zuerst  aas  dem 
Ceramicus  der  Burg  nahe  kam. 
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Nike^  die  übrigen  der  Atbena  Polias,  ib.  lin.  20  7tQ0XQi[vavrsg  ix 
r(&v]  xeXXi6tBvov0(3v  ßoc5v.  Die  Inschrift  nennt  die  Atbena 
Polias  zuerst,  ,,alle  Rinder  sind  für  sie,  nur  eins  für  Atbena  Nike."*) 
Aber  da  sie  bemerkt,  dies  eine  solle  am  Altar  der  Nike  geopfert 
werden,  also  am  Eingang  der  Burg  (Rangabe  II  p.  443)  beim  Nike- 
tempel, so  ist  dies  wieder  ein  neues  Voropfer,  für  das  siegreiche 
Glück**)  Athens  gebracht  am  Eingang  der  Burg,  wie  das  fürHygiea. 
Die  Polias  also  erhält  ihre  Hecatombe  zuletzt  von  allen  Opfern.  Die 
Darbringung  findet  inl  rä  ßm^ä  trjg  'A^'ijvag  rd  iisyäkp,  ib. 
lin.  19,  statt***)  ,  ' 


*)  Die  Epheben  gingen,  nach  der  spaten  Inschrift  Ephemeris  n.  4098  lin. 
13,  im  Zuge  mit,  6vvB7t6(i7t6vaaVf  wahrscheinlich  im  panathenäischen  Fest- 
zöge; sie  geleiteten  ein  Stück  Rindvieh  und  brachten  es  der  Athena  (Nike)  auf 
der  Burg.  Es  ist  die  zweite  Inschrift  im  Philistor  I,  Heft  1  und  2,  wo  die  Stelle 
so  lautet:  9vvtsXovfiiv7ig  Sh  nal  tijg  d'vaias  xij^AQ'T^va^  xij  Ni%r^  Gvvsnofi- 
nsveav  %aX<Bg  %al  €vaxWO  |  vcog,  ßovv  avvnefi'tljlccv]t8g  ijv  xal  i^vaav 
[iv]  dciiQonoXft  r^[i]  ^siß, 

**)  Das  Opfer  für  Athena  Nike  hat  mit  den  Siegen  im  Agon  nichts  zu  thun. 
Der  Niketempel ,  welchen  Leake  p.  392  von  Cimon  erbaut  glaubt ,  bezieht  sich 
auf  ernstere  Siege;  seine  Langseiten  stellten  vielleicht  die  Schlachten  von  Ma- 
rathon und  Plataea  dar,  so  dass  das  Piatäer-Gebet,  s.  o.  S.  194,  passend  am 
Altar  der  Nike  gesprochen  sein  würde.  Die  Inschrift,  welche  sich  auf  die  klei- 
nen Panathenäen  bezieht,  enthält  keine  Spur  von  Agonen.  Die  Göttinn  der 
grossen  Agonen  ist  nicht  die  des  Niketempels,  sondern  Athena  Parthenos,  die 
eine  Nike  auf  der  Hand  trägt.  Vgl.  Curtius  gr.  G.  II  p.  274  sq.  und  Bötticher 
im  Philologus  XVII  p.  399. 

*•*)  Wo  ist  der  grosse  Altar  der  Athena  zu  suchen?  ist  er  identisch  mit  dem 
anderswo  erwähnten  Altar  des  Opferers?  (tofi  ßcnfiov  xov  d'vrjxov  —  nicht 
^vijxQt;  —  Sd-srov,  Böckh  C.  I.  I  p.  281  n.  160  §  7;  auch  als  Inschrift  eines 
Ehrensessels  OYHXOOY  (W.  Fischer  N.  Schweiz.  Mus.  III  p.  57,  Note),  und 
haben  wir  uns  hier  unter  dem  nördlichen  Vorbau  des  Erechtheums  den  Ort  zu 
denken,  wo  man  der  Athena  Polias  die  vielen  Rinder  der  Hecatombe  schlachtete? 
(Rangabe  II  p.  443.)  Der  Altar  des  Opferers  war  zur  Zeit  derjuschrift  n.  160 
unvollendet  und  wenn  an  ihm  die  Hecatombe  gebracht  wurde  —  eine  Sache  die 
jährlich  vorkam  —  musste  einstweilig  wenigstens  ein  anderer  Ort  gewählt  wer- 
den. Auch  scheint  die  besondere  Bezeichnung  (xov  ^VTixod)  eher  auf  etwas 
Besonderes  als  auf  eine  so  gewöhnliche  Handlung  wie  das  Schlachten  von 
Rindern  zu  geben.  — 

Besser  passt  der  an  der  Ostfronte  des  Parthenon  belegene  grosse  Opferaltar, 
Breton  p.  146;  auf  Beule's  Plan:  Autel  de  Minerve.  Hier  war  auch  mehr  Platz 
für  das  Schlachten  einer  Menge  von  Rindern. 

Aber  in  älteren  Zeiten ,  ehe  der  Cultus  sehr  luxuriös  wurde,  ist  gewiss  das 
Hauptopfer  der  Athena  Polias  am  Erechtheum  dargebracht,  wo  diese  Göttinn 
ihren  Wohnsitz  hat.  Auf  Benutzung  des  Bezurks  um  das  Erechtheum  deutet 
auch  die  dortige  Aufstellung  desTheseus  mit  dem  marathonischen  Stier,  wel- 

13» 
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Das  Fleisch  von  dem  Nike-  und  Polias-Opfer  nicht  hloss,  son- 
dern auch  die  Reste  der  anderen  Voropfer  werden  dem  Volke  aus- 
getheilt  (xQsavoiiiaig  ib.  lin.  25)  und  zwar  an  jeden  Demos  beson- 
ders, welcher  [nach  seiner  Voikszahl]  eine  grössere  oder  geringere 
Anzahl  Demoten  für  diesen  Zweck  zu  deputieren  hat.  *)  Die  Auf- 
sicht der  Demarchen  fs.  o.  Seite  180)  war  nöthig,  damit  nicht  ein 
Demos  mehr  Demoten  deputierte  als  ihm  zukam,  denn  die  Hieropöen, 
welche  jedem  eine  iieQig  gegeben  zu  haben  scheinen,  mussten 
zwar  die  Gesammtzahl  der  Portionen  im  Ueberschlage  kennen  ohne 
doch  im  Einzelnen  zu  wissen,  wie  viele  jedem  Demos  einzuhändigen 
waren. 

Gegessen  wurde  wahrscheinlich  nachDemen;  G.  A.  54,  17n.  A. 
Das  souveräne  Volk  sass  zu  Tisch  und  Hess  sich  von  seinen  Beisassen 
(s.  o.  Seite  180)  das  Brot  und  den  Kuchen  reichen.  Bei  den  De- 
menschmäusen  mochte  auch  das  Harmodioslied  *^)  erschallen. 

In  wie  weit  das  Geschlecht  der  Opferthiere  vorgeschrieben  war 
ist  schwer  zu  sagen.  In  Pisistrats  Zeit  sühnte  man  den  panathenäi- 
schen  Heros Erechtheus  mit  Stieren  und  Widdern ;  I1.U547.  Gerade 
hieraus  schliesst  der  Scholiast  B,  dass  U.  a.  0.  (iiv  auf  Erechtheus 
gehe,  nicht  auf  Athena  {di]Ua  di  rg  '^di/va  dvovaiv).  Das  Wort 
ßovg  (z.  B.  Rang.  814)  leitet  dabei  unsicher,  ***)  weil  ßovg  bloss 
grammatisches  Feminin  sein  könnte. 


eben   er  der  Athena  schlachtete;  vielleicht  auch  der  (mit  Opferbeschauungen 
beschäftigte?)  Sehpr  bei  Tolmides,  Pausan.  Att.  27,  5. 

Bei  der  umfangreichen  Handlung  des  Hecatombenopfers  konnte  der  Bezirk 
des  Erechtheums  auch  noch  in  späterer  Zeit  mit  benutzt  werden,  indem  man 
2.  B.  das  Geschlachtete  durch  den  westlichen  Eingang  in  den  Bezirk  trug,  da- 
selbst die  Portionen  (fisgldsg')  abtheilte,  welche  dann  an  der  kleinen  Treppe 
(auf  Benl^'s  Plan:  Entree  de  TEnceinte),  rechts  von  der  östlichen  Fronte  des 
Erechtheums,  in  Empfang  genommen  wurden. 

*)  ib.  lin.  26  sqq.  d[nodi96vaL]  61  rag  fiigidocg  slg  xov  d'^fiov  ^Ttccetov, 
'natä  ä[vSQtt  VBfiov]tag  ofcoaovg  Sv  naQSxi]  6  drjfiog.  Jeder  Deputierte 
scheint  also  eine  (isg^g  erhalten  zu  haben,  jedoch  in  dnoaovg  av  kerne  Belie- 
bigkeit der  zu  ernennenden  Anzahl ,  sondern  Verschiedenheit  der  Zahl  in  den 
verschiedeneu  Demen  zu  liegen;  die  Zahl  musste  gesetzlich  geregelt  sein.  Vgl. 
Rangab^  a.  0. 

*•)  Die  Scene,  welche  dem  Aristophanes  (Ach.  980  Dind.)  vorschwebt  wird 
am  besten  in  die  Panath'enäen  verlegt.  Es  ist  von  Störungen  die  Rede,  welche 
der  Krieg  den  behaglich  Schmausenden  bereitet,  und  die  Jahreszeit  der  Pana- 
thenäen  ist  gerade  die,  wo  die  Peloponnesier  einzufallen  pflegen. 

***)  Ich  wage  also  nicht  den  Schluss,  die  Zurückdrängung  des  Erechtheus 
durch  das  Dogma  von  Athenas  Geburt  habe  veranlasst,  dass  später  Kühe  oder 
doch  diese  neben  männlichen  Thieren  vorgeschrieben  wurden ,  welche  letztere 
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Regatta. 

Erst  Sauppe  de  Inscr.  Pan.  p.  10  sq.  hat  Rang.  960  B,  28  das 
panathenäische  Schiffs- Wettspiel  erkannt.  Der  griechische  Heraus- 
geber dachte  irrthümlich  an  ein  Jugend -Wettspiel,  SfuXXa  vimv 
statt  vaäv. 

Es  scheint  nicht,  dass  die  sunische  Regatta  zu  der  panathenäi- 
schen  in  einem  Verhältnisse*)  stand,  ungeachtet  beide penteterisch**) 
dem  Poseidon***)  begangen  wurden  neben  Athena. 

Oertlich  sind  beide  Wettkämpfe  ganz  getrennt,  der  eine  im 
Piraeus,  der  andere  bei  Sunion.  Auch  kann  man  nicht  sagen,  an- 
fangs sei  der  Seewettkampf  bei  Sunion  vorgenommen,  späterhin 
nach  Athen  verlegt  worden;  denn  beide  bestanden  gleichzeitig f) 
neben  einander.  —  Ob  neugefundene  Zeugnisse  dennoch  ein  Ver- 
hältniss  der  Regatten  zu  einander  (z.  6.  in  späterer  Zeit)  aufweisen 
werden,  ist  abzuwarten. 


dem  attischen  Poseidon  (dem  Erechtheus)  galten.  —  Üebrigens  opfert  Theseus 
den  marathonischen  Stier  der  Göttin,  Paus.  Att.  27,  10;  nach  Plutarch  freilich 
dem  Apoll,  aber  das  dvdd^fjiict  des  marathonischen  Demos  beim  Erechtheum 
zeigt  offenbar,  dass  Pausanias Recht  hat.  —  In  Ilios  wird  an  den  ^IXiaxotg  der 
Athena  eine  Kuh  (d-rilBta)  und  ein  männliches  Schaaf  geopfert  C.  I.  II  p.  889. 

*)  Die  sunische  Regatta  Lys.  21,  5  bezog  Meursius  auf  die*Panathenäen, 
Rinck,  II  p.  241,  auf  die  kleinen  Panathenäen.  Gegen  Meursius  erklärte  sich 
Corsini  F.  A.  II  p.  373. 

*•)  Nach  Schömanns  geschickter  Emendation  Herod.VI87(ÄffreTijp^g  statt 
nsvti^Qrig)  war  die  sunische  Regatta  eine  Penteteris;  s.  Sauppe  a.O.  Die  pana- 
thenäische ist  zunächst  durch  Rang.  960  gesichert,  und  da  Rang.  960  die  grossen 
penteterischen  Panathenäen  ohne  Zweifel  betrifft,  muss  man  auch  die  panathe- 
näische Regatta  für  penteterisch  halten ,  bis  bewiesen  ist,  dass  sie  jährlich  war. 
***)  Da  die  Panathenäen  ausser  der  Athena  -auch  dem  Erechtheus  galten, 
dieser  aber  in  der  attischen  Dogmatik  Poseidon  ist,  so  wird  eine  SfiilXa  vetSv 
an  den  Panathenäen  vornehmlich  demPoseidon-Erechtheus  gegolten  haben.  Die 
Vereinigung  des  Poseidon  und  der  Athena  wiederholt  sich  auf  Sunion,  auch 
wenn  die  dort  vorflndlichen  Fundamente  eines  zweiten  Bauwerks  (Leake  Dem. 
p.  65  West.)  nicht  ein  Poseidonstempel  waren,  sondern  ein  Vorbau  des  Athena 
tempels,  und  Poseidon  nur  einen  Altar  iu  Athenas  Hause  hatte.  Der  sunische 
See-Wettkampf  wird  dem  mit  Athena  geeinten  Poseidon  gegolten  haben,  ebenso 
die  nach  der  salaminiscben  Schlacht  dort  gestiftete Triere(Herod.  VIII,  121),  von 
der  Grote  annimmt,  dass  sie  der  Athena  bestimmt  war.    Vgl.  Sauppe  a.  0. 

f )  Die  panathenäische  Regatta  —  etwa  a.  Chr.  480  entstanden  —  existierte 
in  der  Blüthezeit,  denn  der  Komödiendichter  Plato  (Plut.  Them.  32)  spricht 
von  ihr;  Ol.  97,  3  ist  noch  ein  Stück  von  diesem  Dichter  aufgeführt.  Lysias* 
Zeugniss  über  die  sunische  Regatta  gehört  in  die9eibß  Zeit. 
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Kalenderzeit  der  panathenäischen  Regatta  wird  der  Tag  nach*] 
der  hochfestlichen  tQiri]  q>%'Cvovtoq  **)  gewesen  sein. 

Die  vertheilten  Preise  sind  nicht  unbedeutend.  Der  siegreiche 
Stamm  erhalt  300  Dr. ;  zum  Schmause  sind  dann  noch  200  Dr.  auf 
der  Inschrift  verzeichnet.  Es  folgt  noch  ein  dritter  Posten,  200  Dr.. 
dessen  Bestimmung  fragmentiert  [TI)  ist. 

Sollten  an  der  Regatta  mehr  als  2Phylen  theilgenommen  haben, 
etwa  gar  sämmtliche  Phylen,  so  konnten  auch  zweite,  dritte  Preise 
vertheilt  werden;  lin.  31  HHTI  hat  vermuthlich  einen  zweiten  Preis 
enthalten  HH  THKYAHI  TI  11  AlHYlJifF^AI  .Rangabe  ergänzte  rgf-ö-v^y/a 
wasSauppe  zwar  zulässt,  jedoch  nicht  ganz  billigt,  da  hier  ein  Opfer 
noch  nach  dem  Schmaus  käme. 

In  der  Familie  des  Lycurg,  eines  Eteobutaden ,  erbte  das  Prie- 
steramt des  Poseidon-Erechtheus.  Er  traf  Verfügungen  über  dies 
Amt  (b.  Westermann  Biogr.  min.  p.  276,  125  Sutdi^axo  8h  xal  ri)i/ 
L6Q(o0vvriv  rov  no0€Ldc5vog  ^EQSx^scjg),  welches  hernach  sein 
Sohn  bekleidete  (ib.  p.  277,  153  Tov  Ss  nCvaxa  aved-rjxsv  6  natg 
avxov  kax^ov  ix  tov  yevovg  riqv  i6Q(X)0vvriv).  Lycurg  hat  im 
Piraeus  dem  Poseidon,  d.  i.  dem  Poseidon-Erechtheus,  einen  Agon 
gestiftet  und  mindestens  drei  cyclische  Chöre  bestimmt  (ib.  273,  50) 
mit  Preisen  von  1000,  800,  600  Drachmen,  von  denen  der  erste  dem 
Kranze  zu  1000  Drachmen  gleichkommt,  welchen  nach  einer  In- 
schrift der  erste  Cithersieger  (s.  o.  S.  139  f.)  erhält.  Diese  Chöre  sind 
als  eine  Erweiterung  der  Regatta  zu  betrachten  und  auf  den  im 
Piraeus  begangenen  XXIX  Hecatombaeon  zu  setzen,  so  fern  die  Re- 
gatta insonderheit  dem  Poseidon-Erechtheus  gegolten  haben  muss. 


*)  Es  geht  nicht  an  den  piräischen  Schmaus,  Rang. 960,  B,  lin.  30  HH  atg 
saticcaiv,  gleichzeitig  mit  dem  panathenäischen  anzusetzen,  etwa  um  die  See- 
leute zu  entschädigen ,  welche  durch  den  Dienst  (Terent.  Eunuch.  290)  bei 
ScHKTen  und  Weiften  zu  bleiben  genöthigt  waren  und  am  Hochfest  nicht  theil- 
nahmen.  Der  Sieg  wird  einer  Phyle  zu  Theü,  was  auf  Theilnahme  anderer, 
vielleicht  aller  Phylen  hinweiset.  Die  Regatta  war  eine  allgemeine  Volksbe- 
lustigung, die  mit  dem  Hochfeste  unmöglich  coincidieren  konnte  und  die 
satiacig  folgte  auf  die  Regatta.  An  der  iatiaaig  mochten  die  Ruderer  der 
Regatta-Böte,  Sieger  und  Besiegte ^  participiereu  ,  nicht  also  die  am  Hochfest 
zurückgebliebenen  Wachtmann Schäften. 

**)  An  der  XQigsivccg,  vielleicht  XXIX,  heisst  Hesiod  l'py.  816  das  Schiff 
ins  Meer  ziehen.  —  Vermuthlich  verband  man  practische  Zwecke  damit.  Die 
Trierarchen  wünschte  mau  falrribereit  nach  dem  Feste  (fistd  t«  navad^vocuc 
onXovg),  und  wer  sein  Schiff  dann  völlig  und  trefflich  ausgerüstet  hatte, 
konnte  sich  einen  Preis  verdienen. 
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Auf  der  Inschrift  Rang.  960,  an  deren  Schluss  vielleicht  noch  Phylen- 
siege  in  der  äfiMa  verloren  sind  (s.  o.  S.  198),  werden  die  Chöre 
nicht  auch  noch  gestanden  haben,  da  die  vermuthete  Zeit  von  Rang. 
960  eine  ältere  ist  als  die  des  Lycurg  (a.Chr. 396  bis  329  ungefähr). 

Programm. 

Die  Wettspiele,  denen  dieAthlotheten  vorstehn,  d.  h.  die  grossen 
Agonen  (der  grossen  Panathenäen)  nennt  PoUux  VIII  33 :  tov  ts 
(lovövxdv  xai  xbv  yvfivLxov  xal  tfjv  iTtTtoÖQOiiiccv,  Der  musische 
und  gymnische  Agon  sind  jüngeren  Ursprungs,  die  Hippodromie 
geht  auf  den  Erechtheus  zurück  (s.  o.  Seite  154),  der  als  hippischer 
Agonistbewundernswerth  war  {id^av^dö^rj  dyGivi0tr]g  yev6(iavog, 
Eratosth.  Cataster.  XIII).  Nun  geht  aber  das  sto^ni^v  ayaiv  und 
(darnach)  das  dvöiav  TCOiBla^ai  gleichfalls  (nach  Eratosth.  a.  0.) 
auf  den  Erechtheus  zurück.  Lassen  wir  also,  was  das  Natürlichste 
ist,  die  erechtheischen  Einrichtungen  bei  einander,  so  erhalten  wir, 
aus  den  beiden  Citaten,  vorläufig  diese  Folge:'*') 

6  [iov0txdg  äyciv 

6  yvfivixog  dydv 

i)  IjcjtodQOfiia 

ij    7tO(lJt7J 
l}   d'VÖtCC 

Alle  drei  Agonen  finden  sich  zugleich  auf  keiner  attischen  In- 
schrift; aber  eine  böotische,  Römernamen  enthaltende,  Rang.  965 
giebt  uns  die  Ordnung  des  Poliux:  musische,  gymnische,  hippische. 
Eine  telsche  Inschrift  C.  I.  N.  2214  enthält  einen  musischen  Agon, 
der  dem  gymnischen  vorangeht.  Auf  den  Inschriften  von  Aphro- 
disias  N.  2758  geht  I  col.  II,  3  der  musische  Agon  dem  gymnischen 


die  erechtheischen  Festacte,  welche  vor 
Pisistrat  jährlich  waren. 


*J  Diese  Folge  nahm  schon  Meier  (A.  E.  III,  10  p.  288)  an;  vgl.  Sauppe  a. 
0.  p.  7.  C.  Hoffmann  und  H.  A.  Müller  beginnen  mit  dem  gymnischen  Agon; 
jener  beruft  sich  auf  Plato  (Menex.  249  B),  der  aber  hier  ganz  im  All- 
gemeinen (fiovaiK-^s  ndofig)  und  nicht  wie  Poliux  von  den  Panathenäen 
geradezuredet.  Auch  ist  Plato  nicht  consequent;  legg.  II  658  A  schiebt  er 
den  musischen  Agon  zwischen  die  beiden  anderen  grossen  ein ,  nach  der  kl. 
Zürich.  Ausg.  (Hoffmann  p.  75  giebt  die  Stelle  anders).  Dagegen  bestätiget 
legg.  XII  p.  947  E  sogar  die  Reihenfolge  des  Poliux ;  auch  VI  p.  764  wird  die 
Musik  der  Gymnastik  vorangestellt  und  ib.  p.  765  zuerst  von  den  musischen 
Aufsehern  gehandelt,  dann  von  denen  der  anderen  Agonen.  Wenn  an  der 
letzten  Stelle  (ra  yv^ivdata  tnnmv  ts  xal  dvd'Qcijemv)  die  Pferde  den  Men- 
schen vorgehen,  so  ist  darauf  kein  Gewicht  zu  legen. 
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und  III  col.  III,  10  der  gymnische  seinerseits  wieder  dem  hippischen 
voran.  Dies  nun  sind  nicht-attische  Bestätigungen  für  die  obige 
Anordnung. 

Für  Athen  beweiset  Xen.  Symp.  init.,  dass  der  gymnische  Agon 
dem  hippischen  voranging.  Dasselbe,  und  zwar  das  unmittelbare 
Vorangehen  des  gymnischen  vor  dem  hippischen  ergiebt  sich  aus 
panathenäischen  Inschriften:  Peyss.  1.  18;  Rang.  962  A.  I.  35;  ib.B 
lin.  12,  wo  die  entscheidenden  Anfangsbuchstaben,  iji/...  und  ä.., 
d.  h.  Y^vioxog  iyßvßdiix^v  und  djtoßdtrig ,  nach  d^m  Schluss  der 
gymnischen  Spiele  {picXCxifiv)  bei  Rangabe  II  p.  675  ganz  deutlich 
gegeben  sind,  während  Ross  sie  noch  nicht  erkannt  zu  haben 
scheint.  —  Auch  die  zweifelhaft  attische  Inschrift  C.  I.  1591*)  be- 
stätigt obige  Folge  des  gymnischen  und  hippischen  Agons. 

Auf  der  in  Conons  Zeit  zu  setzenden  ältesten  Panathenäen-In* 
Schrift  Rang.  960  ist  eine  Lücke  zwischen  den  gymnischen  und  hippi- 
schen Spielen.  Aus  Obigem  folgt,  dass  in  diese  Lücke  bloss  fehlende 
gymnische  und  hippische  Spiele  einzuschieben  sind,  weil  diese  bei- 
den Agonen  continuierlich  sind.  Es  kann  also  nicht  auch  noch  der 
musische  Agon  in  der  Lücke  gestanden  haben. 

Ebenso  wenig  kann  auf  der  ältesten  Inschrift  der  musische 
Agon  dem  hippischen  unmittelbar  gefolgt  sein.  Denn  der  Platz  un^ 
mittelbar  nach  dem  hippischen  Agon  ist  occupiert  von  einer  Reihe 
kleinerer  Agonen.  Hiernach  ist  der  musische  Agon  entweder  der 
allererste  oder  der  allerletzte  unter  den  Festacten  gewesen  bei  der- 
jenigen Feier,  auf  welche  diese  Inschrift  geht.  Die  Wahl  kann  nicht 
zweifelhaft  sein.  Der  musische  Agon  war  der  erste  Act  der  grossen 
Panathenäen  auf  Rang.  960,  denn  er  wird  von  den  beiden  anderen 
grossen  Agonen  nicht  getrennt  gewesen  sein.  Die  obige  Anordnung 
der  grossen  Agonen  bildet  eine  untrennbare  Phalanx. 

Folgen  wir  für  die  weiteren  Festacte  den  Inschriften  Rang.  960 
und  814,  so  schlössen  sich  an  die  grossen  Agonen  zunächst  Pyrrhiche 
und  Euandrie  an;  dann  beging  man  das  religiöse  Hochfest,  und 
zwar  mit  einer  Lampadephorie  und  Pannychis,  der  die  Voropfer  und 
Opfer  nebst  der  Fleischaustheilung  folgten.  **)  Eine  Regatta  schloss 
das  Ganze  als  Nachfeier. 


*)  Der  Anfang  von  C.  I.  1691  muss  völlig  ignoriert  werden.  Hier  geht  lin, 
6  ein  Sieg  aQfAaxi  xs[X££(p}  voran.  Es  folgt  eine  Lücke.  Dann  folgt  das  gym- 
nische Pentathlon. 

**)  Stark  zu  G.  A.  Ö4,  11  kehrt  die  Folge  der  Voropfer  und  der  Pannychis 
um :   „dem   (Opfer  für  Hygiea  und  auf  dem  Areopag}  folgt  die  nocvwxW^ 
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Ein  Theil  dieser  Anordnung  der  gottesdienstlichen  Acte  beruht 
auf  der  Wahrscheinlichkeit,  die  heilige  Nacht  der  Panathenäen 
an  die  Lampas  zu  knüpfen  und  auf  diesem  Wege  dem  Hochfeste 
seinen  Platz  zu  gewinnen  in  der  Ordnung  der  Feierlichkeiten 
Rang.  960.  S.  o.  Seite  169.  Nirgendswo  anders  kann  das  Hochfest 
besser  eingefugt  werden ;  am  wenigsten  lässt  es  sich  vor  den  übri- 
gen Festacten  denken,  weil  dann  bei  den  grossen  Panathenäen  die 
Feier  in  den  andern  Monat  hineinreichte,  was  nicht  Sitte  war;  denn 
dem  Hochfeste  kam  schon  selbst  ein  dem  Monatsende  naher  Tag, 
VQ^trj  g)d'ivovtog^  zu.  Vgl.  H.  A.  Muller  Pan.  p.  46. 

Zeitdauer  in  Tagen. 

Die  Zeugnisse,  sämmtllch  späten  Zeiten  angehörend,  gehen 
zwiefach  auseinander.  Sie  ergeben  theils  4  Tage*)  Iheils  eine  un- 
bestimmte Mehrzahl,  welche  aber  die  4  überstieg.**)  So  haben 
neuere  Forscher  (Sauppe  de  Inscr.  Pan.  p.  7)  theils  jene  4  Tage 
festgehalten,  theils  die  Dauer  des  Festes  auf  12  Tage  gesetzt,  und 
zwar  immer  für  die  penteterische  Feier,  auf  welche  allein  die  Zeug- 
nisse der  Autoren  zu  bezieben  sind. 


heisst  es  bei  ihm,  so  das»  er  sich  die  Voropfer  am  Tage  vor  dem  Hochfest  ge- 
dacht haben  muss.  Aber  da  die  Reste  der  Voropfer  (Rang.  814,  15)  mit  zur 
Hecatombe  geschlagen  und  dem  Volke  gegeben  werden  sollten ,  ist  es  besser 
särnrntliche  Opfer  auf  den  Hochfesttag  zu  setzen.  Dass  nach  lin.  18  der  Heca- 
tombe die  Pompe  vorangeht  und  auf  der  Inschrift  schon  vor  dieser  Stelle  die 
Voropfer  erwähnt  sind,  beweiset  nichts.  Die  Inschrift  erwähnt  die  Voropfer 
auch  eher  als  den  Ochsenkauf  (lin.  17),  der  doch  vorher  stattgefunden  haben 
musste.  Die  Participien  ßocDVfjaccvxsg  und  niii'ijjavTsg  enthalten  Nebenbe- 
Tnerkungen,  während  der  Zusammenhang  hauptsächlich  an  lin.  16  anknüpft. 
Rangabe  II  p.  443  hat  das  auch  schon  bemerkt. 

*)  Die  Vierzahl  findet  sich  Schol.  Aristid.  p.  98,  31;  p.  196,  30;  p.  197, 17. 
Diese  drei  Stellen  beweisen  aufs  Sicherste,  dass  der  späte  Scholiast  das  Pana- 
thenäenfest  (das  grosse)  für  viertägig  gehalten  hat.  Im  Schol.  Eur.  Hec.  465 
schwankt  die  Lesart  zwischen  naXXag  i^fiigccg  und,  was  die  breslauer  Hand- 
schrift hat,  tiaaagag.    Den  Wortlaut  der  Stellen  s.  bei  Meier  a.  0.  p.  279. 

•*)  Hoflfraann  Panathen.  p.  73  giebt  die  Worte  des  Rhetors  Aristides  I  p. 
255  Steph.  Es  beisst  daselbst,  dass  die  Menge  der  Panathenäentage  freigestellt 
sei  (to  TtXrj^og  twv  '^fiSQWv  ävstrai);  dass  der  gymnische  und  noch  mehr  der 
musische  Agou  nicht  Einmal  (^stgdna^)  absolviert  werde  und  gewissermassen 
•an  jedem  einzelnen  Tage  ende  und  wiederum  von  Anfang  beginne  (am  näch- 
sten Tage) ;  deshalb  sei  hier  auch  eine  Menge  von  aristideischen  Reden  nicht 
unangemessen.  —  Setzt  man  also  die  beiden  Agonen  zu  je  2  Tagen  an,  so  neh- 
men diese  beiden  Festacte  allein  schon  4  Tage  weg. 
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Aus  dem  Verzeichniss  der  Festacte  Rang.  960  kann  eine  Ver- 
muthung  über  die  Dauer  des  grossen  Festes  gebildet  werden. 
Sauppe  a.  0.  setzt  sie  auf  mindestens  6  Tage. 

Den  musischen  Ägon  hat  Welcker  mehrtägig  angenommen,  zu 
Gunsten  seines  Gedankens,  dass  die  ganze  Uias  vorgetragen  sei 
(s.  0.  Seite  138,  Note  **).  Für  diesen  Agon  hebt  Aristides  die  Mehr- 
tägigkeit besonders  (xal  hv  [lällov  tov  trjs  (lovöixrjg)  hervor 
(s.  0.  Seite  201,  Note  *♦).  Die  Vermehrung  des  wahrscheinlich  fort- 
bestandenen Rhapsoden -Agon  durch  musicalische  Aufführungen, 
die  bedeutenden  Siegespreise,  die  Berühmtheit  dieses,  eigene  Schriften 
(s.  0.  Seite  140)  veranlassenden,  Theiles  der  Panathenäen  dienen 
im  Ganzen  der  Ansicht  zur  Stütze,  dass  der  musische  Agon  2  bis  3 
Tage  dauerte  in  der  besten  Zeit  Athens,  und  dass  Aristides  keine 
Unwahrheit  gesagt  hat.  Neben  den  längsten  Ansatz  von  3  Tagen 
kann  man  als  kürzesten  drei  halbe  Tage  stellen. 

Die  gymnischen  Spiele  hatten  zwei  Abtheilungen  und  eine  Pause 
dazwischen,  wie  oben  Seite  146  vermuthet  ist.  Hiernach  lässt  sich 
ihre  splendideste  Ansetzung  auf  2  Tage  bringen  und  dies  mit  Ein- 
stimmung des  Aristides,  welcher  von  Mebrtägigkeit  auch  dieses  Agons 
redet.  Daneben  ist  ein  spärlicherer  Ansatz  auf  2  halbe  Tage  zuzulassen. 

Dem  hippischen  Agon  älterer  Zeit  scheint  Ein  Morgen  zu  ge- 
nügen (s.  0.  Seite  159) ;  der  von  Rang  960  ist  oben  muthmasslich 
auf  nicht  mehr  als  9  Spiele  bestimmt  (s.  o.  Seite.  155  Note  und  vgl. 
Ross  N.  23 B  ob.  Taf.  IV  zu  S.  153).  Wenn  aber  der  Athlothet  das 
Programm  bequem  einrichtete,  so  musste  doch  die  Hippodromie 
einen  ganzen  Tag  wegnehmen,  weil  der  Nachmittag  unbesetzt  blieb. 
BeiXenophon  Symp.  (s.  o.  S.  124)  ist  dies  der  Fall;  wogegen  eine 
späte  Inschrift  Benutzung  des  Nachmittags  zeigt,  dass  ein  Athlothet 
auch  in  der  früheren  Zeit  dem  Agon  nur  eine  Tageshälfte  auswarf, 
muss  als  möglich  gelten. 

Die  stark  angeschwollenen  Pferderennen  von  nicht  weniger, 
als  23  Spielen,  die  allerdings  2  Abtheilungen  haben  mussten,  und 
leicht  2  Tage  oder  wenigstens  Tageshälften  wegnehmen  konnten, 
sind  wahrscheinlich  auf  spätere  Zeiten  zu  beschränken  und  auch  in 
den  späteren  Zeiten  keineswegs  Regel  gewesen  (s.  o.  S.  159). 

Die  drei  grossen  Agonen  würden  hiernach  einen  weitläufigen 
Ansatz  zulassen,  zu  3,  2  und  1  Tag,  im  Ganzen  zu  6  Tagen,  oder 
aber  zu  eben  so  vielen  Tageshälften,  im  Ganzen  zu  3  Tagen,  was  der 
engste  Ansatz  wäre.  Letzterem  kommt  die  Viertägigkeit  des  Scho- 
Uasten  (s.  o.  S.  201,   Note  *)   am  nächsten,  welcher  nur  noch  das 
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Hochfest  mit  1  Tag  hinzulegte  und  die  4  Tage  mehr  aus  eigner 
Hypothese*)  denn  als  Historiker  hinstellte. 

Der  weite  und  enge  Ansatz  bilden  die  Grenzen,  zwischen  wel- 
chen das  Programm  der  Athlotheten  sich  halten  mochte.  Ein  festes 
Herkommen  in  der  Zeitdauer  der  grossen  Agonen  ist  aus  den  In- 
schriften nicht  zu  entnehmen. 

Ausser  der  für  die  3  grossen  Agonen  nöthigen  Zeit,  müssen 
aber,  die  Inschrift  Rang.  960  ^Is  massgebend  angesehen,  hoch  3  Tage 
hinzugerechnet  werden. 

Erstlich  ein  Tag  der  Festzugsproben,  nachmals  selbständiger 
Agonen  kleineren  Umfangs,  der  Pyrrhiche  und  der  Euandrie.  Da 
beide,  Rang.  960  vor  der  Lampas  verzeichnet  sind,  so  kommt  ihnen 
der  Vortag  des  Hochfestes  zu  und  es  können  diese  kleineren  Agonen 
nicht  als  Zeit-Ausfüllung  der  Pausen  im  Festzuge  gedacht  werden, 
in  welchem  Falle  sie  Rang.  960  nach  der  Lampas  verzeichnet  wären. 
Nebenher  bleibt  unbenommen,  dass  die  Pyrrhichisten  zum  Beispiel, 
wenn  die  Festzügler  ruheten  oder  auf  die  XQeavo^ta  warteten, 
Tänze  auf  der  Agora  oder  vor  dem  Anakeion  begingen  (s.  oben 
Seite  164). 

Dann  das  hochfestliche  vvx^[i€QOv  selber,  nach  Sonnen- 
untergang beginnend  mit  der  Lampadephorie,  an  welche  sich  die 
Pannychis  schloss.  Mit  Sonnenaufgang  folgte  die  Pompe,  dann  die 
beiden  Voropfer  für  Athena  Hygiea  und  am  Areopag,  das  Vor- 
opfer für  Athena  Nike  und  die  Hecatombe  ffir  die  Polias.  Von 
diesem  Tage  gilt  Plutarchs  Bemerkung  Them.  18,  dass  ein 
Hauptfesttag  zu  überfüllt  sei  umGenuss  zu  gewähren,  und  dass  man 
erst  am  zweiten  Tage  zu  sich  selber  komme. 

Die  Nachfeier  im  Piraeus,  bestehend  in  einer  Regatta,  verlangt 
endlich  noch  einen  Tag.  Dies  ist  der  Schlusstag  der  grossen  Pana- 
thenäen,  der  sechste  nach  einem  engen  Ansatz^  nach  einem  weiten 
Ansatz  aber  der  neunte. 

Der  weite  Ansatz  (9  Tage)  hat  den  Vorzug,  dass  die  Nachmittage 
frei  sind  zu  Vorlesungen  (G.  A.  54,  24)  oder  Privatgastmählern 
(Xen.  Sympos.  in.).  Doch  da  die  Fremden  sich  (wie  die  peloponne- 
sischen  Gesandten  s.  o.  S.  188)  etwas  früher  einfinden  konnten,  so 
bleibt  doch  auch  bei  dem  6tägigen  Ansätze  Zeit;  eigentliche  Ge- 
schäfte vermied  man  schon  vor  dem  Feste,  s.  o.  S.  109. 


*)  Er  rechnete  wohl  so  viel  Tage,  als  ihm  Acte  des  Festes  bekannt  waren, 
und  jeden  der  3  Agonen  eintägig.  Aber  das  sonst  bekannte  Material  nöthigt 
Unterschiede  der  drei  Agonen  auch  in  der  Zeitdauer  anzunehmen. 
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Für  die  kleinen  Panathenäen  habe  ich ,  um  doch  etwas  anzu« 
setzen,  2  Tage  angesetzt.     Es  ist  ganz  ungewiss. 

Der  weite  Ansatz  reicht  vom  7.  Tage  nach  Vollmond ,  diesen 
auf  XIVHecatombaeon  gesetzt,  bis  zum  Tage  vor  Neumond  oder  dem 
Neumondstage  selbst  inclusive;  folgendermassen  in  einem  30 tagigen 
Monat: 

Hecatombaeon 
XXI — XXIII  musischer  Agon,  drei  Tage. 
XXIV  und  XXV  gymnischer  Agon,  zwei  Tage. 

XXVI  hippischer  Agon. 

XXVII  die  kleineren  Agonen,  (Pyrrhiche.  Euandrie). 

XXVIII  das  Hochfest,  r^irrj  ip^lvovtog, 

XXIX  Regatta.  —  Summe:   Neun  Tage. 

Alle  diese  Tage  können  (pd'ivovtog  gezahlt  werden.  Dieses 
ist  im  29  tägigen  Monat  nicht  der  Fall,  man  musste  denn  annehmen, 
der  grosse  Panathenäen-Monat  sei  niemals  29  tägig  gewesen. 

Der  enge  Ansatz  reicht  vom  10.  Tage  nach  Vollmond,  XIVHeca- 
tombaeon, bis  Neumond  oder  vor  Neumond : 
Hecatombaeon 
XXIV  und  Morgens  den  XXV,  musischer  Agon. 
Abends  den  XXV  und  morgens  den  XXVI,  gymnischer  Agon. 
Abends  XXVI  hippischer  Agon. 

XXVII  kleinere  Agonen. 

XXVIII  Hochfest  der  Panathenäen. 

XXIX  Regatta.  —  Summe :  Sechs  Tage. 

Der  enge  Ansatz  hat  für  Thucyd.  V,  47  einige  Vorzuge.  Die 
dort  erwähnte  Bestätigung  und  Erneuerung  des  Bündnisses  soll 
trieterisch  stattfinden.  Die  Athener  sollen  30  Tage  vor  den  Olym- 
pien, wohl  vor  dem  Olympien-Vollmond,  mithin  am  Vollmonde  nach 
Elis,  Mantinea  undArgosgehn,  dieArgiver,  Eleer  und  Mantineer  aber 
10  Tage  vor  den  grossen  Panathenäen  nach  Athen  kommen,  was 
nach  dem  engen  Ansätze  so  viel  ist  als  Vollmond,  wenn  die  10  Tage 
nicht  vom  XXVIII*),  sondern  vom  XXIV  hinauf  zu  rechnen  sind. 


*)  Sicher  ist  es  nicht,  den  XXIV  zu  Grunde  zu  legen.  Im  Gegentheil  ist 
das  Hochfest  an  anderen  Stellen  gemeint  (Meier  a.  0.  p.279  n.  36),  wo  die  Pan- 
athenäen alsTag  behandelt  werden.  Doch  ist  der  Fall  bei  Thucyd.  a.  0.  insofern 
nicht  derselbe ,  als  die  Fremden  10  Tage  eher  kommen  sollten  als  sonst  ge- 
schehen wäre;  sonst  aber  wären  sie —  nicht  zumXXVIll —  sondern  schon  zum 
Anfang  der  Agonen,  XXI Y,  gekommen. 
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Wiewohl  nun  dieselben  Geschäftsträger  nicht  an  demselben 
Vollmondstage  in  den  drei  Städten  sein  konnten,  so  ist  es  doch  pas- 
sender für  beide  Contrahenten  den  im  Ungefähren  gleichen  Termin 
anzunehmen. 

Für  internationale  Verabredungen  ist  der  Vollmond  *)  ein  sehr 
angemessener  Termin,  so  weit  es  sich  um  friedliche  Verabredungen 
handelt,  nicht  um  Ueberfalie  und  dgl.  So  sind  die  60  Tage  und 
die  Jahresfrist,  vom  Olympienvollmond  (bei  Herod.  VI,  126)  ab- 
wärts, nach  Vollmonden  zu  rechnen.  **) 

Weil  der  Vollmond  ein  fassliches  Zeichen  ist  für  Alle,  heisst  es 
von  ihm,  Hym.  XXXII,  13  tix^coQ  dh  ßQOtotg  xal  öi^fia  thvxtat., 
lind  Baumeister  z.  d.  St. 

Die  kleinen  Panathenaen  erhalten  folgende  Stellung  im  Heca- 
tombaeon : 

XXVII  kleinere  Agonen,  Pyrrhiche  [Euandrie] 

XXVIII  Hochfest. 


Metagitnien. 

Einst  fand  in  den  Ortschaften,  welche  später  Quartiere  von 
Athen  bildeten,  eine  Umsiedlung  statt;  aus  Melite  zogen  etliche  der 
früheren  Bewohner  aus  und  machten  Wohnung  nicht  im  nächst  an- 
stossenden  Quartier  (CoUytus),  sondern  in  Diomea;  Plutarch  de  exil. 
cap.  6,  G.  A.  55,  2  sagt:  nach  diesem  Factum  begingen  sie  (die  Um- 
gesiedelten in  Diomea?)    Metagitnien  (Nachbarfest)  und  der  Monat 


*)  Der  Friede  des  Nicias  läuft  vom  Vollmonde  des  Elaphebolion ,  Thucyd. 
V,  20.  —  Der  eine  Mysterieufriede  auf  der  Tnschrift,  Böckh  C.  I.  u.  71,  6,  hebt 
mit  dem  Vollmonde  des  Metagitnion,  der  andere  mit  dem  Vollmonde  des  Game- 
lionan,  nach  der  schönen  Berichtigung  Sauppe's,  s.  unten  Mysterien  hei 
Ägrae:  Kalenderzeit,  Note.  —  Der  Anfaugstag  des  jährigen  Waffenstillstandes 
Ol.  89,  2,  a.  Chr.  423,  ist  der  XIV  Elaphebolion,  Thucy.  IV  118;  siehe  unten 
Städtische  Dionysien:  Kalenderzeit.  —  Der  XIV  dient  überhaupt  für 
öffentliche  Geschäfte.  Ein  Decret  vom  XIV  Thargelion  (vermuthlich  Ol.  112,  1) 
bei  Böckh  Mond-Cyclen  p.  44;  eins  vom  XIV  des  Schaltmonats  (vielleicht  Ol. 
118,  1),  bei  Böckh  Studien  p.  62;  eine  Zahlung  zur  Diobelie  am  XIV  Boedro- 
mion,  Böckh  C.  I.  n.  148  (vermuthlich  aus  Ol.  92,  4). 

**)  Der  Schmaus  und  das  Verlöbniss  der  Agariste  kommt  dann  auf  Voll- 
mond; Pindar  Islh.  VII,  44  (Sauppe  luscr.  Eleus.  p.  6);  wonach  der  Vollmonds- 
tag hochzeitlich  ist,  also  wohl  auch  sich  für  das  iyyväv  und  iyyväcd'ai,  eignet. 
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heisse  davon  Metagitnion.  Plutarchs  Worte  enthalten  eine  Unge- 
nauigkeit  in  Betreff  desSobjects  \on &yov6t;  es  heisst  bei  ihm:  &Qa 
ovv  %ivoi  xal  aitohSig  slöiv  ^j4d'rjvcciOi  ot  ^sta^tävrsg  ix 
MeXLtrjg  elg  ^lOfiiSa  {/jto^eia),  OTtov  xal  /Lt^va  MstaysLXvmva 
xal  d'v0iav  iTcdvvfiov  ayovOi  rov  fieroixiöfiov  tä  Metaysitvicc, 
Nach  dem  Zusammenhang  müssen  die  Umsiedler  (of  ^ataötdvrsg) 
das  Subject  zu  &yov6v  sein;  diess  passt  aber  schlecht  zu  fti^i/ce,  den 
Monat  Metagitnion  hat  ganz  Athen  im  Kalender  [&yov0L),  so  dass 
für  ayovöi  vielmehr  ein  allgemeines  Subject  (man,  alle  Athener) 
nöthig  viird :  ,,Die  Athener  haben  daher  einen  Naehbarmonat  und 
ein  Nachbarfest." 

Vom  Metagitnion  behaupten  die  Lexicographen  (Suidas  II ,  1 
p.  797  Bernh.  und  Harpocr.  p.  197,  G.  A.  55,  1),  dass  in  diesem 
Monat  dem  Apollon  Metagitnios  geopfert  werde.  Ein  Apoll  dieses 
Beinamens  ist  sonst  nicht  bekannt,  doch  kann  man  sagen :  wenn  es 
ein  Metagitnienfest  gab,  so  muss  es  auch  einen  Festgott  gegeben 
haben,  weshalb  also  nicht  Apoll?  der  als  Strassengott  (Agyieus) 
nicht  unpassend  in  irgend  einer  Gegend  der  Stadt  der  metagitnische 
heissen  konnte,  indem  er  des  Nachbars  Schwelle  und  den  Nachbar- 
frieden überhaupt  hütete. 

Aber  die  offenbare  Absicht,  den  bekannten  Monatsnamen  zu  er- 
klären, muss  zur  Behutsamkeit  auffordern.  Schol.  Thuc.  H,  15 
leitet  den  Monatsnamen  ganz  anders  ab,  von  den  Synökien,  die  näm- 
lich auch  (unrichtig)  Metökien  (s.  Synökien  S.  111)  heissen,  abo  an 
^stayBirvia  erinnerten.  Diese  Ableitung  ist  erweislich  falsch,  weil 
die  Synökien  gar  nicht  in  den  2.  Monat  gehören.  Der  Scholiast  also 
hat  von  apollinischen  Metagitnien  nichts  gewusst.  Indess  zum  Schaden 
der  apollinischen  Metagitnien  folgt  hieraus  nicht  viel.  Wenn  der 
Scholiast  so  unwissend  war,  den  Monat  der  Synökien  nicht  zu  kennen, 
so  mag  ihm  auch  der  apollinische  Metagitnientag  entgangen  sein. 

Mit  Grund  indess  weiset  C.  Fr.  Hermann  G.  A.  §  55  darauf 
hin,  dass  sich  der  Monatsname  auch  auf  Cos  finde  {ahllsraysitvvog) 
und  ein  local-attischer  Ursprung  des  Metagitnion  daher  Einwendungen 
zulasse.  Eher  kann  man  an  die  in  diesen  Monat  wahrscheinlich 
fallenden  Isthmien*)  und  den  Besuch  bei  den  Nachbaren  auf  dem 
Isthmus  denken.  Der  Monatsname  ist  wahrscheinlich  eher  da  ge- 
wesen, als  die  Metagitnien  des  Plutarch  oder  der  metagitnische  Apoll 


*)  Man  würde  also  eher  einen  metagitnischen  Poseidonstag  erwarten,  die 
latlimien  gehen  den  Apoll  nichts  an. 
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des  Suidas,  und  der  Fall  ganz  derselbe  mie  mit  den  Hecatombäen 
und  dem  hecatombäischen  Apoll.  Denn  beide  Begehungen  scheinen 
die  Epimenien  am  VII  des  Monats  zu  sein,  welche  zunächst  dem 
ApoUon  Agyieus,  nicht  bloss  in  Diomea,  sondern  in  Athen  überall, 
begangen  werden. 

Die  Feier  des  siebenten  Tages  erhielt  sich  bis  in  späte  Zeiten 
und  aus  dem  so  lange  geübten  Brauch  konnte  sich  für  die  Epimenien 
des  Hetagitnion  ein  Eigenname  bilden  aus  dem  Monatsnamen,  ebenso 
ein  Specialname  für  den  Tagesgott.  Dies  ist  die  gelindeste  Annahme. 
Nebenher  war  leicht  ein  obscures  Factum,  wie  jene  Umsiedelung 
nach  Diomea  auf  die  Bahn  gebracht,  welche  vielleicht  keine  Stütze 
an  sicheren  Spuren  (z.  B.  einem  Altar  des  metagitnischen  Apoll  in 
Diomea)  fand,  und,  um  Glauben  zu  erwecken,  doch  flnden  müssle. — 

Einen  ganz  andern  Weg  schlägt  Sauppe  ein,  de  demis  urbanis 
p.  23.  Er  betrachtet  Diomea  als  einen  ausserstäd tischen^)  Demos 
und  glaubt  an  eine  Metagitnienfeier ,  zu  der  sich  alle  Athener  ver- 
einigten ;  der  Monat  Metagitnion  lehre ,  dass  das  gleichnamige  Fest 
alle  Athener  betreffe  und  dass  Plutarchs  Meldung,  es  sei  bloss  von 
den  nach  Diomea  gezogenen  Melitensern  gefeiert,  nicht  richtig  sein 
könne.  Die  Entstehung  des  Festes  erklärt  Sauppe  nicht  aus  der  Um- 
siedelung jener  Melitenser^  sondern  stellt  auf,  dass  in  Athen  aufgenom- 
mene Dorier  ihrem  Apoll  in  den  Zeiten  der  Völkerwanderung  Me- 
tagitnien  gestiftet  haben.  Als  Ort  der  Feier  scheint  er  den  nach 
seiner  Ansicht  ausserstädtischen  Demos  Diomea  anzunehmen,  wo 
sich  Fremde  (Dorier)  ansiedeln  und  die  Städter  hinausziehen 
konnten.  • 

Ueber  einen  durch  brauchbare  Zeugnisse  so  wenig  beglaubigten 
Gegenstand  ist  es  misslich  zu  disputieren.  Auch  Sauppe  hat  seine 
Ansicht  erst  gestalten  müssen  aus  den  Zeugnissen  und  die  %'v0Ca 
indwiiog  tov  h€tolxi0(iov  nicht  wahr  gefunden. 


*)  Dies  hängt  mit  Sauppe's  Ansicht  zusammen,  dassKlisthenes  zehn  Demen 
im  Weichbilde  der  Stadt  einrichtete,  deren  jeder  einer  besondren  Phyle  ange- 
hörte, so  dass  die  Stadt  zugleich  alle  10  Phylen  repräsentierte;  a.  0.  p.  19. 
Diomea  gehört  znrAegeis  und  diese  istsclion  durch  Collytus  vertreten;  a.O.p.  15. 
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Poseidons  und  Athenas  Streit  um  Attica  wird  aufBoedromionll 
gesetzt.  Dieser  Götterstreit  war  etwas  trauriges,  der  Tag  selbst  ein 
so  unglückseliger,  dass  Plutarch  de  frat.  amore  c.  18  behauptet,  er 
sei  stets  ausgemerzt  worden  im  Boedromion;  vgl.  hernach  (liav 
r(Sv  anotpQaScuv  vo^i^eiv,  a.  0. ;  auch  Sympos.  Quaest.  IX,  6.  Es 
ist  klar  genug,  dass  Plutarch  die  SevrsQa  als  einen  dies  ater  schil- 
dert. Nichts  also  kann  unpassender  sein,  als  Rincks  Annahme  II, 
p.  68  (ebenso  G.  A.  n.  A.  p.380)  die  dsvxiQa  sei  der  Tag  gewesen, 
an  welchem  vixrjriJQLa  der  Athena  über  Poseidon  begangen  sind. 
Zwar  hat  Plutarch  ohne  Zweifel  Unrecht,  dass  SsvxiQa  Usta^kvov 
im  Boedromion  stets  ausgemerzt  wurde  (Böckh  C.  I.  I  p.  226  B ; 
Ideler  Hdb.  I  p.  283);  aber  in  der  Auffassung  des  Tages  als  eines 
ßnstern,  der  Wegwerfung  würdigen,  hat  er  gewiss  nicht  geirrt,  und 
was  wir  sonst  von  der  devtsQu  in  den  attischen  Monden  wissen, 
lässt  sich  mit  seiner  Schilderung  der  boedromischen  dsvtSQa  wohl 
vereinigen.  Hiernach  kann  mit  mehr  Grund  der  folgende  Tag  als 
Niketerien-Tag  vorgeschlagen  werden  und  die  plataische  Sieges- 
feier ist  also  identisch  mit  dem  Niketerientage. 

Dass  der  Sieg  von  Plataea  in  Athen  jährlich  gefeiert  ist  über- 
liefert Niemand ,  doch  in  den  Zusammenhang  bei  Plut.  de  glor. 
Athen.  7  passt  allerdings  ein  gefeierter  Sieg  besser  als  ein  blosses 
Datum  für  die  Thatsache.  Plutarch  giebt  die  Schlacht  von  Plataea 
einmal  auf  IV  Boedromion  (Aristid.  19)  und  zweimal  auf  III  an 
(Camill.  19  und  de  glor.  Ath.  7),  er  ist  also  durch  sich  selbst  über- 
stimmt. Wahrscheinlich  war  die  Schlacht  an  einem  andern  Tage 
vorgefallen  und  man  setzte  den  Dank  für  den  Erfolg  auf  die  der  Athena 
heihge  TQLti].  Mit  den  Siegen  bei  Marathon  und  Salamis  verfuhr 
man  ähnlich. 

Die  rgirti  Cörcc^svov  des  Boedromion  war  vielleicht  dadurch 
schon  vor  a.  Chr.  479  so  heilig'geworden,  dass  an  ihr  die  geglaubte 
Wiedergeburt  des  heiligen  Oelbaums  stattgefunden  hatte,  nachdem 
Tags  zuvor  Xerxes  das  Heiligthum  eingeäschert  hatte;  s.  m.  zweiten 
Beitrag  z.  Zeitr.  p.  391  sq.  Die  dsvtSQa  ist  dann  der  Tag  der  Zer- 
störung durch  die  Perser  und  ein  wirklicher  Unglückstag.  Einigen 
Anhalt  hat  diese  Vermuthung  daran,  dass  jene  Thatsache  wenige 
Wochen  vor  der  Schlacht  bei  Salamis  (Boedromion  XX;  nach  Böckh 
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Monde,  p.  74  Boedromion  XIX),  vielleicht  also  Anfang  des  Monats 
stattfand.  — 

Bedeutend  und  stark  hervorgehoben  dürfte  die  Siegesfeier  für 
Plataea  niemals  gewesen  sein.  Sie  kam  nur  hinzu,  die  Heiligkeit 
der  tQitri  bestand  schon.  Auf  den  Ephebeninschriiten  kommen 
keine  Niketerien  vor;  die  Pompe  und  das  Rindsopfer  für  Athena 
Nike  (Ephem.  n.  4098,  13)  scheint  die  Panathenäen  auEugehen. 
Uebrigens  ist  nichts  dagegen  einzuwenden,  dass  die  Athener  für 
ihren  Sieg  bei  Plalaea  der  Athena  dankten ;  baueten  doch  die  Plataer 
selbst  von  den  80  Talenten,  die  sie  von  der  Beute  erhielten^  einen 
schönen  Athena  -  Tempel,  vgl.  Grote  öbers.  v.  Meissner  111  p.  148. 
Nur  kann  man  die  Anordnung  im  Kalender  nicht  löblich  finden,  da 
der  ältere  Sieg  von  Marathon  an  einem  späteren  Tage  (BoedromionVI) 
gefeiert  wird.  Im  Gottesdienste  war  gewiss  der  Sieg  Athenas  über 
Poseidon  Hauptsache.  Diesen  eigentlich  beging  man.  Man  setzte 
ihn  zu  Anfang  des  Monats  auf  die  erste  rpitri  und  der  Monat  war 
somit  von  vornherein  gestempelt  und  gezeichnet  als  Siegesmonat 
der  Athener,  eine  Auffassung,  die  in  der  Zeit  nach  den  Perserkriegen 
besondere  Lebendigkeit  gewann.  Vor  den  Perserkriegen  hatte  man 
den  Sieg  der  Stadtgöttinn,  eine  an  sich  viel  ältere  Glaubensthat- 
Sache,  anderswo  angesetzt;  s.  unt.  Buphonien  geg.  Ende. 
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Dies  am  V  Boedromion  begangene  Todtenfest  reicht  in  alte 
Zeiten  hinauf;  der  Name  Genesia  kam  in  Solons  oi^ovsg  vor.*)  Das 
Fest  hiess  auch  Nemesia,  ein  dritter  Name  scheint  vexvöia  gewesen 
zu  sein.  **) 


*)  BekkerAn.  p.86,20:  Fsviaia*  over^g  ts  iogtrjg  driftOTsXovg  'A&rjvaig^ 
BoTi^gofiimvog  niiimrjgf  nccd'OTi,  (pv^el  ^tXoxogog  xofl  26Xtav  iv  rotg  a^oai 
X.  T.  X.;  vgl.  Petersen  Geburtstagsfeier  p.  345. 

**)  Der  eigentliche  Sitz  der  Pflichterfüllung  gegen  Verstorbene  ist  das  Pri- 
vatleben ,  die  Gesellschaft  in  ihrer  Abstufung  und  Vielseitigkeit  erfüllt  solche 
Pflichten;  daher  die  verschiedenen  Ausdrücke.  Denn  alle  Bezeichnungen  des 
öffentlichen  Festes  sind  wohl  ursprünglich  Appellativa  für  die  Bräuche  des  Pri- 
vatlebens. Von  dem  Namen  yBvsaia  ist  dies  gewiss,  er  bezeichnet  die  Todten- 
feier  der  einzelnen  Verstorbenen:  Petersen  p.  302. —  Ns(iiaia  ohne  Zweifel  = 
ysvicicc,  öffentliches  allgemeines  Todtenfest;  Bekk.  An.  p.  282,  32:  Nefisüia: 
navjjyvQLg  ttg  inl  xoig  vSTigotg  dyofiivrj  insl  ^  Ns (isaig  inl  t^v  dno&cC' 
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Am  Genesientage  empfing Gaea Opfer  (Hesychv.  ysvicia'  eoQtiq 
jcsvd't^os  'u4d'rivatovg^  ot  dh  ta  vsxv0La  '  xal  iv  tfj  ri^SQa  ty  Fy 
dvovöi),  auch  Nemesis,  eine  Todesgöttinn,  welche  die  Pietät  gegen 
die  Verstorbenen  in  der  Familie  wahrte.  Opfer  für  Nemesis  sind 
nicht  überliefert,  folgen  aber  aus  dem  zweiten  Namen  dieses  Festes, 

NBIlBÖLa,  *) 

Opfer  für  Gaea  passen  zu  dem  Kalendertage,  einer  xi^Ttttj. 
Die  fünften  Tage  gehören  nach  Hesiod  den  Erinyen.  Die  Todten- 
bräuche  der  Tci^itti]  in  der  Zeit  des  ßoedromion  wird  Solon  nicht 
erst  eingeführt,  sondern  vorgefunden  haben. 

Wie  sich  die  Volksgemeine  einmal  jährlich  sammelte,  um  den 
Zuwachs  der  Familien  zu  verzeichnen  (an  den  Apaturien)  und 
dabei  dem  Zeus  Phratrios  und  der  Athena  zu  opfern,  so  überschauete 
man  am  Genesienfeste  die  Verluste  der  Familien  und  wendete  sich 
an  die  Gottheiten ,  welche  ysviöcoL  xal  natQ&oi,  sei  es  für  das 
Volk,  sei  es  für  ein  ysvog,  sind.  Genesien  und  Apaturien  sind  Ge- 
schlechterfeste, eins  ein  Complement  des  anderen.  Am  Genesien- 
feste werden  die  alten  360  Geschlechter,  in  welche  die  4  Phylen 
und  ihre  12  Phratrien  zerfielen,  hervorgetreten  und  gottesdienstlich 


vovTav  r^Ttticrat.  Aber  bei  Deraosth.  41,  11  p.  1031  ist  von  einer  Tochter  die 
Rede,  der  Frau  des  Spudias,  welche  für  ihren  Vater  eine  Mine  Silbers  beiträgt 
zu  den  Nemesien  (Nsfieasia),  Hier  ist  vielleicht  nicht  die  navijyvgigy  sondern 
eine  private  Begehung  gemeint;  vgl.  Petersen  p.  345,  Note.  —  Endlich  werden 
die  vSTivaia  von  den  Lexicographen  (Bckker  An.  p.  231  nnd  Hesych.)  als  eine 
andere  Benennung  der  ysviaia  hingestellt:  oi  9s  rcc  vstiveia.  Vermuthlicli 
hatte  auch  dieser  Name  theils  privaten  theils  öffentlichen  Sinn. 

*)  An  die  Genesien  oder  Nemesien  des  VBoedromion  i^chliesst  sich  unmittel- 
bar das  Marathonsfest,  am  VI.  Gesetzt,  dass  beide  Feste  ein  Ganzes  bildeten,  so 
konnte  man  behaupten ,  die  gemeinte  Nemesis  sei  die  marathonische  und  der 
Name  Nemesia  habe  nicht  in  der  Nemesis  des  Familienlebens  seinen  Grund, 
sondern  darin,  dass  der  V  Boedromion  seit  a.  Chr.  490  als  Vorfeier  des  Mara- 
thonsfestes  angesehen  wurde.  Von  der  über  den  Persern  waltenden  Nemesis 
sagt  Pausan.  Att.  33, 2 :  dousi  91  xofi  totg  dnoß&Giv  ig  Maqa^Gavct  rmv  ßccQ- 
ßccQfov  dnavtijaai  fitjvifia  in  rijg  d'sov  xamriq  (nämlich  xriq  Ns[iiaB(og), 
Danach  wäre  der  Name  Nemesia  erst  seit  490  entstanden.  Allein  dieser  Be- 
hauptung ist  sowohl  die  demosthenische  Stelle  (siehe  die  vorige  Note)  un- 
günstig, welche  uns  Pietätspflichten  im  Familienkreise  zeigt,  als  auch  die 
Notizen  der  Lexicographen,  aus  denen  eine  den  Todten  überhaupt,  nicht  bloss 
denen  von  Marathon  geltende  Feier  sich  ergiebt.  Ein  der  völkerrechtlichen 
Nemesis  gewidmetes  Fest  würde  nach  Rhamnus,  nicht  nach  Athen  gehören.  In 
Athen  finden  wir  Nemesis  nur  als  Zunamen  der  Urania  auf  der  Sessel-Inschrift, 
W.  Fischer  N.  Schweiz.  Mus.  III  p.  51.  Urania  Nemesis  ist  aber  schwerlich 
die  völkerrechtliche  oder  mit  Bezjig  auf  sie  so  genannt. 
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auch  dann  noch  bem^ahrt  sein,  als  die  Bevölkerungin  andere  politische 
Theile  zerfiel.  Die  Zusammengehörigkeit  eines  solchen  Geschlechts 
haftete  an  der  gemeinsamen  Grabstatte  (Curtius  gr.  G.  I  p.  250). 

Boedromia  des  ApoHon  Boedromios  und  der  Artemis  Agrotera 
am  VI  Boedromion,  dem  Tage  nach  den  Genesien ,  sind  mit  Wahr- 
scheinlichkeit schon  vor  a.  Chr.  490  anzunehmen. 

Böckh  Monde,  p.  67  zweifelt  nicht,  dass  die  Agrotera,  unab- 
hängig von  der  marathonischen  Schlacht,  als  Jagdgöttinn  zu  Agrae 
verehrt  wurde  (wo  sie  nach  Pausan.  Att.  19,  7  zuerst  jagte),  und 
zwar  im  Boedromion  verehrt  wurde,  so  wie  ApoUon  Boedromios  im 
Boedromion  sein  Fest  hatte. 

Den  VI  Boedromion  beiden  Letoiden  gewidmet  zu  glauben, 
empfiehlt  die  Analogie  des  Delphinienfestes  am  VI  Munychion. 
Apolion  Boedromios,  der  Kriegshelfer,  gesellt  sich  angemessen  der 
tapfern  Artemis  Agrotera,  so  wie  in  Theben  ihm  der  Tempel  der 
Artemis  Eukleia ,  einer  Göttinn  des  Siegsruhms  benachbart  ist,  Pau- 
san. Boot.  17,  2.*) 

Auch  für  die  in  ein  Marathonsfest  übergegangene  Begehung 
des  VI  Boedromion  ist  eine  kriegerische  Pompe  (/3oijd()OftAa  %B^nsiv^ 
Demosthen.  3,  31**)  anzunehmen,  ein  Kriegslauf.  Nur  so  erledigt 
sich  die  seltsame  Behauptung  Herodots,  VI,  112,  von  den  Athenern 
bei  Marathon:  TCQiSrov  (ilv  yccQ  'EXl7]vcDV  Jtdvrov  tfSv  i^fietg 
adfiev  SgofiG)  ig  noke^iovg  ix^(Jccvto^  ***)  Herodot  muss 
einem  Marathonsfeste  und  dem  Festzuge  für  Artemis,  wobei  wohl 
Festzugler  im  Sturmschritt  sich  zeigten ,  beigewohnt  haben.  Er 
bildete  sich  ein  oder  Hess  sich  einbilden,  dass  die  Marathonomachen 


*)  Der  solonischen  Zeit  konnte  man  vielleicht  die  Hiuznnahme  noch  eines 
Tagps,  des  VII  Boedromion,  beilegen  ond  auf  den  Genesientag(V  Boedromion) 
zwei  Letoidcntage  folgen  lassen.  Diese  miisstc  man  in  engster  Verbindung 
denken,  so  dass  die  solonische  Feier,  doch  nur  formell,  in  einen  Tag  der  Arte- 
mis Agrotera  (den  VI)  und  einen  des  Apolion  Boedromios  (den  VII)  zerfiele, 
Apoll  an  der  Feier  des  VI,  Artemis  an  der  des  VII  Theil  hätte,  mithin  wiederum 
nur  eine  vereinigte  Letoidenfeier  von  der  Dauer  eines  Biduums  heraus  käme. 

**)  Westermann  findet  in  dem  ßorj^gofiia  nsfinstv  einen  singulären  Fall, 
was  wenigstens  ebenso  hypothetisch  ist,  als  ein  jedes  Jahr  vorkommender 
Kriegslauf.  —  Dem.  contrastiert  wohl  Krieg  spielen  (ßoridg.  n.)  und  Krieg  füh- 
ren (atifixtsvsa^ai,,  %  30). 

***)  Wer  dem  Herodot  dies  aufs  Wort  glaubt,  wird  ebenso  sehr  dahin  kom- 
men, den  boedromischen  Festzug  für  die  Marathonsfeier  in  Anspruch  zu  neh- 
men, jedoch  ihn  erst  nach  a.  Chr.  490  setzen.  Aber  Herodots  Behauptung  ist 
thatsächlich  falsch,  s.  Bahr  z.  d.  St. 
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die  Entdeckung  gemacht  hätten ,  einen  Feind  im  Laufe  anzugreifen 
und  dass,  um  dieselbe  zu  verewigen,  das  ßoriSgoiiia  Jtsfijtsiv  am 
Siegesfeste  vorkj^mme,  obwohl  die  Boedromia  keineswegs  erst  von 
a.  Chr.  490  datierten. 

Vor  a.  Chr.  490  hat  sich  dem  Todtenfeste  des  V  Boedromion 
am  VI  eine  Feier  von  kriegerischer  Tendenz  angeschlossen,  vielleicht 
auch  durch  inneren  Zusammenhang  dem  Todtenfeste  angehört.  In 
Solons  Zeit  kann  Apollon  unter  den  Göttern  der  die  Genesien  feiern- 
den attischen  Geschlechter  seine  Verehrung  am  V  Boedromion  ge- 
funden haben,  so  dass  der  VI  demselben  Gotte,  jedoch  in  der  Eigen- 
schaft eines  Helfers  zu  kriegerischen  Siegen,  gewidmet  war.  Nichts 
hindert  zu  glauben,  dass  an  den  Genesien  die  in  der  Schlacht  Ge- 
fallenen besonders  hervortretende  Grabesehren  empfingen.  Dann 
war  der  VI  gewissermassen  ein  Tag  des  Trostes,  man  rief  den  stür- 
mischen Siegshelfer  Apollon  an,  man  gedachte  der  Siege,  die  errun- 
gen worden,  so  sich  tröstend  über  den  Tod  derer,  die  sie  blutig 
*erkauft  hatten. 

Uebergang  des  VI  in  ein  Marathonsfest.  —  Auf  den 
VI  wurde  die  Marathonsfeier  nicht  darum  angesetzt,  weil  die  Schlacht 
am  VI  vorfiel.  Sie  fand  einige  Tage  nach  dem  Vollmond  statt,  wie 
aus  Herodot  hervorgeht,  s.  Böckh  Monde,  p.  66.  Man  hatte  die 
Artemis  zur  Auszugsgöttinn"*")  gewählt  und  ihr  Opfer  gelobt.  Als 
nun  der  Sieg  gewonnen  und  das  Gelübde  zu  lösen  war,  musste  ein 
passender  Artemistag  ausgemittelt  werden,  um  das  versprochene 
Dankopfer  zu  bringen.  Man  wählte  also  die  exti]  des  Monats  nach 
der  Schlacht.  Diese  erschien  passend ,  sei  es  weil  man  sich  an  die 
nächste  exti]  nach  der  Schlacht  hielt,  sei  es,  weil  der  VI  Boedromion 
schon  längst  ein  Festtag  der  Artemis  Agrotera  war  (Böckh  a.O.  p.67), 
nach  der  oben  vorgetragenen  Vermuthung. 

Der  Sieg  von  490  a.  Chr.  war  ein  Factum  von  so  erschüttern- 
der Stärke,  dass  die  am  VI  Boedromion  gefeierten  Erinnerungen 
an  die  Schlacht  leicht  die  älteren  Festgebräuche  verdunkeln  und 


*)  Vielleicht  zog  Miltiades  am  VI  Metagitnion  ans  der  Stadt.  Gleichzeitig 
wurde  ein  Hemerodrome  abgesendet,  welcher  in  2  Tagen  Sparta  erreichte  und 
am  IX  vorgelassen  wurde.  Bei  Abgang  des  Boten  waren  die  Athener  noch  in 
der  Stadt,  Herod.  VI  105,  wo  ngäta  fisv  „unmittelbar  nach  ihrem  Abmärsche** 
bedeutet  und  hinzuzudenken  ist:  ^nstra  d'  ißoiqd'sov  ig  Mccgad'mva»  Setzen 
wir  dann  mit  Böckh  Monde,  p.  72,  dass  die  Schlacht  am  XVII  Metagitnion 
stattfand,  so  verlaufen  11  Tage,  in  denen  derTuriius(««pt8^^eri'Herod.  VI,111) 
unter  den  Strategen  rund  kommen  konnte  und  wieder  von  vorne  begann. 


Genesleo.  213 

nicht  bloss  den  VI,  sondern  auch  den  V  Boedromion  vom  ursprüng- 
lichen Sinne  etwas  ablenken  konnten.  Die  Genesien  des  V  waren 
eine  allgemeine  Todtenfeier ,  bei  der  zwar  vielleicht  auch  schon  im 
Kriege  Gefallene  höhere  Ehre  erhielten,  welche  aber  doch  nicht  ein 
einzelnes  Treffen  auszeichnete;  am  VI  feierte  man  Apoll  und  Artemis, 
Gottheiten  des  Kriegs  und  der  Jagd,  aber  nicht  die  Auszugsgottheit 
einer  bestimmten  Schlacht.  *)  Da  der  VI  in  die  specielle  Bedeutung 
eines  marathonischen  Siegsfestes  überging,  konnte  daraus  eine  Rück- 
wirkung auf  den  Genesientag  entstehn,  durch  die  derselbe  etwas 
von  seinem  früheren  Character  verlor.  Die  Todten  aus  jener  Welt- 
schlacht lagen  nicht  in  Gentilgräbern,  sondern  in  Marathon. 

ApoUon,  der  nach  obiger  Vermuthung  am  V  als  einer  der  d-sol 
yevsaiOL  xal  TcatQpoi  und  am  VI  als  Boedromios  gefeiert  worden 
war,  trat  seit  490  a.  Chr.  gottesdienstlich  noch  mehr  zurück  als 
in  der  Pisistratidenzeit.  Er  hatte  sich  den  Persern  gegenüber  keines- 
wegs so  patriotisch  bewiesen ,  wie  Artemis.  Die  enggefassten  Lei- 
denschaften von  Hellas,  wo  jede  Bergspalte  ein  Staat  ist  und  Front 
macht  gegen  den  Angreifer,  reichten  nicht  empor  zu  den  Höhen  von 
Delphi,  wie  Gewitter  die  in  den  Thälern  schweben.  In  Delphi 
urtheiite  man  kalt  und  etwas  kosmopolitisch,  man  wusste  auch  die 
Geschenke  der  Fürsten  Asiens  zu  schätzen. 

Der  VI  wurde  wieder  vorwiegend  ein  Fest  der  Artemis.  Die 
Boedromia,  ein  dem  Apoll  dieses  Namens  eigentlich  bestimmter 
Brauch,  blieben  freilich  äusserlich  bestehn,  gingen  aber  so  voll- 
ständig in  die  Erinnerungen  von  a.  Chr.  490  auf,  dass  gesagt  wurde 
die  Marathonomacheu  hätten  den  Sgonog  gegen  Feinde  erfunden 
(nach  der  oben  vorgetragenen  Hypothese  über  Herod.  VI,  112).  So 
war  Apollon  Boedromios  verdrängt. 

Das  Opfer,  welches  der  Polemarch  der  Artemis  bringt  (Pollux 
III  21);  ist  das  vom  Polemarchen  Callimachus  (Schol.  Ar.  Eqq.  657) 


♦)  Es  ist  möglich,  dass  eine  bestimmte  Sehlacht,  welche  Athen  durch  ma- 
rathonische Mitstreiter  gegen  Euboea  (Eurip.  Ion  59  sqq.)  oder  gegen  Eleusis 
(Etym.  M.  p.  202,  G.  A.  55,  4)  einst  gewonnen  hatte,  der  Stiftung  des  Boedro- 
mienfestes  zu  Grunde  liegt.  Aber  bei  der  Unsicherheit  der  Ueberlieferung  (G. 
A.  a.  0.)  ist  es  besser  keine  grosse  und  entscheidende  Schlacht  anzunehmen, 
bei  der  Marathons  Beistand  für  Athen  entschied ,  sondern  eine  Reihe  kleinerer 
Fehden,  in  denen  die  Marathonier  immer  zu  Athen  hielten.  So  wollte  die  Ein- 
führung des  Apollon  Boedromios  in  Athen  überhaupt  den  Apoll  als  Stammgott 
der  marathonischen  Tetrapolis  ehren,  insonders  als  den  Gott  der  guten 
Kriegshülfe  aus  Marathon. 
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vor  der  Schlacht  bei  Marathon  angelobte  Ziegenopfer,  welches  ihr 
am'VI  mit  500*)  Ziegen  entrichtet  wurde,  Plut.  d.  malign.  Her.  c.26. 
Ob  jenes  Gelübde  wirklich  von  Callimachus  ausging  oder  von  Miltia- 
des,  den  Aelian  V.  H.  II,  25  nennt,  ist  einerlei;  Herodots  Erzäh- 
lung VI,  109  lässt  keinen  Zweifel  an  den  Verdiensten,  die  der 
Polemarch**)  Callimachus  um  den  Sieg  hatte.  Der  herodotische 
Themistocles  setzt  dieselben  noch  über  die  Verdienste  des  Harmo- 
dius  und  Aristogiton  und  sein  Tod  (Her.  VI  109)  besiegelte  sie.  Es 
kann  also  das  Opfer  des  athenischen  Polemarcben  für  Artemis  nicht, 
wie  Petersen  Geburtstagsfeier  p.  303  anzunehmen  scheint,  vom  VI 
Boedromion,  dem  Marathonsfeste,  getrennt  werden.  Der  Polemarch 
opferte  am  Marathonsfeste  und  ausserdem  am  Epilaphienfeste.  ***) 

Der  am  Marathonsfest  stattfindende  Festzug  für  Artemis  wird 
auf  den  Ephebeninschriften  häufig  und  zwar  zu  Anfang  erwähnt, 
weil  das  Jahr  damals  im  Boedromion  begann.  Genesien  kommen 
nirgends  daneben  vor,  sie  scheinen  erloschen,  die  Epitaphien  hatten 
sie,  soweit  sie  öffentliches  Fest  waren,  unnütz  gemacht.  Vielleicht 
wünschte  man  auch  dasTodtenfest  aus  dem  damaligen  Jahresanfänge 
(s.  S.  90  Note)  weg. 

Der  Feslzug  war  kriegerisch  [ivojtlotg),  es  werden  die  a^^ifr^ra 
erwähnt,  welche  die  Jünglinge  trugen.  Ephem.  n.  4097  erste  In- 
schrift im  Philistor  1,  lin.  7  inoiiitsvOav  tij  ts  ^AqxbiiiSl  ty 
ayQOxiQcc  xal  dv7][vs]yxav  rä  aQL0tBta  xatä  to  injfpiöfia; 
cf.  Plat.  Menex.  p.  240  rä  fihv  ovv  aQtörsta  rm  löyco  ixstvocg 
{totg  MccQad'ävi)  avad'srsoVj  rä  dh  dsvrsQsta  rotg  tcsqI  Uala- 
fitva  X,  r.  L  —  Ephemer,  n.  4104,  dritte  Inschrift  im  Philistor  I, 
lin.  8  STtoiiTtsvöäv  re  ry  'AgreiLLÖL  ry  dyQorsQcc  iv  oxXocg,  — 


*)EineHecatombeR*mder  sind  öOOSchaafeii  an  Werth  gleich,  s.  S.  152 Note*. 
Vielleicht  hat  mau  daher  aach  bei  dem  Ziegenopfer  die  Summe  von  500  gesetzt. 
•*)  Er  war  aus  Aphidnae.  Aphidnae  liegt  in  der  Tetrapolis,  wo  die  Sagen 
von  Ion  und  Xuthus  zu  Hause  sind.  Xuihus  herrschte  hier,  Leake  Dem.  p.  65. 
Vielleicht  werden  jene  sagenhaften  Fuhrer  Polemarchen  genannt  (Herod.  VIII,44 
nennt  den  Ion  Stratarch).  0.  Müller  Dor.  I  p.  237  legt  darauf  zu  viel  Gewicht, 
***)  Es  ist  schwierig  in  der  Stelle  des  Pollux  (III,  91)  die  verschiedenen 
Bräuche  den  beiden  Festen  zuzuiheilen;  s.  unt.  Theseus-Feste:  Epita- 
phien. Ein  Opfer  für  Euyalios  passt  gut  für  das  Marathonsfest,  wogegen  das 
fürHarmodius  dieTheseen  angehen  dürfte,  wenigstens  dieTheseen  spätererZeit. 
In  Herodots  Zeit  mag  letzteres  noch  den  Genesien  und  dem  Marathonsfeste  an- 
gehört haben,  später  aber  auf  die  Epitaphien  übergegangen  sein.  Hierbei  ist 
vorausgesetzt,  dass  bald  nach  dem  Sturz  der  Tyrannis  ein  Todtendieost  für 
die  beiden  Befreier  gestiftet  wurde. 
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Ephemer,  n.  4098,  zweite  Inschrift  im  Philistor  I,  lin.  8  ix6(i7t€V' 
6av  ty  'jiQtBfiidt  rfi  dy^otiga.  —  Die  jiofijrevoinss  sind  Epheben 
schon  römischer  Zeit. 

Dass  jetzt  am  V  Boedromion,  vor  der  Siegsfeier,  die  Gräber  in 
Marathon  besucht  und  durch  Todtenopfer  geehrt  wurden,  lässt  sich 
keineswegs  beweisen ;  ebenso  wenig  ein  Besuch  bei  der  völkerrecht- 
lichen Nemesis  von  Rhamaus  an  diesem  Tage.  Wenn  ein  Besuch 
in  Marathon  und  Rhamnus  stattfand,  was  möglich  ist,  so  muss  der 
Kalendertag  wenigstens  als  unsicher  betrachtet  werden.*) 

Die  von  Thucydides  II,  34  geschilderten  Parentationen  sind  zu- 
nächst kein  Festgebrauch,  der  regelmässig  im  Jahre  am  bestimmten 
Tage  wiederkehrt,  sondern  immer,  wenn  der  Fall  eintrat  {oxotb 
^viißacr^  avtotg,  Thuc.  a.  0.),  wenn  Schlachten  gewesen  und  Ge- 
fallene zu  ehren  waren,  fanden  jene  Bräuche  statt,  deren  bedeut- 
samsten schon  lange  vor  der  Zeit,  welcher  Thucydides'  Beschreibung 
angehört,  die  Leichenrede  ausmachte.  Schon  vor  der  pericleischen 
waren  viele  solche  Reden  gehalten  worden  (Thuc.  II,  35  oC  ^ilv 
TtoXXol  TcSv  ivd'dSa  slgr^xotcov). 

Wenn  der  Lauf  des  Kriegs  durch  die  Jahreszeit  eine  Weile  ge- 
hemmt war,  wendete  man  sich  zur  Bestattungsfeier.  Es  ist  möglich, 
dass  man  sie  in  älterer  Zeit  auch  am  Genesientage  abhielt.  Ein  an- 
deres öffentliches  Todtenfest  hatte  Athen  vor  Stiftung  der  Epitaphien 
(vermuthlichPyanepsion  VII)  nicht  und  die  Epitaphien  sind  wohl  nicht 
älter  als  die  Theseusfeste,  welche  erst  von  Einholung  der  Gebeine 
des  Theseus  durch  Cimon  datieren;  vgl.  Leake  Topogr.  p.  363- 

*)  Im  Philistor  I,  zweite  Inschrift  (oder  Ephemeris  u.  4099,  lin.  24  sqq.) 

haben  wir  Folgendes :  stg ro  xal  rä  tsga  xä  nara  f^v  xtoqav  iv  otg 

distiXovv  d"vovtss  xal  yiaXXiSQOvvteg  vnsg  zov  dijiiov,  nuQaysvofisvoi,  ds 
[stg  To]  nolvccvSQSiov  ictscpävtoaäv  ts  xod  ivijyiffav  ro£g  xarot  TtoXsfiov 
tsXsvxijaaaiv  vnlh]g  t^s  iXsvd^SQ^ag,  Nach  Pittakis*  Ergänzungen,  die  ich 
hier  nicht  wiederhole,  kamen  die  Epheben  nach  Marathon  und  den  dortigen 
Heiligthümern ,  bekränzten  den  Friedhof  und  brachten  Todtenopfer  den  für  die 
Freiheit  gefallenen.  —  Aber  der  ganz  allgemeine  Ausdrnck  ot  hcctcc  noXsiiov 
TsXsvTiiaccvxEg  bezeichnet  schwerlich  die  Marathonomachen ,  viel  eher  kann  er 
auf  die  im  Ceramicus  Begrabenen  gehen ,  welche  durch  die  Epitaphien  gefeiert 
wurden.  Ob  indess  von  diesem  Feste  die  Rede  ist,  lasse  ich  dahingestellt ,  ich 
verstehe  die  Stelle  nicht. —  Ihre Fortsetzung  lautet:  naffsyivolvto]  S[h  xal] ... 
Ol ...  i  trjv  ysyovsiav  iti  naXccuov  xqovcov  vnb  x&v  Ttatigmv  xov  [egov 
[%]vQisiav  xal  ^[vjaavxsg  anrjXd'ov  avd'lrifiSQsi]  ..,  av  (die  von  mir  mit . . . 
angegebenen  Lücken  sind  in  Wahrheit  grösser).  Nach  Pittakis'  Ei^anzung 
waren  dies  Opferhandluugen  in  Rhamnus,  was  insofern  recht  gut  passt,  als 
vorher  yom  Besuch  der  Grenzen,  nachher  vom  SaUmis-Feste  die  Rede  ist. 
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Aber  seit  Stiftung  der  Tbeseen  hat  man  wohl  meistens  den  VII 
Pyanepsion  zur  Parentation  gewählt.  In  diesem  Monat  waren  im 
Allgemeinen  die  Feldzüge  beendet.  *) 

Der  pericleische  Epitaphios  gehört  einem  Wintersemester  an, 
so  wie  Thucydides  seine  Jahre  zweitheilig  rechnet,  und  zwar  dem 
von  a.  Chr.  431.  Die  Rede,  welche  Hyperides  Ol.  114,  2  in  gleichem 
Sinne  hielt,  scheint  ziemlich  spät  im  Winter  (Sauppe  im  Philo!. 
I  Suppl.  1860  p.  60)  gesprochen  zu  sein,  sie  ist  aus  Alexanders  To- 
desjahr a.  Chr.  323  und  vielleicht  ein  besonderer  Tag  eines  winter- 
lichen Monats  für  sie  anberaumt. 

Hätte  man  nicht  zu  den  wirklichen  Parentationen  der  Todten 
des  Jahres  häufig  den  VII  Pyanepsion  gewählt,  so  würde  die  bloss 
heortologische  Parentation  und  die  angeschlossenen  Agonen  nicht 
in  der  theseischen  Festzeit  stehend  geworden  sein ;  s.  die  Theseus- 
Feste.  Von  jährlicher  Feier  der  patriotisch  Gestorbenen  spricht 
schon  Plato  (Menex.  p.  249)  oder  wer  sonst  den  Menexenus  ge- 
schrieben hat.  Diese  Feier  bei  den  Genesien  unterzubringen  ist 
unmöglich. 

Pericles  redete  im  Ceramicus  (der  schönsten  Vorstadt,  Thucyd. 
II,  34) ;  der  Ceramicus  scheint  allerdings  nicht  die  Oertlichkeit  der 
späteren  Leichenpredigten  gewesen  zu  sein,  sondern  das  Theseion, 
aber  benutzt  wurde  der  Ceramicus  jedenfalls  am  Epitaphientage. 
Dieser  Tag  hatte  Fackelläufe  und  ein  Fackellauf  beginnt  im  äusseren 
Ceramicus.  Vgl.  auch  die  unt.  (These usf.  Epitaphien)  citierte  In- 
schrift, wo  ein  Lauf  ano  tov  noXvavÖQBiov  vorkommt. 

Es  ist  misslich  aus  den  Grabreden,  die  sich  im  Menexenus  und 
sonst  finden,  Folgerungen  zu  machen  für  den  Kalendertag,  welchem 
sie  bestimmt  waren.  [Demosthenes]  60,  7  p.  1391  beginnt  mit  dem 
Amazonensiege  und  in  Folge  davon  sind  die  Boedromien  gestiftet. 
Im  §  8  a.  0.  wird  der  Krieg  gegen  Eumolpus  und  die  Eleusinier  er- 
wähnt; dies  ist  die  zweite  Stiftungssage  der  Boedromien,  G.  A.55,  4. 
Siehe  unt.  a.  0.  Note  Amazonen-Todtenopfer  betreffend. 

Doch  lassen  sich  wenigstens  ebensoviele,  ja  noch  mehr  Be- 
ziehungen zu  den  auf  Pyanepsion  VII  hinweisenden  Fabeln  finden. 
Es  werden  §  8  a.  0.  die  Heracliden  erwähnt,  welchen  nach  Einigen 
(Plut.  Thes.  XXII)  Pyanepsienkost  gereicht  worden  war.    Die  starke 


*)  Erinaera  wir  nns,  dass  die  Peloponnesier  a.  Chr.  429,  ohne  Plataea  ge- 
nommen zu  haben,  schon  Mitte  September  aus  Attica  zogen,  nsgl  'AqxzovQOv 
ini>toXd$^  Thucyd.  II,  78.    Dann  fängt  nach  Hesiod  die  Weinernte  an. 
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Hevorhebung  der  Marathonoiuachen  (Plat.  Menexen.  p.  240)  passt 
sehr  gut  auf  einen  Theseustag,  da  Theseus*  Schatten  bei  Marathon 
mitfocht. 

Sehr  leicht  haben  die  immer  eifriger  gefeierten  Epitaphien 
dem  ähnlichen  Feste  des  Boedromion  eine  oder  die  andere  Sage  ab- 
spenstig machen  und  an  sich  und  den  theseischen  Sagencompiex 
heranziehn  können. 


Charisterien  für  Athens  Befreiung  durch  Thrasybul. 

Die  XaQKStfJQLa  ilsvd'SQLag  beruhen  einzig  auf  Plut.  de  glor. 
Athen,  c.  7 ;  sonst  ist  nichts  von  diesem  Dankfeste  bekannt.  Hätte 
es  noch  bis  in  späte  Zeiten  bestanden,  so  wurde  es  wahrscheinlich 
auf  den  Ephebeninschriften  vorkommen.  Denn  an  den  kriegeri- 
schen zu  edlem  Nacheifer  erweckenden  Erinnerungen  Athens  (Ma- 
rathon, Salamis)  betheiligten  sich  die  Epheben  besonders. 

Der  XII  alsEinzelfestsag  kommt  im  Skirophorion  als  der  Athena 
begangen  vor  und  die  thrasybulischen  Charisterien,  welche  Plutarch 
a.  0.  auf  Boedromion  XU  setzt,  scheinen  ebenfalls  der  Athena  ge- 
golten zu  haben.  Da  die  Befreier  nach  ihrem  Siege  bewaffnet '^)  auf 
die  Acropolis  zogen  und  der  Athena  opferten  (Xen.  Hellen  II,  4>  39), 
so  wird  das  jährliche  Befreiungs-Opfer  insbesondere  der  Athena  ge- 
brächt worden  sein.    Vgl.  Lys.  13,  80  sq. 


•)  Stark  za  G.  A.  31,  12  beruft  sich  auf  Lys.  13,  80,  um  zu  beweisen,  dass 
die  Waffen  immer  niedergelegt  werden  vor  Betretung  des  heiligen  Bezirks. 
Aber  a.O.  §81,  in  den  Worten  insidil  ds  ngog  raig  nvXatg  i]<rav  hccI  ^d^spto 
xa  onXa  ngiv  slgisvat  stg  to  aatVy  bedeutet  OTtXa  xiO'BaQ'ai  nur :  sich  auf- 
stellen ,  sich  ordnen.  Die  Waffen  irgendwo  niederlegen ,  um  sie  nicht  mehr  zu 
gebrauchen,  müsste  onXa  ti^ivai  (nicht  x£9'6a9'oci)  heissen.  So  findet  sich  in 
Curtius  Anec.  Delph.  n.  40  p.  76  lin  extr.  9ovvai  Sh  xovg  J€Xq>ovg  EvSo^eo 
xal  Q'TiGavQov  onov  xoc  onXa  d'i^asi  „ein  Schatzhaus  um  die  Schilde  (vorher 
daniSsg  =  onXa)  hinzulegen.'*  Xenophon,  an  der  oben  citierten  Stelle  sagt 
ganz  deutlich :  ot  ä'  ix  xov  üeigaKog  dvaXd'ovxsg  avv  xoig  onXoig  slg  xr\v 
aKQonoXiv  i^vaccv  xjj  *A^7ivqi, 
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Proerosien, 

Die  Kalenderzeit  des  Proerosien  festes  ist  nicht  bekannt.  Dass 
sie  eine  lierbstliche  *)  sein  müsse,  kann  für  sicher  gelten,  auch  dass 
sie  nicht  nach  Umständen  verschieden,  sondern  auf  einen  bestimm- 
ten Tag  und  Monat  fixiert  war.**) 

Die  ütQOTjQOöLcc  ***)  (aC  stQO  xov  aQorov  yivofievai  dvöcai 
ücsqI  räv  ^eXXovtcDV  lösöd^at  xaQTttSv,  Sets  tsX60q)OQ€t6d'aL 
Suid.  11, 2  p.  433  Beruh.)  können,  da  sie  dem  Pflügen,  dieses  dem  Säen 
vorangeht,  nicht  tief  in  den  Pyanepsion  hineingesetzt  v^erden,  weil 
dies  der  Saatmonat  ist.  Rincks  Ansatz  auf  Pyanepsion  XVIII  ist  also 
unpassend. 

Vor  Pyanepsion  VII,  dem  Tage  der  Eiresione  für  Apoll,  werden 
jedenfalls  die  Proerosien  ihre  Stelle  gehabt  haben.  Nach  Suid.  I,  2 
p.  774  Beruh.:  el^BCicivri  xXddog  r^v  iXaiag  i^ioig  icsiclBy- 
{livog.  H^fJQtrjto  dh  avrov  xä  (OQata  ndvta.  töraöav  dh  avf^v 
7Cq6  t(Sv  d'VQiDV  xatd  jtakaiov  XQri6(i6v.  ol  (lev  yccQ  (paOtv  &g 
Xoi^ov  7cä0av  ri)v  y^v  xata6x6vrog  6  d'sog  bItcb  jCQoriQoöia 
tfj  driol  VTCSQ  Tcdvrov  d'Vöat  Q^vcCav  ^Ad'rjvcciovg,  ov  bvbxsv 
XaQiötfJQia  %avta%6%'sv  ixjcs(i7tovöiv  ^Ad^va^s  xäv  xuQitäv 
rag  ccjtaQXf^S'f)  ist  die  Eiresione  ein  dem  Apoll  dargebrachter  Dank, 


•)  Bossler  degentib.p.  11  setzt  die  drei  Pflügungen,  welche  vermuthl ich dea 
Inhalt  der  Proerosien  bildeten  (Rinck  II  p.  80  n.  9)  alle  in  den  Herbst  (Pyane- 
psion). 0.  Müller  A.  E.  1 ,  33  p.  291  verlegt  die  rarische  Pflügung  in  die  Eleu- 
sinienzeit  (Boedromion). —  Eine  Trennung  der  3  a^oroi.  nach  den  3  Saatzeiten 
(Theoph.  H.  PI.  VIII,  1)  und  der  Sfachen  Blüthe  der  Narcisse  und  Meerzwiebel 
(Voss  L.  6.  p.  65.  771)  ist  unstatthaft.  Nur  die  herbstliche  Saatzeit  hiess  auch 
ccQotog  Theophr.  a.  0.  §  2. 

**)  Bossler  a.O.  n.  11  denkt  sich  die  Pflügungen  als  feriae  conceptivae,  aber 
im  Festjahr  Athens  (wenigstens  in  dem  Festjahr  historiseher  Zeit)  ist  fast  alles 
aufs  bestimmteste  fixiert.     Römische  Analogien  können  hier  nur  irre  leiten. 

***)  Offenbar  stand  nicht  ngornfoeiai,,   da  hernach  iysvBto  folgt;  s.  Sauppe 
Or.  Att.  II  p.  271,  B,  9. 

t)  Die  aus  aller  Welt  (navxa%6^Bv)  nach  Athen  gesendeten  dnagxai 
werden  also  von  den  Athenern  für  alle  (vnhg  ndvtcav)  geopfert  an  den  Proe- 
rosien. Hiermit  vergleiche  man  die  Delien.  Es  werden  jährliche  dnug%a£ 
nach  Dolos  gesendet  (Gallimach.  hymn.  in  Del.  278:  dfitpiBtsig  dsnatrjtpoQOi 
alsl  dnagxccl  nsfinovrai).  Die  Gaben  kommen  aus  dem  Hyperboreerlande, 
gehen  durch  alle  Welt  von  Volk  zu  Volk,  bis  sie  (nach  attischer  Sage,  Stein  zu 
Herod.  IV,  33,  4)  endlich  den  Athenern  eingehändigt  werden  (Pausan.  Att, 
31,  2).    Die  Athener  bringen  sie  nach  der  heiligen  Insel,  vnhg  ndvxmv  offen- 
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weil  der  Gott  Proerosien  in  allgemeiner  Noth  angerathen  habe.  Da 
nun  die  daniienswerthe  Sache  dem  Dankfeste  auch  im  Kalender  vor- 
angegangen sein  wird,  so  ist  iilar,  dass  die  Proerosien  der  £iresione, 
mithin  dem  VII  Pyanepsion  vorangingen ,  denn  es  kann  nur  die 
herbstliche  Eiresione  gemeint  sein;  vgl.  Sauppe  a.  0.  lin.  17. 

Andererseits  können  die  Proerosien  nicht  weit  vor  den  Saat- 
monat hinaufgerückt  werden ,  wie  in  der  Natur  der  Sache  liegt ;  ein 
Ansatz  vor  XII  Boedromion  wurde  das  Saatfest  mitten  unter  Sieges- 
feste bringen.  Betrachten  wir  also  als  Grenzen  möglicher  Ansätze 
Boedromion  XIII  und  Pyanepsion  VI. 

Soll  nun  ein  bestimmter  Tag  gesetzt  werden,  so  kann  man  nur 
Boedromion  XIII  vorschlagen.  Wiewohl  nämlich  ein  dem  Saat- 
monat näherer  Tag,  z.  B.  tQhi]  ip%'Cvovxog  im  Boedromion  sich 
mehr  empföhle  und  XIII  gerade  die  allerfrüheste  Grenze  selbst  ist, 
so  hat  doch  unter  allen  Tagen  einzig  der  XIII  einigen  Anhalt  an 
C.  1. 1  p.  482  n.  523,  4  BoriS(fO[iLc5vog  yi  Nstpd'vVxal  Va^Qtdlt]  | 
dksTtXQvova*  xaQjcdösig,  öjibCq&v  7CVQ\ovg\  \  xal  XQid'dg^  önsv- 
ScDv  (isXixQaxov  d.  h.  [man  soll  bringen]  Fruchtopfer  ^  xaQ^ci- 
6£ig  Subst.,  indem  man  Weizenkörner  und  Gersten  streut  und 
Honigtrank  ausgiesst.  — *) 

Es  war  also  die  C.  I.  a*  0.  verzeichnete  Feier  des  Xlil  ein 
locales  Parallelfest  der  öffentlichen  Proerosien,  wenn  diese,  wie  es 
scheint,  auf  XIII  Boedromion  anzusetzen  sind. 

Wäre  die  Inschrift  Philistor  II  H.  17  p.238  vollständig,  so  wür- 
den wir  vielleicht  wissen,  ob  XIII  Boedromion  der  Proerosientag 


bar,  als  Vertreter  der  Hyperboreer  und  aller  Völker,  die  sich  um  die  Heranför- 
derung der  dnaQxal  verdient  gemacht  und  ein  Recht  haben,  an  der  Huld 
Apolls  theitzunehmen.  —  Diese  Aehulichkeit  der  Proerosien  und  Delien  lässt 
sich  auch  für  PoUux  VIH,  107  benutzen,  wo  die  delische,  brauronische ,  hera- 
cleische  und  eleusinische  Penteteris  genannt  wird.  Die  eleusinische  scheint 
eine  penteterische  Proerosien feier.  Wie  die  ursprünglich  jedes  Jahr  ohne  Un- 
terschied gefeierten  Delien  nach  der  Lustration  von  a.  Chr.  426  (C.  Fr. Hermann 
G.  A.  §  65)  zur  Penteteris  erhoben  wurden,  ebenso  -liat  man  die  jährlichen 
Pj-oerosien  zur  Penteteris  erheben  können. 

*)  So  bat  Böckh  die  Stelle  genommen.  0.  Müller  a.  0.  interpungiert  an- 
ders und  will  %aQn(6<5H9  onsigatv  x.  t.  X,  zum  folgenden  XVU  Boedromion 
ziehen,  indem  er  diesen  Brauch  einem  Eleusinientage  anzueignen  wünscht. 
Es  ist  aber  besser  bei  der  mehr  unbefangenen  Auffassung  Böckhs  zu  bleiben. 
Für  diese  kann  man  auch  Hesiod.  ^gy,  782  anführen^  wo  die  tgigHaiSBuatri  als 
ein  Saatfeindlicher  Tag  vorkommt;  um  so  passender  gerade  an  diesem  Tage  zu 
opfern,  um  den  feindseligen  Zorn  der  Erdmächte  zu  begütigen. 


220  Preerosien. 

war  oder  nicht.  Hier  kommen  Xlil  und  XIV  vor  in  Verbindung 
mit  XIX  Boedromion,  dem  Auszugstage  des  lacchus.  Leider  sind 
die  Lücken  so  gross,  dass  nicht  errathen  werden  kann,  ob  nach 
altem  Brauch,  iin.  7  [x]c^ra  tä  aQxala  v6ii,i\iia],  Proerosien  in  Eieusis 
zu  feiern  waren  und  dieEpheben  dabei  assistieren  sollten,  oder  ob  am 
XIII  und  XIV  nur  städtische  Zurustungen  der  Eleusinien  zu  be- 
schicken waren.  Im  ersteren  Falle  müssten  die  Epheben ,  welche 
in  Eieusis  (am  XIII)  Proerosienopfer  brachten  (Ephemeris  n.  4098,  8 
4104,  28),  bei  ihrer  Ruckkehr  die  legd  aus  Eieusis  den  einholenden 
Epheben  entgegengebracht  haben;  dann  kehrten  die  [bqu  am  XIX 
im  lacchuszuge  wiederum  nach  Eieusis  zurück.  Jedenfalls  sind 
auf  gedachter  Inschrift  die  Proerosien,  wenn  sie  überall  vorkamen, 
nicht  als  Hauptsache  vorgekommen,  da  sie  von  den  Eleusinien  han- 
delt und  die  Tage  XIII  und  XIV  nur  als  Rüsttage  ^)  erwähnt  wurden, 
wie  es  scheint. 

Als  Ort  der  Feier  erscheint  auf  Inschriften  Eieusis  und  der 
(Demeter)-Tempel,  wo  man  auch  die  Mysterien  beging.  Ephemeris 
4098,  8  äxijvtrjöav  dh  zal  zotg  leQOtg  %al  jCQoajCB^^av  avxä^ 
o^oicagKol  t6v"Ia7c%ov,i^QavxoSe  xaltovgßovg  rovg  iv^EXevolvi 
tri  %'v6Ca  (beim  Mysterien-Opfer)  xal  totg  TCQorjQoötotg  xal  rovg 
iv  totg  akXotg  [sQOtg  xal  yv(iva0(oLg  d.  h.  die  Epheben  zogen 
den  Heiligthümern  aus  Eieusis  entgegen  und  geleiteten  sie  nach 
Athen,  ebenso  von  Athen  den  lacchus,  sie  halfen  auch  die  Rinder 
in  Eieusis  zum  Opfer  hinaufbringen  am  Feste  der  grossen  Mysterien 
und  bei  den  Proerosien,  desgleichen  die  an  den  anderen  Tempeln  und 
Turnplätzen;  n.4104  Iin.  9  sind  die  Eleusinien  und  das  Opfer  allein 
genannt  und  Iin.  28  werden  die  Proerosien  unabhängig  nachgeholt  : 
totg  ts  ^QoriQooCoig  iJQavto  rovg  ßovg  iv  ^EXevölvL  xal  iXev- 
rovQyi^öav  (thaten  Dienste)  iv  rcJ  [sq^  svrdxrcig ,  worauf  dann 
wieder  von  den  grossen  Mysterien  und  einer  der  Demeter  und  der 
Köre  geschenkten  Phiale  die  Rede  ist.  —  Ein  Rinderopfer,  wie  es  in 
diesen  späten  Quellen  erscheint,  möchte  selbst  eine  späte  Zuthat 
sein ;  aber  ein  Opfer  hat  die  Demeter  von  Eieusis  (Deo)  gewiss  hier 
an  ihrem  Tempel  längst  bei  den  Proerosien  empfangen ,  woran  sich 
die  Pflügung  auf  dem  rarischen  Felde  schloss. 

Wiewohl  nun  weder  von  Skiron  noch  der  Burg,  sondern  ledig- 


*)  Als  einen  blossen  Rüsttag  der  Eleasiniea  jlassen  sich  die  Proerosien 
nicht  auffassen.  Eine  gewisse,  mehr  äusserliche  Beziehung  beider  Feste  zu 
einander  habe  ich  oben  S.  76  zugegeben. 
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lieh  von  einer  eleusinischen  Feier  der  Proerosien  auf  den  Inschriften 
die  Rede  ist,  so  liegt  es  doch  nahe  anzunehmen ,  dass  beim  Hinziehn 
auch  Zwischenorte,  wie  Skiron,  berührt  wurden,  wie  auch,  dass 
beim  Ausgangsorte  vtco  rg  IIoXsv  zuerst,  oder  als  amZielpuncte  der 
ruckkehrenden  Procession  zuletzt  vtco  rfl  TIokBi  geopfert  und  ge- 
pflügt wurde.  Denn  bei  Skiron  kam  man  ohnehin  vorbei ,  es  lag 
an  der  heiligen  Strasse,  Preller  Via  Sacra  I  p.  7.  Die  Buzygen 
konnten  alle  drei  Oertlichkeiten,  Skiron,  Eleusis  und  die  Burg,  an 
einem  einzigen  Processionstage  besuchen. 

Die  Benutzung  aller  drei  Oertlichkeiten  am  selben  Festtage  ist 
eine  allerdings  unsichere,  aber  doch  mögliche  Annahme.  Jede  an- 
dere Annahme  wurde  ebenso  unsicher  und  dabei  weniger  über- 
sichtlich und  einfach  sein ,  z.  B.  wenn  man  ein  Triduum  oder  drei 
verstreuete  Tage  ausmitteln  wollte.  (Für  die  Rückkehr  nach  Athen, 
welche  indess  nicht  festlich  gewesen  zu  sein  braucht  und  zugleich 
vorbereitende  Zwecke  für  die  Eleusinien  erfüllen  konnte,  musste 
der  folgende  Lichttag  (Boedromion  XIV)  benutzt  werden.) 

Die  Feier. 

Wenn  richtig  vermüthet  ist,  dass  die  heiligen  Ackerungen 
der  Buzygen,*)  begleitet  von  feierlichen  Verwünschungen,  das 
Wesentliche  der  Proerosienfeier  ausmachten  (siehe  Seite  218 
Note*),  so  hatte  diese  einen  überaus  strengen  und  ernsten Charactcr. 
Wie  wohl  andere  in  ähnlicher  Noth  auf  apollinischen  Rath  gestiftete 
Feste  der  Erdgottheit  (Damia  und  Auxesia  in  Epidaurus  Herod.  V, 
83  extr.)  neben  religiösem  Ernst  auch  Muthwillen  und  Scherz  zeigen, 
so  scheint  doch  das  bei  den  attischen  Proerosien  nicht  der  Fall  ge- 
wesen zu  sein;  vielleicht  weil  die  attische  Neigung  zu  Spott  und 
Lust  sich  hinreichend  äussern  konnte  bei  den  schon  bestehenden 
Gebräuchen  des  grossen  eleusinischen  Festes. 

Wenn  eine  zürnende  Gottheit  allen  Ernstes  die  natürlichen  Ge- 
schenke des  Erdbodens  versagt  (nach  der  Legende:  Xoiiiov  näaav 


*)  Plut.  cODJug.  praec.  c.  42,  G.  A.  56,  28,  nennt  nur  den  dritten  aQoxog, 
den  unter  der  Burg,  einen  buzygischen.  Aber  der  auf  Skiron,  wo  man  zuerst 
pflügte  in  Attica,  kann  nur  der  Atliena  (Skiras)  gehört  haben,  noan  muss  ihn 
also  den  Buzygen  beilegen,  deren  Ahnherr  den  Pflug  erfand  und  die  oß'enbar 
dem  Athenadienst  angehören.  Die  rarische  Pflügung  endlich  muss  den  Buzy- 
gen deshalb  zugeeignet  werden,  weil  sie  die  heiligen  Rinder  in  Eleusis  besorgen, 
8.  S.  76.  —  Ob  auch  Zeus  Teleios  an  den  Proerosien  Tlieil  hatte?  Sein  Priester 
war  ein  Buzyge;  s.  a.  0.  und  Vischer  N.  Schweiz.  Mus.  III  p.  47. 
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Tfjv  yijv  ocata6xovrog,  oben  S.  218),  so  tritt  der  Mensch  demüthig 
und  reuig  hin  zum  Altar,  bereit  alles  abzuthun,  wodurch  er  die  Gott- 
heit gekränkt  haben  könnte.  Es  kränkt  aber  der  Mensch  die  Gott- 
heit durch  Sünde  und  über  die  Sünder  ergingen  am  Proerosienfeste, 
wenn  der  heilige  Pflug  den  Boden  furchte,  jene  eigenthümlichen 
Verwünschungen  der  Buzygen,  welche  sprichwörtlich  wurden.  Wer 
Gnade  bei  Deo  flnden,  wer  ihren  Segen  im  andern  Jahr  ernten 
wollte,  der  hatte  sich  menschenfreundlich  und  gesittet  zu  erweisen, 
der  durfte  nicht  Wasser  und  Feuer  dem  Bittenden  versagen ,  der 
musste  den  verirrten  Wanderer  zurechte  weisen,  überhaupt  dem 
Nächsten  thun,  was  er  sich  selbst  gethan  wissen  wollte;  wo  nicht, 
so  traf  ihn  der  Fluch  des  Buzygen  und  die  Rache  der  unversöhnten 
Deo  erreichte  ihn.  Als  Athen  noch  nicht  durch  Handel  und  Kriegs- 
glück eine  Weltstadt  war,  hing  die  Existenz  wesentlich  am  Acker- 
bau, und  unter  dem  Gefühl  der  Abhängigkeit  von  Demeter,  welches 
beim  Vorpflügefest  den  Bauern  beherrschte,  war  es  angemessen 
jene  einfachsten  Gebote  der  Nächstenliebe  einzuschärfen,  die  den  In- 
halt der  buzygischen  Flüche  bil3en. 

Zu  dem  legendarischen  Ursprung  des  Festes  aus  einer  Hungers- 
noth  passen  die  auf  späten  Inschriften  (s.  o.)  vorkommenden  Rinds- 
opfer nicht,  welche  die  Epheben  schlachten  halfen.  Luxus  und  Ge- 
nusssucht macht  sich  freilich  nach  und  nach  selbst  an  das,  was  einst 
ganz  frei  davon  war.  Wenn  das  Fest  von  Buzygen  geleitet  wurde 
vor  Alters  und  das  Verbot  Rinder  zu  tödten  sich  unter  den  buzygi- 
schen Gesetzen  befand  (Bossler  p.  10),  so  kann  bei  den  Proerosien 
älterer  Zeit  von  geopferten  Rindern  gar  nicht  die  Rede  sein. 

Zu  vergleichen  aus  der  Einleitung  S.  76  f. 
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Von  der  Ralenderzeit  des  Festes  sind  zwei  Tage  sicher  be- 
kannt, einer  aus  dem  Anfange,  akccds  ^vatcci,  am  XVI  Boedromion*) 


*)  Polyaen.  III,  11,  §  11  Xcißg^ocg  nsgi  Nd^ov  vccvfiaxoov  ivcni^Gs  ßoi]- 
dQOfit&vog  ?XTi7  inl  dsnoc,  rocvtrjv  rrjv  T^fLegav  ^tuxtiShqv  xij  vavficcxici 
"KQ^vocgj  ort  rjv  fi^a  zav  fisydloav  yLvatrigicov .  ovzca  yaq  @Sfiiöto%Xrjg  teig 
Tlsgaaig  ivccv^iccxriGs  tcsqI  ZaXcifiLva'  dlla  ot  (isv  lesgl  @6ftiato%Xia 
üvfifiaxov  iüxov  xov  "lanxov  ot  de  tcsqI  Xtcßg^ctv  "AlaSs  (ivatai ,  wie  Mear- 
sius  statt  des  handschriftlichen  FoXkaöa  (ivGzai  eraendiert  hat;  Preller  Ztschr. 


Eleusinien.  223 

und  dann  der  Haupttag, ^axj|;o^  am  XX  Boedromion.  *)  An  diese 
beiden  festen  Puncte  müssen  die  übrigen  Eleusinientage  durch  Nuth* 
massung  angelehnt  werden. 

Dass  Slccds  ^viSrai,  der  XVI,  in  die  Anfänge  der  Eleusinien 
fiel,  lässt  sich  aus  allgemeinen  Gründen  vermuthen.  Der  Haupttag, 
die  BUdg  gehört  dem  abnehmenden  Monde  an,  und  mithin  wird  das 
ganze  Fest  erst  nach  Vollmond  angefangen  haben. 

Um  die  Vollmondszeit  begannen  die  Eleusinien;  Plut.  Alex.  31 
sagt  von  der  a.  Chr.  331  September  20/21  eingetretenen  Mond- 
finsterniss:  ij  ^ilv  ovv  0£Xijvrj  %ov  ßorjdQOfiLcivog  i^alins  Jtegl 
trjv  r&v  (ivörriQicDV  rdiv  ^^d'TJvyöiv  ctQ^i^v.  Durch  diese  An- 
gabe sehen  wir  nur  bestätigt,  dass  die  Mysterien  nicht  über  die 
Monatsmitte  hinaufgingen. 

Der  Mysterienanfang  richtete  sich  nicht  nach  dem  beobachteten 
oder  berechnetexi  Eintritte  des  wahren  Vollmonds,**)  weicher  in  den 
Kalendern  der  Alten  (Geminus  cap.  VU  extr.)  frühestens  am  Xlü, 
spätestens  am  XVI  statthatte ;  sondern  die  Mysterien  begannen  an 
einem  bestimmten  Kalendertage ,  einem  so  und  so  vielten  Boedro- 
mion,  eine  Bestimmung  ,  die  allerdings  nach  der  Mondphase  ge- 
macht war  und  mit  ihr  harmonierte  oder  harmonieren  sollte. 

Der  wirkliche  durch  Beobachtung  ungefähr  bemerkte  Voll- 
mond war  wohl  für  die  Bewohner  Atticas  das  Signal,  sich  aufzu- 
machen und  nach  Athen  zur  Mysterienfeier  zu  gehen,  so  wie  die 
äixoiitjvia  (Vollmond)  des  Metagitnion  dem  Auslande  das  Signal  war 
unter  dem  Schutze  eines  dann  beginnenden  Gottesfriedens  sicher 


f.  d.  A.  1835  n.  125  p.  1002.  Plut.  Phoc.  VI  iviiKov  6s  fifyccXotg  fivotrjg^oig' 
xal  nagsix^v  olvoxorjfia  Xaßg^ccg  'AQ'rivaioig  xa-ö*'  eholgtov  iviavvov  tij 
%v,tri  inl  dsna  ßoriSgofiidSvog;  de  gloria  Athen.  VII  suti]  81  (isüovvtog  oivo- 
Xositai  T175  Xaßgiov  Ttsgl  Nd^ov  knivCnia  vavfiaxtag. 

*)  Plut.  Camill.  XIX  ovx  dyvoio  d'  ort  nsgl  tiv  xav  fivOT7jg£(ov  naigov 
ccv^Lg  &7lßai  TS  ^at sü'ucctpT^aav  vno  'AXs^dvdgov  xal  yLexa.  tavrcc  q)govgdv 
'Ad'Tivaioi MwKsSovoiv  iSi^avro  nsgl  avzriv  tiiv  sl%d8a  tov  ßorjdgofiimvog, 
y  TOV  iivatLHOV  "lanx^v  i^dyovatv.  Phoc.  XXVIII  slv,d8i,  ydg  17  tpgovgd 
ßo7j9go(iL(5vog  slgijx^V  (Ji'VaTrjgloav  ovtoav ,  tj  xav^Ia^x^v  i^  ccarsog  ^Xsv- 
GtvdSs  niiinov6iv.     Siehe  unten  S.  226  f. 

*•)  G.  A.  §  55,  8  heisst  es,  dass  die  Mysterien  „spätestens"  am  XVI  began- 
nen, aber  auch  „sclion**  am  XIV  beginnen  konnten.  Ich  weiss  nicht,  ob  hiermit 
gesagt  sein  soll ,  dass  der  Anfang  das  eine  Jahr  am  XIV,  das  andere  am  XV, 
oder  XVI  stattfand,  also  conceptiv  war.  Aber  man  richtete  sich  nach  dem  ge- 
zählten Kalendertage,  ancli  wenn  der  Kalender  etwas  falsch  war,  wie  Aristoph. 
Nub.  616-626  lehrt. 
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nach  Athen  zu  reisen  zu  den  Mysterien ,  so  lange  die  Festsetzungen 
der  Inschrift  C.  I.  n.71  galten  (s.S. 205  Note*).  Hierbei  war  voraus- 
gesetzt, dass  der  hauptstädtische  Kalender  im  Allgemeinen  mit  der 
Beobachtung  stimmte,  und  dass  wer  nach  Anschauung  mit  Vollmond 
nach  Athen  ging,  hier  im  Kalender  meistens  den  XV  Boedromion 
antraf,  welcher  an  dem  Abende  begann ,  wo  der  Mysterienbesucher 
in  Athen  eintraf,  nachdem  er  zum  Beispiel  morgens  den  XIV  von 
Hause  abgereiset  war. 

Andererseits  ist  Einiges  über  gewisse  Eleusinientage  bekannt, 
an  welcher  Stelle  (ob  anfangs,  mitten  oder  zu  Ende)  sie  in  die  Ge- 
sammtreihe  der  festlichen  Zeiten  eingriffen. 

Es  wird  uns  die  „Versammlung"  als  erster*)  und  die  „Spen- 
dungen" als  letzter  Tag  oder  als  Nachfeier  der  Mysterien**)  ge- 
nannt. Endlich  erfahren  wir  von  den  „Epidaurien" ,  dass  sie  ein  für 
die  erste  Aufnahme  eines  Ankömmlings  schon  spater  Mysterientag 
sind,***)  der  aber,  da  es  sich  doch  immer  noch  um  eine  erste  Auf- 
nahme in  Eleusis  handelt,  dem  Zuge  nach  Eleusis  vorangehen  muss 
(G.  A.  55,  18). 

Preller  hat  mit  gutem  Grunde  das  Fest  in  zwei  Hälften  zerlegt, 
die  erste  wird  in  Athen,  die  zweite  in  Eleusis  begangen,  indem  der 
lacchuszug  den  Abschnitt  bildet  und  durch  denselben  der  bisherige 


(isvov  xal  rmv  fivanrjQimv  'qfiiga  ngokrj;  Preller  a.  0.  p.  1002. 

**)  Hesych.  zy  vatsgaCoc  T^tiiga  rcov  (ivatTigioav  notvX^anovg  nXrjQOvßiv, 
ovg  yiaXovai  nXrjfioxoag ,  wonach  Stephanus  Paris,  s.  v.  die  Ableitung  von 
nXrjeaL  befürwortet.  Athen.  XI  p.  496  A  sq.  ^g^covrat  Ss  rovtco  z(o  ansvsi  h 
'EXevgcvi  tfj  tsXsvTaia  xmv  ^vatriQLcov  'qfisgff,  tjv  hocI  an  avtov  Tcgogayo- 
gsvovai  TtXrjfioxooig'  iv  rj  dvo  nXrjfioxoag  nXrjgcoGavtsg  j  trjv  fisv  ngog 
dvatoXag  t^v  8e  ngog  ävoiv  dvLGTcciisvoi ,  ccvoczgsnovüLV ,  intXiyovrsg 
^TJaiv  (ivatiKT^v.  Bei  Athenaeus  findet  sich  dann  ein  Fragment  ans  einem 
Stücke  Pirithous:  tva  nXrjfioxoccg  rdgS'  sig  x^oviov  3ja(»fi'  svtpT^fimg  ngo- 
XBtofiBV.  Stephanus  citiert  noch  aus  Polhix  X,  74  den  Tagnamen  singularisch 
nXriiLOxoriv, —  Preller  a.O.  p.  1009  erklärt:  Wasserspende  von  nX'^fiTj  (Meeres- 
flnth,  aber  doch  wohl  zuletzt  Rnf  nXrJGai  zurückgehend).  In  der  Mysterien- 
Inschrift  von  Andania  p.27  lin.l06  scheint  [wjijj^a  vorzukommen  und  Wasser- 
reservoir (E.  Curtius)  zu  bedeuten,  s.  Sauppe  z.  d.  St. 

♦**)  Philostr.  V.  Apoll.  IV,  18  p.  72  Kays,  rjv  (lev  dri'EniSavgioiv  i^fiiga' 
rd  91  'EntSavgia  fistd  TtgoggrjßLV  rs  yial  isgeia  9svgo  („bisher,  bis  jetzt" 
Preller  p.  1005)  fivstv'A&rjvcctOLg  ndzgiov  inl  d'vGioc  dsvz^gcc'  zovzl  de  ivo- 
fiiaav  'AatiXtiTtLOv  evsKa,  ozl  d^  ifivTicav  avzov  rjTiovzoc  ^Enidavgo&sv  6if>s 
fivazrigLoov. —  'Eni  Q'VGia  dsvziggc  bedeutet:  um  ein  zweites  Opfer  abzugeben; 
oiffi  für  Asklepios  zu  spät,  für  Apollonius  spät,  aber  nicht  zu  spät. 
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Ort  der  Feier  (Athen)  mit  ei^em  andern  (Eleusis)  vertauscht  wird. 
Der  lacchuszug  fand  aber,  was  sicher  ist,  am  XIX  bis  in  den  XX 
hinein  statt ;  alle  Tage  also  vor  dem  XIX/XX  bilden  die  athenische 
Hälfte  der  Eieusinien.  Dieses  lässt  sich  von  verschiedenen  Seiten 
her  bestätigen. 

Die  Weinvertheilung  des  Chabrias  am  XVI  (s.  o.  S.  222,  Note) 
fand  ohne  Zweifel  in  Athen  statt,  und  wenn  wir  sie  auf  den  Vorabend 
des  XVI  setzen,  so  war  bis  zu  diesem  Abend  die  Stadt  noch  nicht 
nach  Eleusis  gezogen.*)  Dass  am  XVIII  die  Behörden  noch  in 
Athen  waren,  beweisen  zwei  Decrete  von  diesem  Datum  (s.  o.  S.95). 
Dasselbe  folgt  für  den  XEX  aus  einem  Decret  vom  XIX  (s.  ebenda- 
selbst). Der  Schluss  gilt  immer  nur  für  den  Morgen,  wenn  wir  näm- 
lich die  Versammlungen  am  Morgen  (Ar.  Acharn.  20)  zu  denken 
haben,  was  für  die  vom  XIX  durchaus  nöthig  ist;  denn  am  XIX  ging 
der  lacchuszug  von  Athen  aus. 

Decrete  dagegen  vom  XX,  XXI,  XXil,  XXIll,  XXIV,  XXV  habe 
ich  bisher  noch  nicht  gefunden ;  aber  vom  XXVI  giebt  es  ein  Decret 
(s.  oben  ebendaselbst)  und,  Menn  wir  [Dem.]  18,  105  gelten  lassen, 
zwei.  Die  psephismen-freien  Tage  vom  XX  an  bilden  nun  gerade 
die  eleusinische  Hälfte  des  Festes  nach  Preller,  während  welcher 
die  Athener  schon  deshalb  nicht  decretierten ,  weil  sie  nicht  in 
Athen  waren. 

Soll  der  äyvQiiog  ein  besonderer  Mysterientag  sein  —  Hesych. 
(s.  0.  S.  224  Note  *)  nennt  ihn  den  ersten  —  so  kann  man  nicht 
anders,  als  den  XV  Boedr.  dafür  ansetzen,  da  der  XIV  (Vollmond)  * 
besser  nicht  zu  Tagen  des  abnehmenden  Monds  hinzugerechnet  wird. 
—  Die  TtQogQTiöi^g,  welche  Philostrat  (s.o.S.  224  Note***)  als  ersten 
Cultusact  aufzählt,  schon  auf  den  XV  zu  setzen  ist  weniger  passend ; 
nicht  sowol,  weil  der  dyvQ^og  selbst  laut  und  lärmend  **)  war  und 
einer  andächtigen  Gemüthsslimmung  nicht  günstig,  als  weil  am  XVI 
noch  die  Weinvertheilung  des  Chabrias  unterzubringen  ist.  Setzen 
wir  sie  auf  den  Vorabend  des  XVI,  auf  denjenigen,  welcher  auf  den 
äyvQ(i6g  folgte,  so  schliesst«ich  beides  wohl  an  (das  Trinken  an  den 
äyvQiiog),  nur  muss  der  dyvg^og  dann  ohne  Cultusact  gedacht  werden 
und  erst  am  Lichttage  des  XVI  der  Ernst  des  Gottesdienstes  beginnen. 


*)  Es  konute  also  am  XVI  decretiert  werden ,  so  weit  es  auf  die  Anwesen-* 
heit  der  Behörden  ankam,  und  das  Decret  [Dem.]  18,  105  ist  insofern  nicht 
anfechtbar. 

♦•)  Preller  in  R.  E.  III  p.  96. 

Mommsen,   Heortologie.  ^5 
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Am  Licbttage  des  XVI,  welcher  a^ade  (iv0tcct  hiess  '  fand  also 
die  Anrede  an  die  Gemeine  statt  {TtQoggrjöLg).  Prelier  setzte  sie  schon 
auf  den  XV.  Die  TtQog^öL^  am  XVI  gewährt  den  Vortheil,  dass  die 
drei  von  Phiiostrat  erwähnten  Cultusacte  eine  ununterbrochene  Reihe 
bilden  und  den  Tagen  des  XVI,  XVII  und  XVIII  Boedromion 
{jtQogQTjeig  oder  aXccds  (ivözav;  iBgeta;  'EnidavQva)  entsprechen, 
während  Philostrat  bei  Prellers  Anordnung  nach  der  n^QogQiiötg 
einen  Tag  (aXaäs  (ivatat)  überschlägt. 

Philostrat  sagt,  es  sei  bei  den  Athenern  bisher  gebräuchlich, 
die  Epidaurien  als  zweites  Opfer  (^xl  d-v^fia  dcvtsQa)  zu  begehen, 
und  zwar  nach  der  Verkündigung  (TtQogQtjfSLg)  und  dem  Hauptopfer 
{[BQ€ta],  Es  handelt  sich  um  die  späte,  aber  doch  noch  mögliche 
Zulassung  des  ApoUonius  in  Eleusis;  denn  es  ist  eben,  als  Apollonius 
ankommt,  der  Epidaurientag,  die  Epidaurien  also  sind  ein  letzter 
und  spätester  Zulassungsmodus.  Da  nun  am  XIX  der  Zug  nach 
Eleusis  beginnt,  so  können  die  Epidaurien  passend  auf  den  Tag  vor- 
her, den  XVIII,  gesetzt  und  ihnen*als  einem  zweiten  Opfer  wiederum 
die  CsQSta  als  erstes  am  XVII  vorgesetzt  werden. 

Die  beiden  städtischen  Opfertage  XVII  und  XVIII  scheinen  auch 
ausserhalb  Athens  in  ähnlicher  Art  auf  dem  Lande  begangen  zu  sein 
von  solchen,  die  erst  zum  lacchuszuge,  den  XIX,  zur  Stadt  kamen. 
Denn,  wie  man  längst  bemerkt  hat,  die  C.  I.  I  n.  523  verzeichneten 
Opfer  des  XVII  und  XVIII  Boedromion,  wiewohl  nicht  Staatsopfer, 
entsprechen  doch  den  Opfern  und  Opfertagen  des  Staates;  am 
XVII  ein  Schweinsopfer  für  Demeter  und  Köre,  am  XVIII  ein  Fruchl- 
opfer  [tQvyriTog)  für  Dionysos.  — 

Für  den  XVII,  vielleicht  den  höheren  Opfertag  von  den  beiden 
städtischen  Opfertagen  XVII  und  XVIII,  habe  ich  noch  kein  Psephisma 
gefunden.  Die  Psephismen  vom  XVIII  und  XIX  nöthigen  zu  der 
Annahme,  dass  die  Morgenzeit  z.  B.  bis  9  Uhr  für  Staatsacte  frei  und 
von  wichtigen  Cultusacten  nicht  occupiert  war.  Möglich  wäre  es, 
dass  alle  städtischen  Eleusinien  -  Feiertage  XVI ,  XVII,  XVIII  nicht 
hochfestlich,  sondern  halbe  Festtage  waren,  während  derlacchustag 
(XX)  und  die  Mysterientage  als  hochfestlich  zu  betrachten  sind. 

Von  Athen  ging  der  lacchuszug  schon  (Vormittags)  den  XIX  ab, 
da  man  am  heiligen  Abend  oder  in  der  Nacht  des  XX,  nicht  erst  am 
Lichttage  des  XX,  in  Eleusis  sein  wollte.  Dass  die  Procession  am 
Tage  begann,  beweiset  PlutarchAlcib.  34  (Stark  zuG.A.55, 12),  wo  es 
von  Alcibiades,  der  den  Festzug  mit  Waffengewalt  schützen  will,  heisst: 
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nQOÖQO^iovg  tivag  SfjL    '^(iBQ(f  iiijtspitljev;  und  die  eleusinische 
Staubwolke  Herod.  VIII  65  setzt  Tageshelle  voraus. 

Auch  Dinimt  ^ine  Inschrift  den  XIX  für  den  lacchus  in  An- 
spruch, als  den  Tag,  an  welchem  die  Procession  nach  Eleusis  unter 
militärischer  Bedeckung  der  Epheben  stattfinden  solle,  Philistor  II 
p.  238  sq. 

C  o  p  i  e 

der  Inschrift  im  Philistor  II  p.  238  sq. 

.     .     xIl 

.       .       [llv]0t7^QL 

.     .     [EvfLo]kiad(Sv 

.       .       .       .       &0T6<X)g   €     5 

.     .    roj  dfjfip  7tQ06 
.     .   [x]ara  rä  ccQx^^f^  vo^li- 

^a ovg  ry  tQctij  inl  de 

xa ['^o]v  eld'iöfiBvov  (^XW^ 

Tog va  tij  tstgädc  inl  Sdxa  na  lo 

.       .      XQV  'ElsV0£LVioV    XOV  VTCO 

x^  noXti xa  nleC^ov  xal  (pQOVQcc  (leC^av 

iTCeiÖYi  xal  6  <pcccdvvx^g  xotv  @f- 

otv [xa]ra  xä  näxQia  r^  Cegsca  xrjg  ^Ad'rivag  cog 

ij  n:aQan:6(i7tov0a  öxQaxia  xaxä  xä  avxä  16 

.    ,     .     .     .     [xfj  iv\dxri  inl  Sdxa  xov  BoriÖQO^LcSvog  TtQoa 

rc5  xoöfiTJXT]  x(Sv  £q)7Jß(X)v  ayBLV  xovg  ig)ij\ßovg] 

.    .     .     .    ^EksvöslvdSa  (lexa  xov  avxov  (y;jjifftaTOff 

.    .        vxag  xä  Ugä^  iiiXstv  dh  xovxov  rc5  xax^  iv[Lavxdv] 

xo^iirixfl  OTtcDg  iir^dditoxs  xovxo  ixXe [x]  20 

axohycoQTid'sCi]  Ttoxi  xä  xijg  €v6sßeiag 

ßj,  7taQ4)C7ed[i7teiv  di  xovg  ig)7Jßovg  tc 

x'^v  TcavoTcXiav  iöxsq)avci)^av[ovg] 

va  ßaSECiovxag  iv  xä^ai  ait  — [a] 

qyijßoLg  xr^v  xodavxrjv  odoLico^0at  1 26 

xal  d'VöLCJv  xal  öxovÖfSv  xal  Ttaiävcov  x(o 

oäov  [lad'al^aiv  dg  av  xd  xa  lagä  [laxä  g)Q0VQvi[g]  .... 
xagag  xal  Tco^nrjg  ^axQOXBQag  ayoixo,   ot  xa  ig)[rißoL] 
TtaQccxoXovd'ovvxag  rg  nagl  x6  %'atov  xrjg  n6Xa\_G>g 
%'aQa7taCa  xal  avS^ag  avöaßaöxaQOi  yEivoivxo^  fiad'i-  30 

15* 
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^ovötv  d[€]  xal  ol  ifpYißoi  icdvxBg  xmv  tb  akktov  &v  av 
naQBx\ri   t\otg  Ev^oknidacg  6  a^%Giv  xov  yivovg  xal  t^[s 
di[av]o(iiqS'  yBVBöd'at  dh  fqv  yvci[iriv  ravtriv  ^)a\yB- 
Q\äv  xal  xfj  il^  ^AqbCov  ndyov  ßovlfj  xal  fg  ßovll^g]  xäv 
35  ^  %al  xm  iBQOtpdvxri  xal  xip  yivBC  xmv  Ev[(io]kn:cd(Sv. 
dvayQatjjaL  di  xo  'ilr>jg)L0(ia  xovxo  xov  [xcc]^ta[v]  xov  yi- 
vovg  xdiv  EvfioXjtidav  iv  xqlcIv  \(SxiiX\aig  xal  öx'^öai 
xrjv  (ilv  iv  ^EkBv6BvvCco  tcj  vno  rg  no^Bi^  xr^v  Sh  iv 

xä   ^I^OyBVBCp^    XT^V   dh    iv  *EXBV0BtVL    iv  Xä    CbQ^   TtQO 
40  xov  ßovlBVXflQLOV. 

Am  XX  aber,  dem  eigeotlichen  lacchustage,  war  man  bei 
Fackelschein  in  Eleusis.  Die  Fackel  der  sixdÖBg  (d.b.des  XXBoedr.) 
bei  £urip.  Ion.  1076  zeigt  das.  Der  Plural  kann  nicht  wohl  so  ver- 
standen werden,  als  wenn  der  (am  XX  bei  Tage  aus  Athen  gegangene) 
Festzug  am  XXI,  XXil  u.  s.  w.  überhaupt  „an  den  Monatstagen  vom 
XX  ab"  (Schömann  Alt.  II  p.  347)  seine  Fackeln  schwinge.  O.Müller 
A.  E.  1,  33  p-  281  hat  Andocid.  §121  xatg  Bixdoi  iiv^xr^gioig  xov- 
xocg  richtig  durch  „am  20sten"  übersetzt;  und  bei  Plut  Cam.  19 
bedeutet  tcbqI  xäg  slxadag  so  viel  wie  tcbqI  xrjv  sixdda  „um  den 
20sten''  Böckh  Monde,  p.  73i  wo  der  gegebene  Spielraum  nicht  im 
Plural,  sondern  in  ^£(>l  liegt.  Der  ältere  Sprachgebrauch  scheint 
pluralisch;  Ar.  Nub.  17  6q(ov  ayovaav  xr^v  öBlijmjv  slxdSag, 
wozu  im  Scholion  bemerkt.ist  ot^Axxixol  81  xäg  sixdSag  Jtlrjd'vv- 
XLXcSg  kiyovOi  (wiew  ohl  Demosthenes  19 ,  59  allerdings  den  Sin- 
gular hat:  ovxovv  Bixdg,  y  xid^BfiBV  stvd^iöd'ai  xovg  ^CDxiag  xd 
TtaQ  v^(Dv).  Die  andere  Scholiastenansicht  (^'  xo  Bixddag  jti)  vobv 
did  nova  xd  Bixoöiv  dkkd  xal  Sid  xd  ig)B^'^g  *  xovxov  ydg 
Bvsxa  nXri^vvxixäg  BtQrixav)  ist  für  die  alte  Sprechweise  schwer- 
lich richtig,  da  ja  auch  in  den  componierten  Zahlen  auf  Inschriften 
besserer  Zeit  nur  der  Pluralis  (ftar'  f^xadag)  vorkommt,  Böckh  Stud. 
p.  67.  Für  BlxdÖBgo^^v  slxdg  weiss  ich  keinen  Beleg  aus  attischen*) 
Inschriften.     Meier  glaubte  unter  ÖBxdxri  TiQOxiqa  den  XX  ver- 


*)  Eine  Inschrift  vou  Ceos  hatte  die  BUdq  durch  Conjectur,  C.1.H  n.  2360: 
nach  dem  berichtigten  Texte  Rang.  II  p.  469  n.  821  ist  die  Stelle  nicht  ver- 
ständlicher. Rangabe  giebt  lio.  4  NirHMMH^ ATHIAPIONTOZ. 

Der  Anfang  vi  ist  verständlich  und  gehört. zum  vorigen  Mcii,iiLay.xriQ\i(a]vi, 
Die  sechs  nächsten  Buchstaben  sind  sinnlos,  dann  fehlen  etwa  zwölf.  Vielleicht 
stand  doch  die  bUclq  da  und  Dativ,  nicht  THM  (tijv)  was  Rangabe  hat; 
also  xfi  ljBlv.al$[i  xal  z^  §B]%dxri.  Maemacterion  XX  und  XXI. 
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stehen  zu  dürfen,  was  Böckh  a.  0.  p,  88  sq.  bestreitet.  Ich  trete 
Meier  bei,  s.  unt.  L  e  n  ä  e  n  Kaieiiderzeit,  Note  Epicurs  Geburtstag  betr. 

Das  Vorwärtsschreiten  der  Procession  ward  unterbrochen  durch 
zahlreiche  Cultushandlungen  und  man  konnte  für  den  sonst  vierstün- 
digen Weg  leicht  das  Dreifache  und  Vierfache  brauchen,  z.  B.  von 
10  Uhr  Morgens  am  XIX  Boödromion  bis  in  den  XX  hinein  nach 
Mitternacht.  Wenn  der  Mond  am  20sten  Tage  nach  Neumond  wirk- 
lich am  Himmel  stehen  soll  (Eurip.  Ion.  1080  x^Q^'^^''  Usläva)  bei 
der  Ankunft  in  Eleusis,  so  muss  diese  mehrere  Stunden  nach  Son- 
nenuntergang angesetzt  werden. 

Für  die  Begehungen  in  Eleusis  kann  man  die  (leider  zusammen- 
hangslose) Stelle  einer  Inschrift  zu  Grunde  legen,  aus  der  sich  die 
Reihenfolge  (späterer  Zeit)  ergiebt,  Rang.  813,  4  sq.  d'vöiag  dh  xal 
fiviStTJQia*)  xal  ....  [xccl  äyävag  0tadi]axovg  re  xal  öxrivi- 
xovg  avtog  **)  intrskstv  ifri<pL6ato.     Die  Aufeinanderfolge  also 

war:  Opfer,  Mysterien  (engeren  Sinnes) Agonen.    Diese 

Anordnung  der  zwei  ersten  Acte  giebt  auch  der  in  der  Mysterienin- 
schrift von  Andania  wiederholt  vorkommende  Ausdruck:  aC  %'V(Siai 
xal  tä  iivötrJQia  („der  gewöhnliche  für  das  ganze  Fest**  Sauppe 
Myst.  I.  p.  49).  Vgl.  K.  Keil  Schedae  Epigraph,  p.  51. 

Ging  also  den  Mysterientagen  engeren  Sinnes  (den  Weihen)  ein 
solennes  Opfer  voran,  so  möchte  ich  den  Lichttag  des  XX  als  den 
Tag  des  Hauptopfers  in  Eleusis  vorschlagen. 

XXI,  XXII  und  XXIII  setze  ich  dann  als  eigentliche  (ivatrjQicii' 
tiSsg  i^fieQac  Rang.  813  lin.  9.  Für  die  drei  Tage  giebt  es  nur 
die  Analogie  der  drei  Mysterientage,  welche  Lucians  Alexander 


*)  Der  Maogel  des  Artikels  hindert  die  Opfer  und  Mysterien  als  die  wohl- 
bekannten, längst  üblichen  Opfer  und  Mysterien  des  Eleusinienfestes  zu  neh* 
meu.  Lenonnant  übersetzt  Recherches  p.  98  les  sacnfices,  les  mysteres.  Aber 
im  Griechiscbeu  steht  das  nicht,  sondern  nur  was  Rangabe  ausdrückt:  des  sa- 
crifices  et  des  mysteres,  Desungeachtet  ist  anzunehmen,  dass  die  Aufeinan- 
derfolge  Rang.  813,  4  derjenigen  congruent  ist,  welche  in  den  Eleusinien  her- 
kömmlich war,  mag  die  Aufzählung  nun  gewisse  Theile  des  grossen  Festes, 
welche  die  Techniten  mitmachten  oder  gesonderte  Begehungen  der  Techuiten 
angehen.  Völlig  gesonderte  Begehungen  der  Techniten  sind  nicht  denkbar;  sie 
richteten  sich  ohne  Zweifel  nach  der  allgemeinen  Feier  und  lehnten  sich  ihr  an ; 
s.  u.  S.  266. 

*•)  Vielleicht  geht  avtog  auf  den  Zunftvorsteher  (Archon,  Böckh  C.  I.  II 
p.  653,  6;  Keil  p.  53).  Keil  bezieht  avxo^  auf  den  populus  Ele.usiniorum,  Ran- 
gabe und  Lenormaut  p*  96  auf  das  Volk  der  Athener.  Der  Epimelet  kann  wohl 
jedenfalls  nicht  mit  tt^ofi  gemeint  sein. 
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(cap.  38)  begeht.*)  Es  ist  ein  schwacher  Anhalt,  aber  doch  ein 
Anhalt.**) 

lieber  den  Tag  der  Plemochoen  sagen  die  Zeugnisse  nicht 
dasselbe,  Athenaeus  nennt  ihn  den  letzten,  Hesychius  den  Tag 
nach  dem  letzten  Mysterientag***)  (s.  o.  S.  224  Note  **).  Ferner 
ist  fraglich  und  auch  schon  gefragt  worden  (G.  A.  55,  40  extrem.), 
ob  hier  von  den  Mysterien  engeren  Sinnes  die  Rede  sei,  oder  ob  die 
Mysterien  das  ganze  Eleusinienfest  bedeuten,  wonach  die  Plemochoen 
durch  eine  Zwischenzeit  von  den  Weihen  der  fivatriQicittdsg 
TllLiQav  getrennt  wären. 

Die  Plemochoen  auf  den  Schluss  des  ganzen  Festes  oder  den 
Tag  nach  dem  Schlüsse  zu  setzen,  hat  Manches  gegen  sich.  Die 
Zwischenzeit  von  den  Weihen  bis  zum  Schluss  wurde  durch  Schmause 
und  Volksbelustigungen  ausgefüllt.  Die  allmähliche  Vermehrung 
letzterer  führte  dahin ,  den  Umfang  des  Festes  nach  und  nach  zu 
erweitern  und  zwar  nach  dem  Monatsschlusse  zu ,  da  man  an  den 
andern  Tagen  nicht  rucken  durfte.  Was  folgte  also  für  das  an  den 
Schluss  aller  Begehungen  gesetzte  plemochoische  Todtenamt?  Es 
musste  ebenfalls  seinen  Tag   aufgeben,    vielleicht  mehrmals  auf- 


*)  Die  Stelle  (p.  192  vol.  II,  Jacobitz)  lautet :  tBXBfqv  xb  yd^  tiva,  ovvi- 
etatat  nal  SaSov%Caq  ital  UgotpavtCag,  tgiwv  i^rjg  dsl  tsXovfiivmv  ^(is- 
Qoov,  Mal  iv  (A^v  tij  ngoatrj  ngoggriatg  riv  äaneg  *Ad"i2vriai  toiavtui'  ai^tig 
aO'Bog  riXqiatiavog  rj  'Eni'novQSLog  rjusv  Katdanonog  t&v  ogy^mv,  cpsv/Btcs, 
Ol  dh  Ttiatsvovtsg  tm  d'B<3  tsXs^ad'oaaav  tvxij  r^  dyad"j}'  Bit*  Bv&vg  iv 
^QXV  ^6«^a<y*S  iyiyvBto'  xofl  6  [ihv  riyBito  Xiycav,  i^a  Xgiatiavovgl  to  dl 
nXij^og  nav  ivBtp&iyyBto,  ^|a>  'EnimovfjiBiovgl  Bha  Arjtovg  iyiyvBto 
XoxB^a  xal  'AnoXXtovog  yoval  xal  KognovlSog  yd^og  xal  ^AamXr^niOi 
hiütBto.  iv  Sh  ty  dBVTsga  rXvTtayvog  initpdvBia  xal  yivvrjoig  tov  d'Bov. 
tgitf^  dl  ^(Jkiga  TlodaXBtgCov  [ra]  i]v  xal  tilg  (»»yi^gog'AXBidvdgov  yd^kog' 
Jffdlg  9b  i%aXBito  xal  d^dsg  dh  i%aiovto,  xal  tsXBvtaiov  ZBXtjvrjg  xal 
'AXe^dvdgov  ^goag  xal  tinto^tivri  tov  ^FovtiXXiavov  r^  yvvij'  i9adov%Bi  9\ 
xal  tBgotpdvtBi  o'Evdvfi^mv'JXs^avSgog, 

**)  Atheu  wird  bei  Lucian  ausdrücklich  genannt ,  doch  hat  die  ngogg^ieig 
iu  der  lucianischen  Travestie  ihre  Stelle  am  ersten  Mysterientage,  in  den  wirk- 
lichen Mysterien  Athens  aber  fand  sie  mehrere  Tage  früher  statt.  Lucian 
scheint  ein  zusammengeschobenes  Bild  zu  entwerfen,  dem  zu  Gefallen  doch 
wohl  kaum  aufgestellt  werden  darf,  dass  eine  (zweite)  ngoggiicig  im  Beginn 
der  (ivatrjgiatLdBg  ^fta^at  in  Eleusis  ausgesprochen  wurde. 

***)  Ich  weiss  nicht,  ob  es  sich  verlohnt,  künstliche  Annahmen  zu  machen, 
um  beide  Autoren  dasselbe  berichten  zu  lassen,  wie  wenn  man  sagte,  die  Plemo- 
choen hätten  vor  Sonnenuntergang  am  letzten  Mysterientage  begonnen  und  erst 
nach  Sonnenuntergang  geschlossen,  also  am  Tage  nach  dem  letzten. 
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geben  und  auf  einen  spateren  Kalendertag  hinunterrücken»  Dies 
unangenehme  Schwanken  eines  Religionsgebrauchs  wird  vermie- 
den, wenn  wir  bei  Hesych.  und  Athen,  unter  Mysterien  die  Myste- 
rien engeren  Sinnes  verstehen,  was,  virie  auch  C.  Fr.  Hermann  (G. 
A.  55,  40  extr.)  durch  seine  Fragstellung  zugiebt,  wenigstens  mög- 
lich ist. 

Die  Plemochoen  werden  in  Eleusis  begangen,  Athen.  XI  p.  496  A 
XQävtai  dh  avx^  [ttp  öxevBi)  iv  'EXsviStvi.  Wer  beweisen  kann, 
dass  dies  nicht  wahr  und  Athen  der  Begehungsort  ist,  wird  den  Tag 
nach  der  Rückkehr  der  Mysten  wählen,  wenn  das  ganze  Fest  vorbei 
ist.  Auf  Athen  als  den  Begehungsort  scheint  das  für  eine  Plemochoe 
erklärte  Gefäss^)  zu  sprechen,  welches  am  Fries  des  Eleusiniums  in 
Athen  abgebildet  gewesen  ist;  Lenormant  Rech,  p.397  sqq.  Aber  es 
ist  besser  den  überlieferten  Ort  {iv  ^EXeviStvi)  festzuhalten. 

Hiernach  setze  ich  den  XXIU  oder  XXIV  als  den  Tag  der 
Plemochoen  an ;  der  XXHI  ist  der  letzte  eigentliche  Mysterientag  in 
obiger  Aufstellung,  der  XXIV  die  v6xeQaCa.  Ich  habe  mich  unten 
mehr  für  die  TsXsvraia  der  Mysterien  engeren' Sinnes  den  XXIU 
entschieden,  weil  die  religiöse  Ceremonie  für  diesen  Tag  besser  passt 
als  für  den  nächsten.  Denn  der  nächste  Tag  war  für  Agonen  be- 
stimmt, also  mehr  weltlich,  der XXIV. 

Da  es  nämlich  ein  vom  XXVI  datiertes  athenisches  Psephisma 
giebt,  so  bleiben  nur  noch  2  disponible  Tage ,  der  XXIV  und  XXV. 
Auf  den  XXIV  werden  also  die  [dycivss  Ora8ia]KoC  und  auf  den 
XXV  die  [ay^vBQ)  öxrivcxoi,  nach  Rang.  814  lin.  4  sq.  (s.  o.  S.229) 
zu  setzen  sein.  Da  ich  den  ayvQ(i6g  nicht  als  Cuitustag  mitrechne, 
dauert  nach  meiner  Aufstellung  das  Fest  1 0  Tage,  wie  das  sicilische 
(G.  A.  55,  8). 

Der  XXVI  Boedromion  ist  für  eine  gewisse  Zeit  wenigstens, 
schon  wieder  Geschäftstag  und  die  v6tsQaCa  des  Eleusinienfestes. 
An  diesem  Tage  wird  also  zuvörderst  die  von  Solon  vorgeschrie- 
bene Rathssitzung  im  städtischen  Eleusinium  nach  dem  Fest  [tri 
v6tSQaia  räv  [Avöttigtcov  Andoc.  I,  111)  stattfinden,  dann  aber 
andere  Geschäfte  jeder  Art,**)  wie  die,  von  welchen  der  Beschluss 


*)  Neben  dem  Gefäss  ist  ein  geschmäckter  Rindsschädel  dargestellt,  der 
auf  Opfer  wie  das  Gefäss  auf  Libation  deutet.  Opfer  und  Libation  ist  aber 
eine  Yerbindung,  welche  eben  auch  die  das  Eleusinienfest  angehenden  Inschrif- 
ten geben;  Philistor  II  p.  238,  lin.  26  Q'vemv  xal  tsnovd&v  xofl  naidvmv\ 
Rang.  813  lin.  8  ^Biv  [xal  aniv8']BLv, 

**)  Wer  diess  unwahrscheinlich  findet,  muss  irgendwo  einen  Tag  ersparen 
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vom  XXVI  (Böckh  Stud.  p.  27  sq.  und  Kirchhoff  im  Philoiogus  XII 
p.  735  sqq.)  bandelt. 

Dass  im  Boedromion  nach  den  Mysterien  noch  einige  Zeit  für 
Geschäfte  frei  war,  zeigt  Dem.  3,  5,  wo  Charidem's  Abfahrt  mit  10 
Schiffen  im  Boedromion  nach  den  Mysterien  erwähnt  ist. 

Es  giebt  noch  ein  Decret  vom  XXVIEE  Boedr. ,  aus  Eleusis,*) 
nicht  aus  Athen  oder  dem  dortigen  Eleusinium  (Boss  Demen  p.X) 
datiert.  Dasselbe  gehört  in  späte  Zeiten  und  es  ist  wohl  möglich, 
dass  das  Eleusinienfest  dieser  späten  Zeit  auch  noch  den  XXVI,  ja 
noch  den  XXVII  des  Monats  mit  umfasste.  **)  Denn  bei  dem  stei- 
genden Ansehen  derEleusinien  ist  es  sehr  wahrscheinlich,  dass  man 
die  reichen  Fremden  immer  noch  einen  Tag  länger  in  Attica  zu 
halten  und  auszubeuten  suchte. 

Indess  ist  die  ivi]  xccl  via  wohl  allezeit  festlos  geblieben,  wie- 
wohl es  nur  Ein  sicheres  Decret  dieses  Datums,  giebt  Bang.  N.  997; 
dazu  [Demosthenes]  18,  75. 


und  z.  B.  nur  zwei  Mysteriennächte  ansetzen.  Aber  die  Sitzung  im  Eleusi- 
nium ist  wohl  nur,  wenn  ein  Vorkommniss  aus  der  Eleusinienzeit  Entscheidung 
verlangte,  abgehalten  worden;  oder  sollte  man  bloss  um  des  Six^sQ'cti  ra 
dycc&d  willen  eine  Session  im  Eleusinium  gehalten  haben?  Nehmen  wir 
an,  dass  nicht  an  jedem  XXVI  Boedromion  eine  Sitzung  im  Eleusinium 
nothwendig  stattfand.  Andererseits  aber,  für  die  Zeiten  eines  ernsteren 
Staatslebens,  hat  es  gewiss  nichts  gegen  sich  zu  glauben,  dass  die  vffxBQuia  der 
Eleusinien  auch  für  sonstige  Geschäfte  bestimmt- war.  Lag  weiter  nichts  vor 
als  eine  Anerkennung  zum  Beispiel,  die  dem  Eifer  der  Mysterien  besorger  ge- 
bührte, so  brauchte  nicht  gleich  im  Boedromion  das  Anerkennungs-Decret  ab- 
gefasst  zu  werden;  man  wartete  besser  bis  zum  Frühjahr,  wo  dieselbe  Behörde 
wiederum  für  die  kleinen  Mysterien  thätig  war,  und  darnach  für  beide  Pflicht- 
erfüllungen einen  Dank  erhalten  konnte.  Dass  man  wirklich  so  verfuhr,  be- 
weiset das  Decret  [in]l  Msv€yiXilo]vg  m'En,  cfv.n.S,  wo  die  Epimeleteo  wegen 
beider  Mysterien opf er  gelobt  sind.  Die  grossen  werden  aus  der  Vergangenheit 
(lin.  20  TtQOzSQOv)  erwähnt. 

*)  In  dem  Rathhaus  beim  eleusinischen  Heiligthum  (Inschrift  Philistor  11 
p.  239  lin.  40)  sind  ohne  Zweifel  die  Sitzungen  gehalten ,  deren  eine  das  Decret 
bei  Ross  a.  0.  bezeugt.  Eleusis  beerbte  Athen.  Anfangs  mochte  manchmal  in 
Athen,  manchmal  in  Eleusis  Sitzung  sein. 

**)  Die  beiden  hinzugelegten  Tage  Rang.  813  werden  zwar  formell  die  Be- 
gehung einer  Zunft  (derfcrv^lo^os  tmv  nsQ[l]  tov  Jiovvaov  zB%vit(ov  lin.  6) 
hinzugefügt,  niclu  der  allgemeinen  Eleusinienfeier,  mit  der  das  Zunftfest  coin- 
cidiert.  Uebrigens  konnte  die  Vermehrung  der  Zunftfeiertage  mit  einer  Ver- 
längerung von  Theatervorstellungen  einen  Zusammenhang  haben,  und  die  Thea- 
tervorstellungen gingen  allerdings  alle  Festfeiernden  an. 
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Personal. 


Hierophant.  Seit  die  eleusinische  Religion  das  Ueberge- 
wicht  über  die  des  Erechtheus  erlangt  hatte,  war  der  Hierophant 
einer  der  höchsten  Geistlichen  Athens  und  blieb  es  bis  in  späteste 
Zeiten.  *)  Dieselbe  bedeutende  Stellung  muss  der  Hierophant  schon 
in  jener  älteren  Periode  gehabt  haben,  als  Eleusis  und  der  eleusini- 
sche Cult  nicht  mit  Athen  und  dem  Bacchus  verschmolzen  war. 

Er  wurde  auf  Lebenszeit  ernannt  aus  den  Eumolpiden ,  einem 
uralten  Geschlechte  der  Eleusinier ,  welches  sich  von  dem  dort  loca- 
len  Poseidon  ableitete  und  in  der  Sage  als  den  Athenern  feindlich  er- 
scheint.  Es  gab  immer  nur  Einen  Hierophanten  zur  Zeit. 

Der  Hierophant  wurde  hieronym  (Lucian  Lexiph.  10)  d.  h.  sein 
Name  wurde  verschwiegen.  Doch  finden  wir  in  späteren  Inschriften 
zwar  den  Eigennamen  unterdrückt,  nicht  aber  den  des  Vaters  und 
Heimatsorts  (z.  B.  Boss  Dem.  p.45B  lin.  11  L£Qog)ävti]g  Evötqo- 
(pov  UeiQauvg),  Wenn  der  römische  Gentilname  zugesetzt  ist, 
(z.  B.  C.  I.  N.  187  ^lovX.  'IeQO(pdvtrig),  so  heisst  dies  auch  weiter 
nichts  als  den  Vaternamen  (Julius)  angeben.  **) 

Für  seine  Functionen  war  eine  gute  Stimme  erforderlich ,  wie 
auch  der  Name  des  Eumolpus  d.  h.  des  Sängers  lehrt  (Preller  R. 
E.  ni,  p.  90).  Er  war  zur  Keuschheit  verpflichtet  und  stand  mei- 
stens wohl  in  einem  höheren  Lebensalter.  Ein  langes  Gewand 
(ötoXrj)  und  eine  Kopfbinde  {(StQOfpiov)  machte  seine  äussere  Er- 
scheinung feierlich  und  etwas  orientalisch.  —  G.  Ä.  §  55,  21. 

Da  du  eh.  Der  Daduch  und  Keryx  sind  an  Rang  nicht  dem 
Hierophanten  gleich,  als  dessen  Diaconen  sie  vielmehr  erscheinen. 
Einen  Rangunterschied  aber  zwischen  Daduch  und  Keryx  kann  man 


*)  Dio  Chr.  XXXI  (p.  386  Dindorf )  spricht  von  den  d-QOVoiSt  ov  tov  Uqoqxiv- 
x-qv  %aX  tovg  iXlovg  tsQstg  dvctynrj  %a%'l^Biv,  Dio  nennt  unter  allen  Priestern 
nur  den  Hierophanten.  Auf  Inschriften  hat  der  Hierophant  die  erste  Stelle  in 
der  Reihenfolge,  C.  I.  I  n.  184  sq.  und  bes.  n.  190  p.  323  sqq.  Sein  Sitz  im 
Lenaeon  ist  in  der  Yorderreihe  drei  Plätze  rechts  von  dem  mittleren  und  örtlich 
vornehmsten  (dem  des  Priesters  des  Dionysos  Eleutbereus) ,  Tab.  20  n.  90  in 
der  Ephemeris  vom  Juni  1862;  im  N.  Schweiz  Mus.  III,  p.  37  (Aufsatz  von  W. 
Yischer)  n.  31  im  VI  Keil;  er  bildet  mit  dem  Sitze  des  Priesters  des  delischen 
Apoll  einen  Doppelthron,  Yischer  a.  0.  p.  41  sq. 

*•)  Es  war  also  doch  möglich  den  Hierophanten  zu  bezeichnen»  In  wie  weit 
sich  dennoch  der  Mangel  an  Monumenten  aus  der  Hieronymität  erkläre  (Lenor- 
mant  Rech.  p.  141),  lasse  ich  dahingestellt. 
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nicht  zulassen,  da  ;,die  8aSQv%oi  unter  die  xiJQVxeg  subsumiert 
werden"  K.  Fr.  Hermann  G.  A.  55,  25.*) 

Die  Daduchen  frülierer  Zeit  scheinen  aus  Eleusis  zu  stammen, 
denn  Callias  der  Daduch  nennt  den  Triptolem  in  seiner  Rede  (bei 
Xen.  Hellen.  VI,  3,  6)  6  rnnixegog  jtQoyovog.  Hernach  aber  kam 
dies  Amt  an  ein  Geschlecht,  welches  keinen  der  Hymn.  v.  474  sq. 
genannten  eleusinischen  Fürsten  zum  Ahnherrn  hatte.  Dies  Geschlecht 
war  das  der  Lycomiden,  dem  der  grosse  Themistocles  angehörte. 
Abgesehen  von  dem  örtlichen  Demeterdienste  der  Lycomiden  in 
Phlya  trug  der  Ruhm  des  Themistocles  und  sein  unter  dem  Schutz  des 
lacchus  erfochtener  Sieg  dazu  bei,  das  Lycomidengeschlecht  als  das 
von  Gott  gewollte  für  die  hohe  Function  der  Daduchie  zu  empfiehlen 
und  dies  Amt,  statt  mit  Triptolem  und  den  localen  Traditionen  von 
Eleusis,  jetzt  mit  den  glänzendsten  Erinnerungen  Athens  zu  verknöpfen. 

Durch  die  Inschriften  bestätiget  sich  die  Hieronymität  der  Da- 
duchen (Lucian  a.  0.)  noch  weniger  als  die  der  Hierophanten.  Wir 
finden  auf  späteren  Inschriften  vollständig  z.  B.  Ttß,  KX.  Zciöm- 
dog  dix[Sovxov]  (C.  I.  n.  423  oder  Lenormant  n.  29).  In  älterer 
Zeit  mag  aber  doch  der  Name  wirklich  ganz  oder  theitweise  ver- 
schwiegen worden  sein  und  dem  lebenden  Daduchen  gegenüber  be- 
diente man  sich  gewiss  auch  später  nur  seines  Titels,  nicht  seines 
Eigennamens.    Vgl.  Lenormant  p.  152. 

So  wenig  wie  mehrere  Hierophanten  gab  es  je  mehrere  Da* 
duchen  zu  gleicher  Zeit.    Siehe  darüber  Lenormant  p.  161  sqq. 

Die  Kleidung  des  Daduchen  war  der  des  Hierophanten  ähnlich, 
ebenfalls  etwas  orientalisch,  weshalb  Callias  der  Daduch  von  einem 
persischen  Soldaten  für  einen  König  gehalten  wurde;  Plutarch. 
Aristid.  cap.  5. 

Keryx  oder  Hierokeryx.**)    An  Rang  steht  er  dem  Daduchen 


*)  In  der  zweiten  Sitzreihe  des  Lenaeon ,  die  sonst  keine  Ehrensessel  hat, 
findet  sieh  der  Sitz  des  Dadachen,  mit  dem  des  Priesters  des  pythischen  Apoll 
einen  Doppelthron  bildend,  Ephemeris  a.  0.  n.  101,  bei  Vischer  a.  0.  n.  69  im 
VII  und  mittleren  Keile  des  Theaters.  Vischer  p.  41  glaubt  der  Doppelthron 
habe  nicht  allezeit  in  der  Hinterreihe ,  sondern  einstmals  in  der  Vorderreihe  ge- 
standen, was  allerdings  sehr  wahrscheinlich  ist.  Siebzehn  Plätze  links  von 
dem  mittleren  (siehe  oben  S.  233,  Note  *)  findet  sich  der  Sitz  des  heiligen 
Herolds,  [BQoni^QVHog ,  n.  51  im  X  Keile  bei  Vischer  a.  0.,  Ephem.  von  1862, 
p.  157  n.  131.  lieber  den  Sessel  eines  zweiten  nach  bedeutend  weiter  links 
sitzenden  Herolds  siehe  folgende  Note. 

**)  In  älterer  Zeit  hiess  der  fungierende  Herold  wahrscheinlich  bloss  xifp^l. 
Xen.  Hellen.  II,  4,  20:   6   tmv  fivatcov  xif^vf.    Auf  späten  Inschriften  aber 


Eleusinien.  235 

ziemlich  gleich,  obwohl  die  hergebrachte  Folge  ist:  Hierophaot, 
Daduch,  Keryx;  indess  finden  wir  ihn  C.  I.  N.  188  B.  an  zweiter 
Stelle:  ...  log  [sQOfpdvtrjg^  IMd^iJuiog  CbqoxijqvI^^  JIofiTtiiVog 
8aSov%og, 

Pausan.  Att.38>  3  giebt  uns  eine  Sage,  nach  der  Keryx  jüngerer 
Sohn  desEumol{nis  war,  also  dieKeryken,  eine  jüngere  Eumolpiden- 
Linie  und  Eleusinier.  Aber  die  Keryken  selbst  leiteten  sich  von 
Hermes  und  Agiauros  ab  (Pausan.  a.  0.),  um  an  Cecrops  und  Athen 
anzuknüpfen.  Erstere  Sage  also  führt  auf  eleusinischen  Ursprung, 
letztere  auf  athenischen.  Schenken  wir  dem,  was  die  Keryken  über 
sich  selbst  sagten,  Glauben,  so  sind  sie  athenisch  und  mögen  ein 
eleusinisches  Geschlecht  (die  EvädveiiOLl  s.  S.  244)  verdrängt  oder 
absorbiert  haben. 

Altarpriester,  6  ixl  ßcjfiä;  anfänglich  ein  Functionär  ge- 
ringeren Ranges.  Ein  Ehrensessel  von  ihm  findet  sich  nicht,  doch 
muss  in  spater  Zeit  auch  dies  Amt  höheres  Ansehen  gewonnen 
haben,  wo  die  Folge  diese  ist:  Hierophant,  Daduch,  Keryx,  Epibomius. 
Nach  Euseb.  Praep.  Ev.  III,  l2  haben  alle  vier  an  den  heiligen 
Schauspielen  Theii  (G.  A.  55*  28),  indess  spricht  Plutarch  Alcib.  22 
nur  von  den  drei  ersten  Aemtern,  nur  auf  diese  machen  altberühmte 
Geschlechter  Anspruch,  von  einem  Geschlechte  derer  inl  ßcD/ip 
verlautet  nichts;  vgl.  G.  A.  55,  25  extrem,  u.  Rinck  II  p.  346.  Dies 
nöthigt  nicht  den  Altarpriester  überhaupt  erst  späteren  Zeiten  bei- 
zulegen; er  findet  sich  schon  auf  der  alten  Inschrift,  C.  I.  N.  71  a, 
39  [r]ov  ixl  np  ^dftd  Isgia. 

Lucian  Lexiph.  10  dehnt  die  Hieronymität  noch  weiter  aus,  als 
auf  die  beiden  ersten  Würdenträger,  und  unter  „den  andern"  mö- 
gen, in  später  Zeit,  auch  Keryx  und  Epibomius  mitbegrifTen  sein. 
Denn  alle  vier  sind,  z.  B.  C.  I.  185,  gleich  viel  und  gleich  wenig 
hieronym.,  da  heisst  es:  *At0i,toi*  'lovX,  iBQOfpdvrrig ^  Alk,   So:- 


heisst  er  niemals  xif^vl  solidem  [sQOTirJQV^,  wie  ihn  auch  [Demosth.]  69,  78 
nenunt.  Die  Titulatur  Hierokeryx  ist  wohl  erst  später  stehend  geworden.  Im 
Lenaeon  hat  sich  nicht  bloss  ein  Sessel  des  tsQOHtJQV^  (siehe  vorige  Note) 
sondern  aucH  einer  mit  der  Aufschrift  nrJQVKog  navayovg  actl  [sgetog  (Ephem. 
vou  1862  p.  168  n.  138 ,  bei  Vischer  a.  0.  n.  64)  gefunden.  Ueber  die  Unter- 
schiede dieser  Heroldsämter,  welche  beide  die  Mysterien  angehen ,  durfte  so 
viel  zu  vermuthen  sein ,  dass  der  Hierokeryx  an  Rang  der  vornehmere  war. 
Den  Herold,  welcher  mit  dem  Strategen  einen  Doppelthron  im  Lenaeon  hat 
(Ephem.  von  1862  Tab.  20  n.  102) ,  kann  man  füglich  als  einen  weltlichen 
Beamten  ansehen,  s..  Vischer  a.  0.  46. 
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Sovxog,  ^EQivvLOQ  tsQOxrjgv]^  Mifi.  inl  /)cd^{5,  überall  sind  die 
Gentilnamen  genannt  (Julius,  Aelius,  Herennius,  Memmius). 

Zum  Tempelpersonal  gehört  auch  6  q)aidvvxriQ  tolv  d'S  [ptv], 
PbilistorIIp.238  lin.l3  (siehe  o.  p.  227),  der  die  Götterbilder  putzte 
und  reinigte;  ursprünglich  ist  ein  g>aiSvvtfjg  (<paiSQVvrije)  ohne 
Zweifel  ein  ziemlich  untergeordneter  Functionär,  doch  finden  wir  unter 
den  Ehrensesseln  zwei  für  Phädynlen  des  Zeus  bestimmte.  —  „Der 
Priester  der  Göttinnen"  (C.  I.  n.  71,  a39  [rov  tagia  x\ov  d'sotv,  ♦) 
vielleicht  [r]otv  d'eotv,  siehe  Böckb  C.  1. 1  p.  109,  b)  scheint  auch 
zur  eleusinischen  Religion  ^u  gehören.  —  Man  kann  diesen  Priester 
und  den  Phädynten  etwa  dem  Eleusinium  der  Stadt  (€.1.  N.  71,  a  38 
und  Philistor  a.  0.  lin.  11)  zuweisen. 

Den  lacchus  und  die  Eleusinien  gehen  die  drei  Poli.  1,  35 
(G.  A.  55,  27)  erwähnten  Dienstthuenden  an:  laxfaydoyos  (Ehren- 
sessel  im  Lenaeon  n.  60  bei  Vischer  a.  0.)  yag  xal  xovQotQOipog 
tig  xal  daaiglxris  xccl  o6a  totavta  töia  %äv  'EXev^ivimv 
(s.  u.  S.  254). 

In  die  Eleusinien  gehört  noch  der  idgavbg  6  ayviöxrlQ  täv 
*EX€v0cvi(ov  (Hesych.),  G.  A.  55,  27.  —  Ueber  die  oxovSotpoQOi 
s.  u.  S.  243.  —  Nach  einem  kleinen  Fragment  einer  in  Eleusis 
neuerdings  gefundenen  Inschrift  nimmt  Lenormant  p.  17  Neokoren 
beim  Anaktoron  an,  indem  er  ergänzt  [va]  |[o]«dpö[i;].**)  Hesych. 
erklärt  fpatdgvvf^g  durch  vacaxoQog.  Indess  wird  vorläufig  der 
Phädynt  (s.  oben)  besser  nicht  mit  den  Neokoren  zusammenzuwerfen 
sein.    (Jeher  die  Musiker  s.  u.  S.  268.  — 

Es  kann  wohl  sein,  dassnoch  die  Jtavayatg  und  der  Xixvoq>6Qog 
(Lenorm.  p.  220  u.  224)  hierhergehören.  Der  zweite  Herold,  von 
dessen  Ehrensitz  oben  S.234  Note**  die  Rede  war,  heisst  Jtavaytjg. 
nvQq>6Qoc  aber  gab  es  auch  in  anderen  Gülten;  Vischer  a.  0.  p.  58. 
—  Vgl.  Hermanns  Bemerkung  gegen  Ste-Croix  in  G.  A-  55,  27. 

Hierophantinn.  Ihr  Name  sollte  verschwiegen  werden, 
wie  C.  I.  n.  434,  lin.  2  owo/ia  öiydöd'G)  beweiset;  doch  finden  wir 


*)  LenormaDt  Recherches  p.  219  bezweifelt  Bockhs  Ergänzung  [tegialf  ^^ 
diese  Betitelnng  zu  farblos  und  allgemein  sei.  Aber  die  eponyme  Priesterinn 
von  Eleusis  heisst  bloss  (sQSta  auf  Inschriften,  die  Lenormant  p.  133 sqq.  selbst 
anführt,  und  wenn  ihr  Titel  vollständig  tJ  Uqsia  r^g  JijfjbTjtQog  (nach  Lenor- 
mants  Vermuthung  p.  133)  war,  so  muss  auch  6  [sQSvg  toiv  ^sotv  als  Piester- 
name  genügen.     Hiernach  gilt  mir  Bockhs  Ergänzung  als  durchaus  haltbar. 

*•)  Die   erhaltenen  Reste  sind  eher   0x0900,    doch  weis8  ich  keine  bessere 
Ergänzung. 
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sie  in  der  nächsten  Inschrift  N.  435  vollständig  genannt,  ob  des- 
halb, weil  es  hier  nicht  die  Hierophantinn  der  (alten)  Demeter,  son* 
dem  die  der  jüngeren,  trjg  vBcutBQag  d.  i.  der  römischen  Kaiserinn 
Sabina,  ist,  lässt'sich  nicht  ausmachen. 

Welchem  Adelsgeschlechte  die  Hierophantinnen  angehörten, 
ist  nicht  sicher  bekannt.  Die  Hierophanlinn  der  jüngeren  Demeter 
(C.  1.  n.  435)  gehört  einer  Linie  der  lycomidischen  Daduchen  an 
(s.  Lenormant  Rech.  p.  185  und  p.  156  N.  18). 

Für  die  ältere  Zeit  dürfte  es  nur  Eine  Hierophantinn  zur  Zeit 
gegeben  haben.  Als  Hadrians  Gemahlinn  Sabina,  C.  I.  N.  1073 
via  ^tjiiTJrrjQ  genannt,  eine  Hierophantinn  erhielt  (C.  I.  N.  435), 
gab  es  mindestens  zwei  Hierophantinnen,  weil  mau  darum  der  eigent- 
lichen Demeter  ihre  Hierophantinn  gewiss  nicht  entzog.  So  konnte 
man  noch  zu  mehr  Hierophantinnen  gelangen  oder  schon  gelangt 
sein.  Die  Existenz  mehrerer  gehthervor  ausSchol.Soph.  0.  C.683, 
weil  hier  Hierophant  und  Daduch  im  Singular  neben  pluralischen  Hiero- 
phantinnen stehen :  xal  rbv  iSQOtpdvxriv  Sa  xal  rag  [sQ0(pdvxi8ag  xal 
rw  Saöovxov  xal  rag  aklag  iegsCag  fivQQcvijg  i%Biv  6XB(pavov. 

Ein  keuscher  Wandel  war  ohne  Zweifel  auch  der  Hierophantinn 
vorgeschrieben  und  wenn  Kinder  der  [Hierophantinn  (Lenormant 
p.  182)  erwähnt  werden,  so  folgt  daraus  noch  nicht,  dass  sie  wäh- 
rend ihres  heiligen  Standes  Umgang  mit  einem  Manne  hatte. 

[DaduchinnJ.  Eine  8a8ov%ri0a0a  kommt  auf  der  arcadi- 
schen  Inschrift  C.  I.  N.  1535  vor,  die  in  Verbindung  mit  Lucian 
Catapl.  22  *)  zu  der  Vermuthung  Anlass  geboten  hat,  dass  unter  dem 
Personal  der  attischen  Eleusinien,  Daduchinnen  waren;  Lenormant 
p.  186  sqq.    Diese  Vermuthung  ist  sehr  ansprechend. 

Priesterin n.  Auf  mehreren  Inschriften  kommt,  um  die 
Zeit  der  Aufstellung  eines  Monuments  anzugeben,  die  eponymePrie« 
Sterin  der  eleusinischen  Gottheiten  vor;  so  wird  C.  I.  n.  386  am 
Schluss  hinzugefügt:  iTcl  tBQBiag  Qlaovtag  ÄaoSaikCag  tijg 
KXbCxov  OXvmg  ^[vyatQog^,  Vgl.  Lenormant  p.  134  und  135. 
Ohne  Zweifel  ist  dies  die  bei  Suidas  und  Photius  erwähnte  Prie- 
sterinn  der  Demeter  und  Köre,  ernannt  aus  dem  Geschlechte  der 
Philliden.     OMBtSac  ydvog  iötlv  ^Ad'rivriiSiv  .  ix  Sh  rovtcov 


*)  In  den  Worten  itsXsad'7}g  yag  ta  ^EXsva^via  ist  nach  dem  Tauch- 
nitzer  Abdruck  [xa  'Elsvaivia]  für  unächt  gehalten  worden.  Doch  giebt  T. 
Bekkerl  p.335als  lucianisch:  sini  [loi,  irsXiod'rig  yag,  m  Kvv^anSy  rä  'EXsv- 
a£via,  ov%  aiioia  totg  iuBi  xä  ivd'äde  cot  ^o'nsC.  KTN»  sv  Xsyeis'  iSov 
ovv  TtQoaiQxsTat  dc^Sovxovad  ztg  x.  t.  X. 
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1}  UQSLa  t^g  jdrjiii^tQog  xal  KoQrjg^  ^  fivovöa  xovg  (iv0rctg 
iv  'EXsvatvv*);  vgl.  C.  I.  N.439  £^^«a  T^ff,  wo  entweder  ^iy- 
(ifltQoig  xal  KoQTig  oder  wenigstens  jdtjiirjtQog  (Lenormant 
p.  140)  zu  ergänzen  ist. 

Während  die  Hierophantinnen  ihren  Eigennamen  verloren, 
diente  die  jedesmalige  Priesterinn  gerade  durch  Nennung  ihres 
vollen  Namens  als  eine  Art  Anno. 

Den  drei  höchsten  Functionären  (Hierophant,  Daduch,  Keryx) 
entsprachen  vielleicht  drei  hohe  Functionärinnen.  —  Nach  Paus.  Att. 
38,  3  übernahmen  die  drei  Töchter  des  Keleos  die  heiligen  Pflichten 
in  Eleusis,  eine  Tradition,  welche  G.  Hermann  u.  A.  der  des  Hymn. 
V,  108,  wo  vier  Töchter  und  mii  anderen  Namen  erwähnt  sind,  vor- 
ziehn ,  und  welche  nicht  mit  Baumeister  Hymn.  Hom.  p.  294  für 
einen  Irrthum  des  Pausanias  zu  halten  ist.  Die  drei  Töchter  des 
Keleos  können  einen  Anhalt  bilden  für  drei  hohe  Functionärinnen, — 
Bs  ist  möglich,  dass  die  Dreiheit'-^)  der  Eieusiniengötter  (Demeter 
und  Köre  nebst  Bacchus)  auch  eine  Dreizahl  der  Priesterschaft  em- 
pfehlen half. —  Dennoch  wird  durch  diese  Vergleichungen  nur  sehr 
wenig  zu  der  Wahrscheinlichkeit  hinzugelegt,  dass  es  drei  hohe 
Functionärinnen  gab. 

Könnte  man  zeigen,  dass  nicht  bloss  im  Allgemeinen  Dreiheit 
und  Dreiheit  sich  entspreche,  sondern  im  Einzelnen  eine  bestimmte 
der  drei  Keleostöchter  mit  einer  gewissen  Functionärinn  zusammen- 
hange, diese  wieder  einem  der  drei  höchsten  Priester  entspreche 
und  auch  hinweise  auf  eine  unter  den  drei  Gottheiten —  dann  wurde 
die  Wahrscheinlichkeit  von  drei  Functionärinnen  sehr  gross  werden. 


*)  Lenormaut,  der  p.  138  von  Böckhs  Bemerkungen  (C.  I.  I  p.  446}  aus- 
gehend zu  zeigen  sucht,  die  Priesterinn  sei  eine  Eumolpidinn  gewesen,  entnimmt 
aas  Suidas  v.  ^iXlftSat  (II,  2  p.  1464  Bernh.  und  Phot.  Lex.  p.  648),  dass  die 
Hierophantinn  aus  dem  Geschlechte  der  Phillidea  erwählt  sei.  Die  Lexicogra- 
phen  sprechen  aber  (siehe  die  Worte  im  Text)  nicht  von  der  Hierophantinn, 
sondern  von  der  Priesterinn.  Uebrigeus  ist  es  wohl  möglich,  dass  die  Philliden 
mit  den  Eumolpiden  verwandt  waren,  lieber  die  Familie,  der  die  Hierophantin- 
nen angehörten,  giebt  es  kein  Zengniss;  vgl.  G.  A.  55,  26. 

**)  Anscheinend  ist  die  Dreiheit  erst  durch  das  Zusammentreten  von  Athen 
und  Eleusis  zu  Stande  gekommen,  weil  die  Athener  wahrscheinlich  den  Bacchus 
zusetzten.  Aber  vielleicht  hat  der  athenische  lacchus  einen  fr&heren  Pflegling 
und  Liebling  der  Erdgottheiten  verdrängt,  so  dass  eine  eleusinische  Trias  älter 
sein  kann  als  die  Aufnahme  der  Eleusinien  in  das  attische  Festjahr. 
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Aber  die  Entsprechung  systematisch  durchzuführen"^)  ist  unmög- 
lich, wenn  auch  Einzelnes  sich  entspricht,  z.  B.  Hierophant  und 
Hierophantinn.  Unter  den  Namen  der  Keleostöchter  ist  keiner,  der 
auf  eine  bestimmte  Functionärinn  hinwiese. 

Der  Geweihete  vom  Heerde,  Knabe  oder  Mädchen,  gehört 
nicht  eigentlich  zum  Personal  der  Eleusinien,  wiewohl  er  als  Ge- 
weiheter  gewisse  Functionen  unmittelbar  nach  der  Einweihung  ver- 
richtet haben  mag.  Die  Aeltern  führen  den  ungeweiheten  nach 
Eleusis  und  seine  Theilnahme  am  Feste  besteht  wesentlich  darin, 
dass  er  den  ersten  Grad  der  Weihe  empfängt,  nicht  Jen  zweiten 
(Himer.  XXII,  7  natg  (iviSrrig  xal  inontrig  dvrJQ;  Böckh  C.  1.  I 
p.  444.  a).  Von  allen  Bräuchen,  welche  die  Epoptie  angehen,  ist 
er  damit  von  selbst  ausgeschlossen. 

Das  iivfjdijvai  d^  iötiag  setzt  vollberechtigte  athenische 
Abstammung  voraus  und  zwar  vornehme  Abstammung  (Bekk.  An. 
p.  204  6  ix  T(Sv  nQoxQirayv  'Ad'iqvaCfov  xXiJQ€f)  Xax(äv  nalg  8ri- 
(loöia  iivrid'eig) ,  vermuthhch  eumolpidische,  lycomidische  oder 
ähnlich,  distinguierte  (Böckh  a.  0.  p.  445  b).  Unter  den  angebote- 
nen entschied  das  Loos  und  wen  es  getroffen,  der  wurde  öffentlich 
namens  aller  einge weihet,  um  dadurch  namens  aller  nach  Eleusis 
geführten  Neulinge  die  Gnade  der  Götter  zu  erlangen  und  ihren 
Zorn  abzuleiten  (Porphyr.  Astin.  IV,  5  oivtl  nävtcov  rav  fivov- 
lUv&v  dnofisiU00Btat  x6  d'stov,  Böckh  a.  0.  p.  446).  Es  ist 
also  eine  mehr  passive  Function,  die  der  ^vij^Blg  aq>  sötiag  hat. 

Die  iatia,  aufweiche  der  Ausdruck  sich  bezieht,  scheint  im 
eieusinischen  Heiligthum'  gesucht  werden  zu  müssen,  ein  heiliger 
Heerd  der  Demeter,  in  dessen  Nähe  der  Erwählte  die  Weihen  für 
alle  nahm.  **)  —  Die  Aeltern  hofften  ihrem  Kinde  durch  die  Weihen 


*)  Lenormaot  p.  191  entwirft  folgende  Vergleiehnngstafel: 

1.  Hierophant HierophaDtinn. 

2.  Daduch Daduchion. 

3.  Hierokeryx  (ist  ohne  Correlat). 

4.  Epibomius Priesterinn. 

Nor  die  Parallele  1.  ist  sicher.  ->  Fritzsche  hat  die  priesterliche  und  die  gött- 
liche Trias  so  verglichen : 

1.  Hierophant,     Demeter-Priester. 

2.  Keryx,  Köre- Priester. 

8.  Dadttch,  lacchas-Priester. 

Sehr  viel  Hesse  sich  dagegen  einwenden ;  vgl.  6.  A.  55,  24. 

**)  Schömann  Alt.  II  p.  352  ist  von  Böckhs  Erklärung  nicht  befriedigt  und 
fragt,   ob  aqp*  iatiag   vielleicht  „von  Staatswegen**  bedeute.    Ich  halte  (mit 
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vomHeerd  reichen  Segen  zu  gewinnen  undlegten  Gewicht  darauf,  me 
die  Steinschriften  bezeugen,  auf  denen  sie  ihre  so  geweiheten  Sohne 
oder  Töchter  verewigten.  Es  giebt  jetzt  dreizehn  Inschriften  der 
Art;  Lenormant  Recherches  p.  204. 

Der  Archon  Basiieus  theilte  mit  den  vier  Epinieleten  die 
äusserliche  Beaufsichtigung  des  Festes;  es  war  eine  specielle  My- 
sterien-Behörde, die  Epimeleten  heissen  auf  Inschriften  iüctiieki^tal 
(ivörriQtcjv  und  zwei  gehörten  den  heiligen  Geschlechtern  an; 
Aristot.  bei  Harpocr.  p.  118  6  di  ßaöikevg  TtQcizov  fihv  xmv 
fivörrjQLCDV  inciineXettai  ^srä  rav  incfiskritioVy  ovg  6  d^fiog 
i%BiQor6vai'  tiö^ageg  d'  i^öav,  diio  ^hv  ej  ^Ad^vadav  andv- 
roi/j  elgSh  i^  Ev(iok7ttdf5v  xal  elg  ix  KrjQVxa)v;  Pollux  VllI, 
90  6  dh  ßaCikavg  iivörrjQL&v  7CQ06<SrrjK6  [letd  zc5v  iTttfLekrj- 
t(QV  xal  krivatcov  xal  dycivoDV  t<Sv  inl  kaincddv  xal  td  Ttegl 
tdg  TtatQLOvg  %^v(SCag  ävotxst. 

Eine  kürzlich  gefundene  Inschrift  (Ephemer.  1 860  H.  54  n.  3825, 
jetzt  auch  Lenormant  Rech.  p.  58)  spricht  vom  Basiieus,  dem  Pare- 
dros  desselben  und  den  Gentilen  des  Kerykengeschlechts  als  von 
denen,-  welche  für  die  Mysterien-Angelegenheiten  Sorge  getragen: 
iiCBiSrl  Evd'vdfifiog  6  TtdgsdQog  xov  ßaaUemg  xaX(5g  xal  91A0- 
tific^g  ^£%d  tov  ß[a0\vXi(Dg  Tcal  xov  yivovg  xov  K7iQVx[(a']v 
i%B^aXi^%^  z(Sv  tcbqI  xd  ^v^x'^Qia,  Es  ist  unsicher,  in  welchem 
Verhaltniss  der  Beisitzer  zu  den  4  erwählten  Epimeleten  steht,  ob 
er  einer  der  i^  ^Ad^vaCfQV  andvxcov  gewesen  ist,  oder  ob  er  als 
ausserordentlicher  Beistand  vom  Basiieus  *)  hinzugezogen  war.  Letz- 
teres ist  das  Wahrscheinlichste,  doch  ist  der  Besitzer  darum  nicht 
ein  Epimelet,  sondern  persönlicher  Beistand  des  Basiieus;  so  ernennt 
der  Archon  König  bei  [Dem.]  59,  81  seinen  Schwiegervater  zum 
Paredros.  Diesem  wird  a.  0.  keine  Epimelie  beigelegt,  sondern  der 
Zweck  seiner  Ernennung  ist  iva  Sbotxrjötj  x^v  aQ^qv. 

Die  specielle  Aufgabe  des  Basiieus  [und  seines  Beisitzers]  war 


Lenormant  Recherches  p.  204)  Böckhs  Erklärung  für  wahr.  Bei  dem  Ceremo- 
niell  der  Einweihung  mochten  Fackeln  dienen ,  die  man  an  der  ^.6tia  feierlich 
anzündete.  Dieser  Brauch  kommt  in  der  attischen  Religion  auch  sonst  vor 
(beim  Apaturieufeste ,  Mears.  Gr.  Fer.  p.  36).  Vielleicht  kann  man  auch  die 
Stelle  des  Hymnus  236  —  240  heranziehen,  wo  Demeter  an  ihrem  Pflegling  eine 
Unsterblichkeits weihe  (v.  242)  vollzieht.  Sie  bedient  sich  dabei  des  Heerd- 
feuers,  es  ist  offenbar  eine  mystische  Ceremonie,  s.  Bothe  in  Baumeisters 
Commentar  z.  d.  Hymn.  p.  309 
*)  Vgl.  Harpocr.  v.  üaQS^Qog^ 
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eiiie  potizeiliciie,  onmg  Sv  liijdelg  ddixij  (iijdh  dacßy  negl  ra 
tegdy  Lys.  6,  4.  Die  Dienste  der  Keryken  (s.  o.  die  Inschriften- 
slelle)  müssen  wir  uns  denen  ähnlich  denken ,  welche  die  faßSo- 
g>6Q0i  in  Andania. haben  (Lenormant  p.  61).  —  Von  dieser  Polizei- 
behörde (Archon  König,  Beisitzer,  Keryken),  auf  welche  allein  sich 
die  Inschrift  bezieht,  dürfte  die  rein  administrative  Behörde  der 
Epimeleten  geschieden  werden  müssen ,  wiewohl  auch  letztere  for- 
mell noch  immer  unter  dem  Basileus  gestanden  haben  mag. 

Der  Archon  König  hatte ,  anscheinend  ohne  die  4  Epimeleten, 
Opfer  im  städtischen  Eleusinium  wie  auch  in  Eleusis  darzubringen 
für  das  Wohl  der  Athener,  vtcIq  iqiic5v  fcal  \%^0Ltt6ei  xal  evxccg 
evI^sraL  xatä  tä  ndxQva  xd  ^iv  iv  vp  iv^dds  ^EXavtSivCm  td 
di  iv  rj5  ^EXsviStvi  legp;  Lys.  6,  4.  In  demselben  Sinne,  jedoch 
so  viel  zu  ersehen  ohne  den  Basileus,  opferten  die  Epimeleten 
iip  vyuCa  xal  0(Xit[riQf\cc  rij^s  ßovXiJg  xal  rov  dijfiov  xal  xäv 
aXlcyif  \Z06]i  eliSlv  svvovg  (für  evvoi,  Philemon)  xal  tpCkoi  tov 
dfjfiov,  *EnvyQ.  dv.  1,  3.*) 

Es  scheint,  dass  man  den  Epimeleten  eine  administrative  Thä- 
tigkeit  beilegen  muss.  Beschauung  von  Opfern,  Einnehmen  etwaiger 
Gebühren.  In  der  Mysterieninschrift  von  Andania  findet  sich  ein 
Cassenbeamter  imfisXrjtTJg  genannt  (Sauppe  p.  35)9  und  so  heisst 
auch  der  Administrator  der  Zunftcasse  Rang.  813.  Der  Archon 
Basileus,  sowohl' Chef  der  Mysterien-Polizei  als  oberster  Administra- 
tor (in  letzterer  Eigenschaft  also  Vorstand  der  4  Epimeleten),  konnte 
durch  die  Menge  von  Geschäften  sich  genöthigt  sehen,  die  Admini» 
strativgeschäfte  thatsächlich  den  Epimeleten  zu  überlassen,  indem 
er  selbst  von  der  Mysterien-Polizei  völlig  in  Anspruch  genommen 
war.  So  kam  es,  dass  die  4  Epimeleten  eine  gewisse  Selbständig- 
keit gewannen,  und  es  erklärt  sich,  dass  bei  dem  Opfer  der  Verwal- 
tungsbeamten (EniyQ.  dv,  1,  3)  nichts  vom  Basileus,  und  bei  dem 
Dank   für  den  Beisitzer '  des  Polizeibeamten  (Ephemeris  n.  3825) 


*)  Früher  glaubte  ich,  das  Opfer  Lys.  6,  4  und  das 'E^rty^.  1,3  sei 
ein  und  dasselbe,  wofür  Manches  zu  sprechen  schien.  Der  Basileus  opfert  im 
städtischen  Eleusinion  und  da  werden  wohl  auch  die  Epimeleten  geopfert  haben; 
der  Zweck  beider  Opfer  ist  das  Gemeinwohl  Athens;  Harpocr.  und  PoUux  mel- 
den eine  gemeinsame  Thätigkeit  der  4  Epimeleten  und  des  Basileus.  Aber  die 
angefahrten  Inschriften  scheinen  doch  auf  eine  getrennte  Thätigkeit  zu  führen. 
Doch  wäre  es  möglich ,  dass  in  früherer  Zeit  die  Epimeleten  nicht  unabhängig 
opferten  und  nur  der  Basileus  ein  Opfer  für  den  athenischen  Staat  brachte. 
Mommsen,  Heortologpie.  ^ß 
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nichts  von  den  4  Epimeleten  verlautet.  Vielleicbt  haben  sich  erst 
später  Verwaltung  und  Polizei  so  geschieden. 

Hieropöen.  Das  aus  zehn  Mitgliedern  bestehende Hieropöen- 
amt  verwaltete  theils  die  herkömmlichen  Opfer  jedes  Jahres  theilsdie 
penteterischen  Opfer  {d^6iag  tag  vo(iiio(idvag  ijaTsXovöv  xal 
tag  TtsvtaBtriQCSag  aitdoag  SioiKOvOi  xXi^v  ^AQifivakov  Etymol. 
M.  p.  468;  cf.  Meier  in  A.  E.  III,  10,  p.  293  Note  58,  der  Ilava- 
diflvaCiov  statt  ^A^rivadav  hat).  Unter  den  von  ihnen  besorgten 
Penteteriden  nennt  PoUux  VIII,  107  auch  die  in  Eleusis  [tr^v 
'EXsvötvi),  welche  viele  auf  die  grossen  Mysterien  beziehen. 

Die  Hieropöen  werden  C.  I.  n.  71  a  lin.  39  erwähnt  [tot]g 
i£Qonoto[t0Lv']  '  [ol  dh  UqojjcoioI  tafiLSvsöld'wv];  sie  sollten 
Gelder  administrieren.  Die  Inschrift  bezieht  sich  auf  Eleusis  und 
die  Mysterien,  da  die  eleusinischen  Mysten  lin.  35  vorkommen ,  in> 
dess  ist  der  Zusammenhang  nicht  verständlich.  Da  sich  aber  n.71  b 
auf  die  jedes  Jahr  eintretenden  Mysterien  bezieht,  so  ist  zu  vennu- 
then ,  auch  n.  71  a  betreffe  die  jährlichen  Begehungen  in  Eleusis, 
nicht  die  penteterischen,  und  das  Hieropöenamt  habe  jedes  Jahr  in 
Eleusis  zu  thun  gehabt. 

Auch  die  Ephemer.  3798  vorkommenden  Hieropöen  scheinen 
sich  auf  jährlich  gebrachte  Opfer  zu  beziehen,  nicht  auf  penteterische, 
die  wir  uns  grösser  und  glänzender  denken  müssten  als  die  dort 
verzeichneten. 

Wäre  freilich  mit  Lenormant  p.  76  in  dieser  Inschrift  lin.  2 
tovg  CeQOTtoLovg  ^Ekev0LvC(ov  xal  [z/iyAtov]  „die  Hieropöen  der 
Eleusinien  und  des  Delienfestes"  zu  lesen,  dann  würden  sie  als 
Penteteriden- Behörde  auftreten,  nach  PoUux  a.  0.,  der  ihnen 
die  deliscbe,  brauronische,  heracleische  und  eleusinische  Pent- 
eteris  beilegt.  Aber  wie  sollten  die  jährlichen  Hieropöen  (Rang. 
'  8i4,  lin.  2  CsQOTtoiäv  %at  ivvavtov;  auch  C.  I.  n.  147),  welche 
zunächst  für  die  Opferfeste  des  Jahrs  sorgen  (Rang.  814  liu;  31 
tovg  dh  LSQOTtoLOvg  tovg  dLOL[xovvtäg  t]d  IlavadijvaLa  td 
xat  eviavtov),  zu  einer  solchen  Titulatur  kommen  wie  „Hieropöen 
der  Eleusinien  und  Delien"?  Die  Delien  jedenfalls  wären  blosser 
Titel,  da  die  Inschrift  sich  auf  eleusinische  Heortologie  bezieht.  In 
dieser  Beziehung  wurde  aXdiov  besser  passen.  Doch  hat  es  am 
meisten  für  sich,  ^EkevöivCcDV  als  Genitiv  von  ^Ekevölviot  anzu- 
sehen und  zu  ergänzen  ocal  ^Ad'fivaccov.  *)     Dann  haben  wir  eleu- 


*)  Oder  darmp?  Lenermant  p.  86  gi«bt  durch  6  Puncte  das  Fehlen  voü  ö 
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sinische  Hieropdeo  neben  athenischen,  was  in  einem  Feste,  dessen 
heOigste  Tbeile  die  Eleusinier  ursprünglich  allein  beanspruchten 
(Pausan.  Alt.  38,  3)  und  welches  in  der  That  ein  eleusinisch-atheni- 
sches  war,  nicht  auffallend  ist;  vgl.  Einl.  S.  63. 

Eine  penteterische  Thätigkeit  der  Hieropöen  finde  ich  hiernach 
nicht  bestätigt  für  die  Eleusinien.  Sie  würde  glaublicher  sein,  wenn 
sich  penteterische  Agonen^j  des  Eleusinienfestes  nachweisen  Hessen; 
hiervon  ist  aber  gerade  das  Gegentheil  der  Fall,  s.  Stark  zu  G.  A. 
55»  39  p.  379.  Dazu  spricht  Pollux  a.  0.  nicht  von  den  Eleu- 
sinien, sondern  von  einer  Penteteris  in  Eleusis,  wohin  auch  an 
den  Proerosien  und  Haloen  Festzüge  aus  Athen  gesendet  wurden. 
Diese  Feste  geringern  Ranges  passen  besser  zu  den  von  Pollux  er- 
wähnten Delien,  Brauronien  und  Heracleen;  es  sind  Feste  zweiten 
Ranges.  Die  eleusinische  Penteteris  nennt  er  zuletzt,  um  so  ver- 
meidlicher  ist  es  an  die  Eleusinien,  das  berühmteste  Fest  des  Alter- 
thums,  zu  denken.  So  ist  mir  die  Penteteris  der  Eleusinien  durchaus 
zweifelhaft  geworden. 


Die  Feier. 

Die  bevorstehende  Eleusinienfeier  wurde  rings  umher  den  Nach- 
barstaaten angekündigt  z.  B.  den  Phociern.  Die  zu  dem  Ende  ab- 
gesendeten nennt  Aeschin  2,  133  Spondophoren :  {rotg  enovSocpo- 
QOig  rotg  tag  fAvCtriQLcirtdag  6itovSäg  i7tayyikXov6i,  und 
ib.  134  of  xa  iivötiJQca  anayyikkovreg^  dann  xdkei  fiov  zovg 
0iiovSoq)6QOvg, 


Buchstaben  an.  Wenn  aber,  wie  er  selbst  p.  72  sagt,  die  Lücken  gleich  sind 
und  wir  nach  der  letzten  Zeile  schliessen  dürfen,  so  fehlt  ein  längeres  Wort  als 
JrjXimv  ist,  also  eins  wie  'A&rjvcc^a}v. 

*)  Ein  Anlass  wäre  nicht  schwer  zu  finden,  z.B.  in  dem  Siege  von  Salamis 
Ol.  75,  1,  va  dem  lacchus  verhelfen  hatte,  so  dass  man  immer  das  erste  Olym- 
piadeujahr  durch  glänzendere  Opfer  und  Agonen  ausgezeichnet  hätte.  Ich 
glaubte  früher  an  die  Penteteris  der  Eleusinien  und  setzte  ihren  Anfang  in  das 
eröte  Jahr  des  olympischen  Qnadrienniums.  —  Auch  die  Inschrift  der  neuen 
Ephemeris  von  1862p.  176  n.  181:  dymvoQ'stijaavta  zmv  fi>8yttX<ov*EXsv0i.vL'(ov 
giebt  mir  den  früheren  Glauben  nicht  wieder.  Die  Inschrift  ist  aus  später  Zeit 
{KX,  'HgmSrjg  avf-Ö'ijxe«')  und  beweiset  nur  für  späte  Zeit.  Grosse  Eleusinien 
also  nannte  man  die  penteterisch  mit  grösseren  Agonen  und  Opfern  gefeierten? 
Die  drei  gewöhnlichen  Begehungen  nannte  man  kleine  Eleusinien?  Aber  es 
kommen  kleine  Eleusinien  meines  Wissens  nicht  vor,  und  die  grossen  giebt  nur 
diese  späte  Inschrift. 

16* 
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Nehmen  wir  an,  dass  die  vielleicht  a.  Chr.  445  zu  Stande  ge- 
kommene Festsetzung  Corp.  Inscr.  n.  71  &q%evv  dl  x6v  %QWiyv 
T(DV  6%ov8mv  tov  MsTayELtvuDvos  iiijvdg  äxd  dixoiifjvücg  xul 
xov  BorjÖQOHLdiva  xal  tov  nvavo(p<fL(Svog  i»^i%Qi^  ösxdzijg 
Cörafidvov  (Sauppe  de  Inscr.  Eleus.  p.  9) ,  auf  einer  schon  vorher 
bestandenen  Sitte  beruhe,  so  werden  die  Boten  des  Mysterientriedens 
am  Vollmonde  vor  dem  Vollmonde  des  Festmonats  ausgegangen  sein 
seit  alter  Zeit,  indem  sie  auf  die  Zeit  nach  dem  nächsten  Vollmond 
die  Feier  verkündigten. 

Dies  Botenamt  mochte  von  den  Geschlechtern  der  E'ödüvafiOL 
und  KfJQvxsg  verwaltet  werden  oder  ursprunglich  verwaltete  sein. 
Hesych.  Evdäv€(iog,  ayyeXog  nag  ^A%^vaCoi,g  (Bossler  de  gentt. 
sacerd.  p.  38).  Auch  beweiset  die  diadtxaöia  EväavificDv  Ttgog 
KrJQvxag  vTthg  tov  xavtSg  (Sauppe  Or.  Att.  U  p.  323,  b.  10),  vne  nahe 
dieEudanemen  den  Herolden  in  ihren  Ansprüchen  standen.  Von  dem 
Geschlechte  der  Herolde  ist  klar,  dass  ihm  die  Spondophorie  erblich 
zukommen  konnte,  was  Lobeck  aus  Athen.  VI  234  E  ro  ysvog  tmv 
Ki]QVX(ov  rc5v  r^g  fivötriQLciridog  folgert,  Agl.  p.  213. 

Vielleicht  ging  einst  aus  Athen  ein  Keryke,  aus  Eleusis  ein 
Eudaneme  gleichzeitig  als  Boten  des  Gottesfriedens  aus  (vgl.  Xeu. 
Hellen.  IV,' 7,  3)  oder  mehrere  solcher  Paare  aus  den  beiden  Ge- 
schlechtern. 

Für  die  historische  Zeit  geht  aus  der  Inschrift  Ephemeris  1856, 
44  n.  3113  so,  viel  hervor,  dass  Mitglieder  jenes  geistlichen  Adels 
ausgesendet  wurden;  lin.  12.  [E^vfLoXn:cdav  xal  KrJQVxsg  und 
auf  diesen  Nominativ  bezieht  sich  hernach  iavzc5v  in  den  Worten 
lin.  14  Big  rovlgj  ix7t€ii7to(isvovg  i^  iavt(3[v];  ob  dann  lin.  15 
auf  Mitglieder  eines  besonderen  Geschlechtes  i^  (Sv  ol  aitovSo- 
(poQOL  ixjtsfi7tovT[at]  geht,  ist  nicht  zu  entscheiden.  Nach 
Nennung  der  Eumolpiden  .und  Keryken  scheint  eher  zu  passen  „und 
die  anderen  Familien,  aus  denen  Spondophoren  entsendet  wer- 
den.'' Doch  ist  der  Zusammenhang  der  Inschrift  von  lin.  12  an 
nicht  klar. 

Je  näher  die  Mysterienzeit  herankam,  desto  mehr  häuften  sich 
die  Geschäfte  der  Mysterienbeamten.  Der  einzelne  Mysterienbe- 
sucher hatte  seinen  nächsten  Anhalt  nicht  an  einem  Beamten,  son- 
dern an  einem  Privatmann,  welcher  aller  Grade  theilhaftig  und  der 
Bräuche  kundig  war,  dem  Mystagogen.  In  Andania  (Sauppe's  My- 
sterien-luschr.  p.  37)   werden  sie  unter  Aufsicht  des  Staats  vor- 
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schriftsiDässig  gewählt,  und  für  die  eieusinischen  Mystagogen  wenig- 
stens ist  anzunehmen,  dass  sie  dem  Basileus  und  den  Epimeleten 
persönlich  oder  ihrem  Rufe  nach  bekannt  sein,  oder  aber  sich  als 
zuverlässige  Leute  und  auch  als  Epopten  bei  der  Behörde  ausweisen 
mussten. 

Wenn  ein  Fremder  den  Mystagogen,  unter  dessen  Leitung  er 
einen  oder  alle  Grade  der  Weihen  erhalten  hatte,  bei  seinem  näch- 
sten Besuche  in  Athen  und  Eleusis  nicht  mehr  am  Leben  fand,  so 
musste  er  die  erhaltenen  Weihen  einem  neuen  Mystagogen  oder 
einem  Beamten  nachweisen.  Im  Falle  er  diesen  Nachweis  nicht 
durch  persönliche  Bekannte  führen  konnte,  blieb  nichts  übrig,  als 
den  Fremden  nach  Dingen  zu  fragen,  die  nur  der  Eingeweihete 
wusste,  wie  nach  jenem  övvd^fia  *EX€v0tvia)v,  Clemens  bei  Lo- 
beck Agl.p.  25  ivr^ötevaa^  iTCtov  xov  xvxs(5va,  ikaßov  ix  xCörrig^ 
iQyaodiisvog  (Lobeck  iyysv0ä(i€vog ,  was  auch  Schöm.  Alt.  II 
p.  349  billigt)  äxsd'SfiTiv  sig  xdXad'Ov  xal  ix  xaXad'Ov  elg 
xC0xriv. 

Bei  dem  Mystagogen  erholte  sich  der  Myste  zunächst  Rathes, 
wie  er  von  Sünden  sich  befreien  und  vor  Demeter  Gnade  finden 
möge.  In  einem  schwierigeren  Falle  konnte  ein  Beamter  *)  hinzu- 
gezogen und  eine  dem  Bekenntnisse  und  Gemüthszustande  des 
Mysten  entsprechende  Reinigungsweise,  wie  auch  das  zu  entrich- 
tende Opfer  bestimmt  werden.  Die  Bedingungen ,  unter  denen  die 
verschiedeneu  Mysten  in  Eleusis  Einlass  fanden,  waren  zweifelsohne 
nicht  dieselben.  So  wurde  wohl  nur  nach  Umständen  die  Reinigung 
mit  dem  Zeuswidderfell  auferlegt,  auf  welches  der  Daduch  den  Sun- 
der mit  dem  linken  Fusse  treten  liess  (Preller  Polem.  p.  140);  dass 


*)EiDer  der  Exegeten?  Nach  Petersen  im  Philol.  Suppl.  1860  p.  167 
waren  in  Athen  drei  Exegeten,  einer  ans  den  Eupatriden  ernannt,  ein  Eumol- 
pide  nnd  ein  Keryke.  Die  Zusammensetzang  des  Exegetenamts  hätte  danach 
sehr  viel  Aehnlichkeit  mit  der  Zusammensetznng  des  Epimeletenamts  gehabt, 
welches  letztere  specieU  far  die  Mysterien  bestimmt  war.  Die  beiden  Ehren - 
sessel  von  Exegeten  Philol.  XIX  p.  368  n.  3  Ilv9'o%Qr^<ixov  i^Tjyrjtov  and 
p.  360  n.  19  i^Tiyrjtov  i^  EvncctQidtov  xHQOtovrjtov  vno  tov  Sijfiov  Sia 
ßiov  zeigen  keine  Beziehung  zu  den  für  die  Eleusinien  wichtigen  Adelsge- 
schlechtern. Sie  waren  noch  nicht  entdeckt  als  Petersen  seine  Abhandlung 
schrieb.  —  Man  könnte  auch  au  Zuziehung  des  eumolpidischen  oder  kerykl- 
schen  Epimeleten  denken.  Doch  mag  es  besser  sein,  den  Epimeleten  nur  das 
AeuBserlicbe  (Administrativgeschäfte)  beizulegen,  die  Entscheidung  eines 
schwierigen  Falls  also  den  Exegeten  vorgelegt  zu  glauben. 
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die  ganze  eleusinische  Gemeine  in  dieser  Art  enteündigt  wurde ,  ist 
nicht  wahrscheinlich  (vgl.  Rinck,  Rel.  d.  Hell.  II  p.  355). 

Auch  nach  dem  Grade  der  Weihe  und  der  Bevorzugung  Ein- 
zelner dabei  müssen  die  Darbringungen  abgestuft  worden  sein.  In 
den  Mysterien  von  Andania  bilden  die  Protoraysten,  „Erzgeweihete", 
eine  höhere  Classe,  sie  bezahlen  bei  ihrem  Eintritte  nicht  bloss  eine 
Summe  als  „Einstandsgeld"  vjtoöratixov  (Sauppe  p.  20  zu  lin.  50)> 
sondern  haben  auch  die  Verpflichtung  insbesondere  100  Schafe 
(lin.  70)  in  der  Pompe  darzubringen.  Ebenso  haben  die  Aeltern  der 
fivijd'ivtsg  a(p  iöriag  sich  für  diesen  Vorzug  besonders  feier- 
licher Einweihung  und  für  die  Aufstellung  des  Denkmals  darüber 
gewiss  erkenntlich  bewiesen  und  höhere  Gebühren  oder  Geschenke 
gegeben.  In  älterer  Zeit  werden  die  Gebühren  nicht  in  Geld  be- 
standen haben. 

Eine  Beaufsichtigung  der  Unterschiede  führte  einigermassen 
zu  übersichtlicher  Classification  der  ganzen  Festgemeinde.  Als  zu 
dem  Ende  verordnete  Aufseher  können  die  Epimeleten  betrachtet 
werden.  Es  mussten  wohl  die  darzubringenden  Opfer  von  Sachkun- 
digen geprüft  werden  und  zwar  eine  gewisse  Zeit  vor  der  Feier 
z.  B.  10  Tage  (wie  in  Andania,  Sauppe  Myst.-Inschr.  lin.  71).  Der 
einzelne  Myste  hatte  von  seinem  Mystagogen  erfahren,  welche  Opfer 
er  zu  bringen  habe,  damit  war  nicht  ausgeschlossen,  dass  auch  die 
Aufsichtsbehörde  noch  von  dem  Mysten  und  seinem  Opfer  Kenntniss 
nahm,  um  das  von  dem  Mystagogen  ^privatim)  schon  gebilligte  Opfer 
(amtlich)  gutzuheissen  oder  zu  verwerfen.  Der  Basileus  und  die 
Epimeleten  hatten  hierbei  Gelegenheit,  die  Einzuweihenden  nach 
den  verschiedenen  Graden  der  Weihe  zu  überschauen,  sie  classen- 
weise  zu  ordnen,  vielleicht  aus  den  Händen  der  Mysten  Opfer  und 
Gebühren  zu  empfangen,  um  sie  den  verschiedenen  Tempeln  zuzu- 
weisen —  überliefert  ist  nichts  von  alledem ,  aber  eine  andere  Be- 
hörde als  die  Epimeleten  hat  man  nicht,  um  ihr  die  Administration 
beizulegen. 

Nach  dem  Versammlungstage  (Boedrom.  XV)  folgte  am  XVI 
der  Festtag  «Aad«  ^v0tai  „ihr  Mysten,  ans  Meer!"  der  erste,  von 
welchem  Cultusacte  bekannt  sind.  Die  Abendzeit  nach  Sonnenunter- 
gang, mit  welcher  der  XVI  begann,  scheint  auch  noch  von  Cultus- 
Acten  frei  gewesen  und  erst,  vormittags  etwa,  am  Lichttage  des  XVI 
die  feierlichen  Verbote  den  Versammelten  verkündiget  zu  sein,  durch 
welche  alle  Unberechtigten  von  der  Theilnahme  ausgeschlossen 
wurden,  Mörder,  Unreine,  Barbaren.    Eine  solche  Bekanntmachung 
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ging  vom  Basileus,  *)  dem  obersten  Staatsbeamten  des  Festes  aus. 
Eine  ähnliche  sprachen  der  Hierophant  und  der  Daduch  **)  in  der 
Stoa  Poikile  (G.  A.  55,  13).  Bei  der  grossen  Zahl  der  Versammelten 
hing  es  wesentlich  von  den  Mystagogen  ab,  ob  der  Verordnung  auch 
wirklich  nachgelebt  wurde.  Ein  gewissenhafter  Mystagog  hatte  in 
seinem  Kreise  die  Verordnung  (Liban.  Or.  Corinth.  IV  p.  356; 
Lobeck  AgI.  p.  15)  schon  in  den  Tagen  vor  der  formellen  Verkün- 
digung gehandhabt,  sich  vergewissernd,  dass  die  von  ihm  Einge- 
führten zulassungsfähig  seien. 

Die  Versammlung  vor  und  in  der  Stoa  musste  mit  der  Auffor- 
derung an  die  Mysten,  sich  ans  Meer  zu  begeben,  ihren  Schluss  er- 
reichen. 

Es  begab  sich  nun  die  ganze  Gemeine  an  die  Seeküste,  um  sich 
selbst  und  ihre  Opferthiere  (Schweine)  im  Meerwasser  zu  reinigen 
für  die  bevorstehenden  Opferfeste,  vermuthlich  unter  Aufsicht  von 
Functionären,  wenigstens  wohl  von  Mystagogen,  und  vielleicht  unter 
Beistand  des  vögavos;  s.  Seite  236. 

Die  Wahl  des  Reinigungsortes  hing  wahrscheinlich  vom  Rathe 
des  Mystagogen  oder  eines  höher  gestellten  Sachkundigen  ab.  Denn 
wir  finden  sowohl  Waschungen  im  Kraeus  (Plut.  Phoc.  28  fiv6ti]v 
dh  kovovta  %olqC8i,ov  iv  Kavd'aQto  A^ft^i/t  xijtog  (Svvikaßa)  als 
auch  an  den  viel  weiter  (IV2  Meilen,  Schöm.  Alt.  II  344)  von  der 
Stadt  entfernten  'PeitoC,  zweien  Wasserrinnen,  die  salzig  sind  und 
deren  eine  der  Demeter,  die  andere  der  Köre  geweihet  war  (Hesych. 
V.  'PBLxoChti  Preller  de  Via  Sacra  II  p.  10;  auch  Pausan.  Att.  38, 1) 
und  deren  Fische  den  Priestern  (der  Göttinnen)  gehörten.  Den  Alten 
erschienen  diese  Salzbäche  sehr  merkwürdig,  da  sie  dachten,  in 


•)  PolluxVIII,90  nQoayoQBvH  S\  (6  ßaeiXivq)  rotg  h  ah{i^  dnixBa&eci^ 
fivatrjQtfov  Tial  xmv  aXXatv  vofiifAOiv',  Schöm.  Alt.  II  p.  344. 

*•)  Dass  der  Basileus  zu  eiaer  Classe  der  Feiernden,  der  Hierophant  und 
Daduch  zu  einer  anderen  sprachen ,  ist  nicht  wahrscheinlich.  Vielmehr  werden 
alle  der  Reinigung  bedürftigen  bei  derselben  Stoa  yersam)nelt  gewesen  und  das 
Verbot  von  den  verschiedenen  Beamten  (vielleicht  mit  formellen  Abweichungen, 
in  der  Hauptsache  aber  gleichartig)  wiederholt  worden  sein.  Es  ist  überliefert, 
dass  den  Mysten  dasselbe  wiederholt  eingeschärft  wurde.  Nach  Dio  Chrys. 
XVII  p.  464  hat  derselbe  Beamte  (der  Hierophant)  dasselbe  mehrmals  gespro- 
chen, indess  kommt  es  dem  Dio  hier  nicht  auf  die  Identität  des  Aussprechenden 
an,  sondern  auf  des  Ausgesprochenen  Wiederholung.  Dio  hätte  yielleicht  sagen 
sollen ,  dieselbe  Vorschrift  sei  von  mehreren  Beamten  (aber  nicht  von  jedem 
mehrmals)  gesprochen  worden. 
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ihnen  fliesse  der  Euripus  (bei  Chalcis)  aus  der  Erde  hervor*)  (Paus, 
a.  0.).  Sie  enthalten  nämlich  auch  aus  Quellen  Wasser,  die  bei  Sturm 
und  Gewitter  starker  fliessen  sollen  (Fiedler  Reise  1  82).  Da  nun  auch 
die  heilige  Strasse  über  die  ^P^tro^  geht  und  nirgends  eher  an  salziges 
Wasser  kommt,  so  mochte  den  Bussfertigen  das  mystische  Gewässer 
dieser  Quellen  vornehmlich  zu  Waschungen  empfohlen  werden;  Etym. 
M.  s.  V.  fcpa  686g,  ij  sig  ^EXsvötva  ayovOa^  rlv  anlaOtv  ol 
(fvötat  SXaSs,  wo  Preller  alads  als  mögUcbe  Verderbung  aus 
^ElBv6tvdSe  bezeichnet  R.  £.  III  96.  Halten  wir  uns  an  den  über- 
lieferten Text.  Dann  gelangten  die  (am  Tage,  der  aXa&B  (iv0taL 
hiess)  ans  Meer  befohlenen  Mysten  auf  dem  von  ihnen  betretenen 
heiligen  Wege  an  Salzwasser  zuerst  da,  wo  die  'Paro^' sind,  welche 
beiden  irdischen  Flusse  eine  Vergleichung  erlauben  mit  Piatons 
zwei  Hölienflüssen,  deren  jedem  er  besondere  Gattungen  von  Sün- 
dern zutheilt  (Phaed.  p.  114).  Es  ist  wohl  möglich,  dass,  je  nach  der 
Sünde,  die  Anzahl  der  Bäder  gesteigert  wurde  (z.  B.  auf  7  Bäder  in 
jedem  der  qbvx6C\  vgl.  Suidas  I,  1  p.  598  ol^^  Slg  imct  xvfidtGiVy 
ix  (israg)OQäg  räv  int  ipovotg  xad'(xiQO(iivmv,  ovtoi  yaQ  8lg 
entct  xtiiiaöi  nkvvovGi  rä  t^ärta^  und  Rinck  II  355)»  dass 
Waschung  und  Fasten  nach  längst  vorhergegangener  Anfrage  den 
halben  Mysterienmonat  hindurch  vierzehn  Tage  lang  für  Einzelne 
dauerten,  oder  wie  man  sich  sonst  die  Verstärkungen  der  geistlichen 
Bereitung  durch  äussere  Mittel  vorstellen  will.  —  Hierneben  können 
alle  Gläubigen  der  Demeter  zu  Ehren  9  Tage  lang  gefastet,  d.  h. 
das  Essen  nach  Sonnenuntergang  und  vor  Sonnenaufgang  verlegt 
haben,  indem  sie  am  XIU  begannen  und  im  Laufe  des  XXI  aufhör- 
ten. Vgl.  Preller  R.  E.  III,  99.  Dies  war  keine  grosse  Kasteiung, 
da  die  Lichttage  im  September  und  October  nicht  lang  sind. 
Uebrigens  findet  sich  nirgends  das  neuntägige  Fasten  streng  vor- 
geschrieben und  nur  die  Orthodoxen  mögen  sich  genau  daran  ge- 
bunden haben. 

Der  XVII  Boedromion  war  ohne  Zweifel  der  erste  städtische 
Opfertag,  an  welchem  etliche  der  am  XVI  in  der  See  abgewaschenen 
Opferthiere  dargebracht  werden  sollten. 

Die  Gebräuche  des  XVII  und  XVIII,  wie  auch  die  des  XVI,  müs- 
sen im  Ganzen  als  vorbereitende  gelten,  welche  keineswegs  von  allen 


*)  PiitakiB(Ephem.l857  H.45  p.lööO)  hält  dies  für  wahr  und  glaabt,  dass 
das  Salzwasser  sich  unter  der  Erde  mit  Süsswasser  mische  und  halbsalzig 
werde.     Er  sagt  die  'Phto£  hiesseu  jetzt  ZtstpdvTi* 
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Theilnebmern  des  Festzuges  mitbegangen  zu  werden  brauchlen. 
Der  Privatmann,  welcher  nach  C.  I.  523  den  Göttinnen  ein  Schwein 
opferte,  blieb  auf  seinem  Landsitze  und  machte  den  XVII  nicht  in 
Athen  mit.  Ebenso  wenn  er  am  XVIIl  dem  Dionysos  Friuchte. 
(Trauben]  darbrachte,  blieb  er  in  seinem  Dorfe.  Obligat  waren  diese 
Reinigungsopfer  wahrscheinlich  nur  für  die,  welche  noch  nicht  alle 
Grade  der  Weihe  hatten,-  und  selbst  wer  den  XVII  versäumt  hatte 
konnte  noch  durch  Theilnahme  am  Epidaurienopfer  des  XVIII  zu- 
lassangsfähig  werden,  wie  das  Beispiel  lehrt  bei  Philostratus. 

Auf  den  XVII  kann  vermuthungsweise  das  Soterien*Opfer  ge- 
setzt werden ,  welches  „die  Mysterienbesorger  der  Demeter  und 
Köre  und  den  anderen  Göttern  für  Rath  und  Volk  und  für  das  Wohl 
von  Weib  und  Kind''  darzubringen  pflegten ,  bei  den  Mysterien  in 
Eteusis,  wie  bei  denen  in  Agrae,  Ephemeris  1859,  H.  52»  n.  3651 
[anch^Eyuyg,  iv.  n.  3.);  Rang.  n.  795.  Als  Ort  des  Opfers  scheint 
das  städtische  Eleusinion*)  betrachtet  werden  zu  müssen  (Rang,  n 


*)  Für  die  Lage  des  städtischen  Eleasinions  sollen  sich  nachFr.Lenormant 
Recherches  p.  401  gar  keine  positiven  Angaben  finden.  Lenormant  sagt,  die 
Kirche  der  IlctvayCa  T'ogymni%o  sei  gebauet  aus  den  Trümmern  des  hadriani- 
schen  Gymnasiums  und  denen  des  städtischen  Eleusinions,  welches  danach  dem 
Gymnasium  nahe  gelegen  und  den  Platz  um  die  erwähnte  kleioe  Kirche  der 
Panagia  eingenommen  habe  (Leake  giebt  Tafel  II  die  Kirche  an) ,  anch  von 
Rangabe  sei  diese  Hypothese  gebilligt  worden.  —  Es  ist  aber  nicht  richtig, 
dass  keine  Angaben  über  das  städtische  Eleusinion  vorhanden  sind.  Clemens 
Protr.  p.  13  Sylburg  setzt  es  vno  t^  dngonolsiy  ebenso  Arnobius  (Leake  Top. 
p.  214,  4),  wonach  Leake  das  Eleusinion  dem  Ost-Ende  des  Burghügels  zuge- 
wiesen hat.  Er  sagt,  dass  man  sich  mit  dieser  Ansetzung  begnügen  müsse, 
weil  keins  der  Zeugnisse  (s.  auch  oben  S.  190)  ihr  widerspreche.  Neuerdings 
ist  ein  Zengniss  hinzugekommen ,  die  Inschrift  Philistor  II  p.  239.  Das  in  ihr 
enthaltene  Psephisma  bezieht  sich  auf  die  Eleusinien,  s.  o.  S.  227,  Es  soll  in 
drei  Exemplaren  aufgestellt  werden ,  einmal  iv  'EXsvastvim  xm  vno  t^  nolst, 
dann  imDiogeneion,  drittens  im  Tempel  zuEleusis  vor  demßuleuterion.  Hiermit 
ist  bestätigt,  was  aus  Clemens  und  Arnobius  über  die  Lage  bekannt  war.  Fr. 
Lenormant's  und  Rangabe's  Hypothese  ist  also  nicht  zulässig,  da  ein  bei  der 
Panagia  gelegener  Tempel  nicht  vno  f^  noXst  ist.  Hiernach  halte  ich  Leake's 
Ansicht  fest,  obwohl  auch  sie  grossentheils  hypothetisch  ist.  *Tn6  x^  nolei 
ist  ein  ziemlich  unsicherer  Ausdruck  (vgl.  Schol.  II.  II,  505,  ^Tnod^ßoci  kann 
die  ganze  Unterstadt  sein),  aber  wo  vno  zjl  noXn  als  Characteristicum  eines 
Gebäudes  zugefugt  wird,  da  muss  das  vno  auch  deutlich  hervortreten.  Wie 
deutlich  denn  aber?  so  deutlich  zum  Beispiel  wie  im  lenäiscben  Theater.  Dieses 
nennt  Philostrat. V.  ApolloB.p.73,32ed.Kayser  ^iottgov  x6  vno  tij  dngonolsi, 
—  Kürzlich  hat  E.  Gerhard  im  Rhein.  Mus.  XVIII  p.  301  sich  ebenfalls  für 
Leake's  Ansicht  entschieden,  welche  von  Rangabö  nicht  widerlegt  sei  im  Bullet- 
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p.  415).  Hier  {iv  r»  ivd'dds  ^EksvCivlp^  Lys.  6,  4)  opferte  auch 
in  gleichem  Sinne  [vicIq  vfKoVy  Lysias)  der  Basileus.  Vielleicht 
darf  für  die  alteren  Zeiten  das  Opfer  des  Basileus  und  das  Opfer 
der  Epimeleten  als  ein  und  dasselbe  angesehen  werden  (siehe  oben 
8.241). 

Das  lobende  Decret  für  dieMysterienbesorger,  datiert  vom  Ende 
Anthesterion,  Archon  Menekles,  hatte  seinen  Platz  [i]v  *EXsva[tvc] 
(nach  Kumanudes  in  den  ^ExtyQ.  äv.  a.  0.)  So  ist  das  Ehrende- 
cret  für  den  Beisitzer  des  Königs,  s.  S.  240.  in  Eleusis  aufgestellt 
gewesen;  Fundort  des  Steins  sind  die  Propyläen  der  eleusinischen 
Demeter.  Aber  die  Inschrift  'EmyQ,  äv.  n.  3  lässt  auch  li]v  'Elev" 
if[iviai]  *)  als  Ergänzung  zu,  was  sachlich  vielleicht  noch  passender 
ist,  indem  das  Decret  gleich  nach  den  Mysterien  von  Agrae  abgefasst 
sein  muss,  welche  äusserlich  in  keiner  Verbindung  mit  Eleusis  stan- 
den. Der  Stein  ist  in  Athen  gefunden  (Lenormant  Rech.  p.  62). 
Auch  ist  von  den  drei  Aufstellungsorten  der  Säulen  Philistor  II 
p.  239  der  erste  das  Eleusinion  unter  der  Burg. 

An  den  Opfern  des  XVII  Boedromion  scheinen  auch  Theoren 
fremder  Städte  theilgenommen  zu  haben.  **) 

Den  XVIII  Boedromion  fanden  wahrscheinlich  die  EJpidaurien 
statt,  als  zweites  (städtisches)  Opfer  nach  dem  ersten  Opfer  des  XVU 
und  als  Vorbereitung  des  lacchustages.  Pausanias  Corinth.  26,  8 
rechnet  die  athenischen  Epidaurien  zu  den  berühmtesten  Asklepios- 
festen;  die  Legende  wollte,  dass  dem  von  Epidaurus  verspätet  an- 


tino  dell'  Insiitato  1850  p.  136  sq. ;  hier  habe  Rangabe  das  Eleusinion  bei  der 
Agora  angesetzt  und  danach  Bursian  (Geogr.  I  p.296,  Note 2),  es  in  N.  W.  oder 
S.  W.  unter  der  Burg  gesucht.  Diese  Hypothese  muss  Rangabe  jetzt  aufgegeben 
haben ,  wenn  Fr.  Lenormant  a.  0.  recht  berichtet.  Mir  genügt  es,  dass  £.  Ger- 
hard die  Ansicht  Leake's  für  zulässig  hält,  und  dass  er  vqq  einem  in  W.  zu 
suchenden  Eleusinion  nicht  überzeugt  worden  ist. 

*)  So  ergänzt  auch  Fr.  Lenormant  Rech.  p.  65;  indess  wird  statt  iv  "Eilet}- 
aivitp  im  iv  Satst  (Lenormant)  zu  schreiben  sein  iv  'Elsvanv^m  tm  vno  ti 
noXsi  (Philistor  II  p.  238  sq.  lin.  38). 

**)  Von  solchen  Theoren  und  ihrem  Architheoros,  die  für  ihre  Vaterstadt 
Milet  sowohl,  als  für  Athen  Heilsopfer  gebracht,  ist  die  Rede  Ephem.  1857 
Heft  46  n.  3147.  Sie  brachten  auch  Gaben  (lin.  5:  iSwiuv  de  %al  xa  nsQl.,.), 
Dass  die  fremden  Theoren,  nachdem  sie  in  Athen  am  XVII  So terienopf er  ge- 
bracht, auch  mit  nach  Eleusis  zogen,  versteht  sich  von  selbst.  Von  fremden 
Weibern,  die  in  Eleusis  angekommen  sind,  heisst  es,  sie  seien  nicht  ala  Gesandt- 
schaft da  zu  den  Mysterien,  Eurip.  Suppl.  173:  «QSGßsvii€CT^  ov  di^iiTitgog  is 
(ivavqiftoc ;  cf.  Rinck  II  p.  332. 
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kommenden  Asklepios  zu  Gefallen  der  athenische  Epidaurientag 
gestiftet  sei,  um  den,  wenn  auch  verspäteten  Heros  noch  für  die 
eleusinigchen  Mysterien  zulassungsfähig  zumachen;  s.  auch Philostr. 
Vit.  Apoll.  IV  18,  p.  72  ed.  Kayser.  (G.  A.  55,  18),  wo  es  sich  ehen- 
falis  um  die  späte,  aber  doch  am  Epidaurientag  noch  mögliche  Vor- 
weihe des  ApoUonius  für  Eleusis  handelt;  vgl.  Preller  R.  E.  III  p.97. 
Der  sagenhafte  Asklepios  viar  wie  ApoUonius  ohne  Zweifei  gänzlich 
Nealing.  Ein  Neuling  hat  aber  ordnungsmässig  zuerst  die  kleinen 
Mysterien  durchzumachen.  Es  gab  also  neben  diesem  ordentlich 
zu  betretenden  Wege  der  Zulassung  noch  nebenbei  gestattete  Zu- 
lassungsarten. *) 

Sofern  der  Epidaurientag  auch  noch  Reinigungsopfer  enthielt,^ 
bat  man  wohl  Schweine  dargebracht,  dem  Asklepios  selbst  aber  das, 
was  in  Epidaurus  üblich  war  (also  nicht  Ziegen,  Pausan.  Corioth. 
26  extr.). 

Welche  Oertlichkeiten  man  am  Epidaurientage  benutzte,  ist 
nicht  überliefert.  Sie  mussten  dem  Zweck  entsprechen,  dass  des  in 
die  Eleusinien  hineingezogenen  Asklepios  gedacht  und  der  Haupt- 
götter (lacchus,  Demeter,  Köre)  dpbei  nicht  vergessen  wurde.  Wo 
man  vom  Piraeus  (Pausan.  Att.  2,  2)  in  die  Stadt  geht,  ist  ein  Deme- 
tertempel (ib.  2,  4),  welcher  Bildsäulen  der  Hauptgötter  enthält, 
unter  denen  lacchus**)  eine  Fackel  hält,  nicht  weit  vom  Pompeion; 
der  Asklepiostempel  der  Stadt***)  lag  im  S.  W.  der  Burg,  wie  auch 
der  Fundort  verschiedener  Reste  mit  inschriftlicher  Nennung  des 
Asklepios  f )  zeigt.  Eine  Beziehung  zwischen  dem  laccheum  und 
dem  Asklepios  ff)  giebt  das  Traumorakel ;  ein  solches  fand  beim 


*)  In  späten  Zeiten  hat  man  den  Ausländern  (Römern)  wohl  nur  zwei 
herbstliche  Besuche  zug;emuthet,  nicht  auch  zwei  leuzliche.  Vielleicht  ist  in 
älteren  Zeiten  die  £rlas8uag  der  Fruhlingsmysterien  seiteuer  gewesen. 

**)  Daher  hiess  der  Demetertempel  'lauxBiOV,  ein  anderes  'J"ax;ffi40v  hat 
Athen  nicht,    Siehe  Böckh  G.  I.  I  p;  471. 

***)  Wenn  am  Epidaurientage  ein  städtischer  Tempel  des  lacchus  benutzt  ist, 
so  müssen  wir  auch  einen  städtischen  Asklepiostempel  wählen,  nicht  den  viel 
weiter  entfernten  Asklepiostempel  im  Piraeus,  Schol.  Ar.  Plut.  621;  vgl.  auch 
Ross  Demen  p.  62. 

t)  Rang.  n.  652;  774;  1047  sqq.;  1052  sq.;  2363;  für  die  westlich  vom 
Theseum  gefundene  Aufschrift  n.  1064  denkt  Rangabö  freilich  an  einen  beson- 
dern Asklepiostempel  dieses  Orts. 

ff)  Nach  d^  Aufschrift  eines  in  Athen  gefundenen  Piedestals  wurde  ein 
Asklepios  geweihet  iuct'  initaypkcCf  wonach  der  lacchagoge  genannt  wird  Ross 
Dem.  p.  103.    Die  Priester  hatten  wohl  dem  Weihenden  seinen  Traum  so  ge- 
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laccheum  statt  (Böckh  C.  I.  I  p.  471.)  und  im  AsklepioscuU  sind 
solche  Oraliel  herkömmlich. 

Die  athenischen  Mysterienbesorger,  welche  am  XVII  opferten, 
scheinen  auch  am  Epidaurientage  [Opfer]  am  Asklepiostempel  aus- 
gerichtet zu  haben.  Es  ist  wenigstens  Rang.  n.  552  von  den  Epime- 
leten  [der  Mysterien]  die  Rede  in  Verbindung  mit  dem  Heiligthum 
des  Asklepios;  lin.  6  könnte  vor  inifislr^ltcilv  noch  {ivöxtiqI&v 
(wie  Rang.  795)  gestanden  haben. 

Gewisse  heilige  Gegenstände,  die  in  Eleusis  aufbewahrt  wurden 
und  bei  der  am  XIX  beginnenden  Pompe  nicht  fehlen  durften,  werden 
in  den  Tagen  vor  dem  XIX  nach  Athen  abgegangen  sein.  Anfangs 
von  eleusinischem  Geleit  weiter  getragen,  wurden  sie  später  wenig- 
stens bei  der  Echo  (einem  der  Echo'^)  geweiheten  Orte)  vielleicht 
in  der  Nähe  des  Poikilon  (s.  Pittakis  in  der  Ephemeris  1860  H.  55 
p.  2061)  von  den  Epheben**)  in  Empfang  genommen  und  auf  der 
heiligen  Strasse,  die  auch  bisher  benutzt  worden,  weiter  conduciert. 
Die  Verordnung  darüber  s.  o.  S.  227.  Dicht  vor  Athen,  in  Hiera 
Syke  wurde  abermals  Halt  gemacht  und  die  Heiligthümer  abgesetzt 
(Philostr.  Vit.  Sophist.  %  20,  p.  ?62  Rays.:  tä  81  'EXsvifvvod^Bv 
Ibqu  iiCBidav  dg  aötv  &yo6iv  ixst  —  in  Hiera  Syke  —  äva- 
jtavoviSLv;  vgl.  Preller  de  Via  Sacra  I  p.  10  sq.),  etwa  um  gewisse 
Bräuche  zu  vollziehen,  oder  weil  die  eleusinischen  Geleitsleute  erst 
hier,  nicht  gleich  bei  der  Echo,  nach  Eleusis  zurückgingen.  Von 
Hiera  Syke,  welches  Philostr.  a.  0.  icgod^tBiov  nennt,  wurden  sie 
dann  zur  Stadt  gebracht  und  in  das  laccheum  (d.  h.  den  in  der  Nähe 
des  piräischen  Thors  den  drei  eleusinischen  Gottheiten  geweiheten 
Tempel)  eingestellt,  um  am  Lichttage  des  XIX  Athen  wiederum  zu 
verlassen.  Das  Eintreffen  in  Athen  fand  im  Laufe  des  XVIU  oder 
spätestens  im  Anfang  des  XIX  (nach  Sonnenuntergang  statt. 


deutet,   dass   er  diese  WdhuDg  macheo  solle  und  zwar  am  Epidaarieotage; 
siehe  S.  254,  Note. 

♦)  Schol.  Nicand.  Aiexipharm.  130  'icifißri  dh  d'vyutrig  [jjv]  *Hxovg,  bei 
Baumeister  Hymu.  Ho.  p.  303.  Pan  und  Echo  als  Aeltero  der  lambe  hat  Etymol. 
Magn.  (siehe  Stephanus  Paris.  IV  p.  487). 

**)  Ephem.  a.  0.  n.  4097,  6  vnandvtriaav  9h  %al  toi^g  Ugoig  iv  onXm,g 
fiiXQi  v^g  *H%ovg  xal  ngoBrnfifffCtv  a^ra ;  cf.  n.  4098,  8.  Die  Eioholnng 
(vTCtt^avTijatff)  ist  erwähnt  ib.n.4104, 9  IffOtiftfayTO  dh  nai  tiqv  vnctTedvtrjüiv 
xotg  tegoCg  iv  8nXoig,  Dass  dies  die  eleusinischen  Monstranzen  sind,  ergiebt 
sich  daraus,  dass  gleich  darauf  das  dem  lacchus  gegebene  Geleit  erwähnt  ist  an 
allen  drei  Stellen  der  Inschriften. 
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Unter  den  von  Eleusis  kommenden  is^otg  lässt  sich  aus  kost- 
baren Stoffen  gearbeitetes  Spielzeug''')  für  das  lacchuskind  (nach 
Gemens  bei  Lobeck  Agl.  p.  701  aöXQayaXog,  atQoßLkog,  dpalga 
fu^Xa,  ^Oft/Sog ,  SgontQOv)  oder  auch  eine  geweihete  Wiege 
(Xixvov)  denken,  nicht  aber,  das  Bild  des  lacchus  selbst,  welches 
yermuthlich  zu  Athen  im  laccheum  **)  aufbewahrt  und  irgendwann  **♦) 
nach  Beendung  der  Eleusinien  wieder  nach  Athen  zurückgebracht 
wurde. 

Eine  der  Nächte,  die  XVIII  oder  XIX  des  Boedromion  (wo 
nicht  gar  beide),  mag  für  Incubationen  am  laccheum  und  am  Askle- 
piostempel  bestimmt  gewesen  sein.  Wenn  wir  die  XVIII  wählen, 
so  muss  Abends  ein  Voropfer,  dann  die  Incubation  und  hierauf  am 
lichttage  der  Epidaurien  nach  Massgabe  des  Traums  ein  Hauptopfer 
stattgefunden  haben. 

Die  Procession,  welche  den  lacchus  nach  Eleusis  führte,  begann 
Boedromion  XIX  (etwa  Vormittags),  traf  aber  erst  am  XX  in  Eleusis 
ein,  mehrere  Stunden  nach  Sonnenuntergang. 

Bei  der  grossen  Anzahl  von  Theilnehmern  mussten  sich  die 
Yerschiedenen  Partien  des  Festzugs  an  verschiedenen  Orten  der 
Stadt  sammeln  und  dann  die  Agora  und  den  anstossenden  Theil  des 
Ceramicnsf)  entlang,  eine  hinter  der  andern  sich  ordnen.    War 


•)  Ausser  den  Amuleten  hängte  man,  wie  0.  Jahn  üb.  d.  bösen  Blick  p.  70 
in  Ber.  d.  Sachs.  Ges.  1855  bemerkt,  auch  kleine  Spielsachen  den  Kindern  um. 
Unter  den  Amnleten  war  der  Phallus  „entweder  in  der  bulla  versteckt  oder  un- 
verhüllt" die  Hauptsache.  Vielleicht  hängt  dieser  Aberglaube  mit  dem  Ge- 
brauch des  Phallus  in  den  Mysterien  zusammen,  und  es  ist  möglich,  dass  man 
auch  bei  den  Spielsachen  sich  nach  den  crepundiis  Bacchi  richtete,  sofern  auch 
das  lacchuskind  solche  gehabt  hatte.  Doch  scheint  unter  den  Spielsachen 
Plaut.  Rud.  IV.  4,  110  keine  zu  sein,  die  den.  Bacchus  anginge. 

**)  Als  ordentlichen  Standort  des  lacchusbildes  muss  das  laccheum  ange- 
sehen werden,  wie  der  Name  lehrt.  Die  iacchische  Pompe  führt  den  Gott  nach 
Eleusis.  Das  lacchnsbild  also  in  Eleusis  stehend  zu  denken  ist  nicht  passend. 
Das  von  Lenormaut  verheissene  Werk  über  Eleusis  wird  hoffentlich  über  die 
eleuslnisohen  Oertlichkeiten  einiges  Licht  verbreiten ;  vorläufig  muss  man  leug- 
nen, dass  es  in  Eleusis  ein  *Ia%%Btov  gab. 

•**)  War  diese  Rückkehr  festlich?  verband  man  sie  vielleicht  mit  den  Haloen? 
so  dass  man  den  siebenmonatlicheu  Bacchus  nach  Eleusis  am  XX  Boedromion 
brachte  und  ihn  neunmonatUch  am  XX  Maemacterion  (Haloa?)  wieder  erhielt? 
f )  Preller  de  Via  Sacra  Eleus.  I  p.  5  sq.  giebt  die  Zeugnisse  für  die  Markt- 
gegend und  den  Ceramicus ,  auf  für  das  Anstimmen  des  lacchus  beim  Durch- 
schreiten der  Marktgegend,  wenn  nicht  Schol.  Ar.  Ran.  423  dt'  dyogmv  von  der 
alten  und  neuen  Agora  zu  verstehen  sein  sollte. 
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dies  geschehen  ,  so  mochten  die  für  das  lacchuskind  bestellten  Mi- 
nistranten das  heilige  Bild  nehst  den  eleusinischen  Monstranzen 
(den  tsQotg)  aus  dem  laccheum  heraustragen  und  sich  an  die  Spitze 
des  Zuges  setzen ,  der  sich  mit  lacchus  -  Ruf  nunmehr  durch  den 
übrigen  Theil  des  Ceramicus  nach  dem  Dipylon  in  Bewegung  setzte 
und  durch  dieses  Thor  die  heilige  Strasse  zu  betreten  anfing. 

Dem  lacchuskinde  war  eine  Wärterschaft  beigegeben,  der  es 
trug  hiess  fexjjayoyog,  *)  neben  diesem  nennt  Pollux  I,  35  (G.  A. 
55.  27)  noch  zwei  Functionäre  oder  Functionärinnen,  xovQotQ6q)og 
rig  xal  ßasiQCxriSj  wenn  nicht  die  Lesart  Ssiglrig  (L.  Dindorf 
Steph.  II  p.  848)  besser  ist,  da  sie  slatt  eines  männlichen  dasLQCTtjs 
eine  weibliche  ÖBLQttig  giebt  und  unter  xovQotQ6g)os  doch  wohl 
eine  Amme  (mit  Weicker)  zu  verstehen,  also  neben  dieser  eine 
zweite  dienende  Frau,  wenigstens  ebenso  passend  sein  möchte ;  vgi. 
Rinck  II  p.  360.  lieber  die  detQirig  oder  etWa  dlaJsvQtxig  einmal 
ins  Klare  zu  kommen,  ist  wenig  Aussicht,  da  schon  den  Alten  die 
Göiiinn  ^deiQa**)  räthselhaft  war  und  Einige  sie  so.  Andere  anders 
erklärten;  s.  Steph.  Paris,  s.  v.  ^detga  II,  847. 

Bei  den  Heiligthümern  am  Wege  nach  Eleusis  wurden  viele 
Gebräuche  verrichtet  an  dem  Tage,  wo  die  Procession  dieselben  be- 
rührte, nachdem  wohl  schon  einige  im  Voraus  am  XVIII  bei  Ein- 
holung  der  [equ  vollzogen  waren.  Im  peloponnesischen  Kriege 
hatten  diese  Gebräuche  wegen  der  Besetzung  von  Decelea  eine  Zeit 
lang  geruht  (Plut.  Alcib.  34  d'vciai  xal  xoQStccv  xccl  nokkä  tSv 
dQCDfisvcov  xa-ö*'   odov   isQav,  otav  €^€Xavv(o6L  zov  'Tax^ov, 


•)  Böckh  C.  1.  I  p.  470  n.  481,  9  atoXitovto$  AtfiiXiov  \  . .  txov  (lies: 
\^Att]i%ov)  MsXiTBfog,  t€Qoct[iv]\ovxog  la%xay<oyov  Ji>ov[v]\aiov  Maga- 
Q'favCoVy  iai/Lo[Q]\Bvovzoq  dyiatpogov  Kviitdgnov,  Ross  Dem.  p.  103  n.  189 
\la%%oL\'ji(oyQV  Jiov[voiov]  Magcc^mvto[v]  ,  [cto]UiovTOS  Al[iiiX^ov 
'Atzi%ov  {MtXixi]<Dg^  wonach  C.  I.  481,  10  [Azt^iMOv  unzweifelhaft  ist. 

**)  Durch  Vergleichung  von  G.  L  I  n.  167,  lin  7  xmv  [ift  JI«]9a[t€i]  wird 
es  zweifelhaft  ob  auf  der  Hautgelder-Inschrift  Rang.  842  t^  4aBii^\ff\  (Opfer 
für  Daeira)  stand.  Böckh  hat  Daeira  für  Persepbone  genommen;  er  ergänzt: 
[}%  zrjg  &vayag  zfj  [Jrjfitizgi  aal  z^  KoQfi  z'j  ^««^^[y],  das  Opfer  bezieht 
er  auf  die  Haloen  (Rangabe  II  p.502).  Das»  «gf  %6qij  noch  durch  die  Apposition 
T17  JttsiQtf  verstärkt  sein  soll,  ist  unerwartet,  Rinck  II  339  ergänzt  [lie  Tijff 
^vc]tag  [ztp'EQfi^  Kai]  z'g  Jas^glqi]  und  häh dtisiQa  für  „die  alte  Erdgöttina 
von  Eleusis,  deren  Cultus  sich  nebenbei  forterhalten  habe,  nicht  ohne  eine  ge- 
wisse Eifersucht.**  Vermuthlich  sind  einige  der  Buchstaben  falsch  und  hier 
wie  auf  der  andern  Hautgelder-Inschrift  die  Piräeen  erwähnt;  siehe  länd- 
liche Diouy  sie  n:  örtliche  Feier. 
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V7t^  avayxfis  i^eleiitero).  Sie  sind  lin.  26  der  oben  cilierten  In- 
schrift (s.  o.  S.  227)  geraeint:  xai  d'vöctDv  %ai  öJtovdcSv  xal 
ytaidvmv  t(o[v  yiyvo(iivmv  xa-O*']  odov  (isd'd^scv  (die  Epheben 
sollen  an  den  Gebräuchen  der  Processions-Strasse  theilnehmen). 

Die  Menge  der  im  Festzuge  Vereinigten  lässt  annehmen,  dass 
nicht  die  Gesammtheit  an  jeder  der  Opferhandlungen  des  heili- 
gen Weges  theilhatte.  Während  z.  B.  Einige  sich  in  das  bei 
Anthemokritos'  Bildsäule  erbauete  und  vom  Skiros- Bache  ge- 
speisete  Bad*)  (Preller  Via  Sacr.  I  p.  7;  Sauppe  Or.  Att.  ü  p.  237) 
begaben,  mochten  die  Phytaliden  dem  Phytalos  in  Lakiadae  opfern, 
die  Meisten  aber  schon  am  Cephissus  sein  und  theils  noch  Bäder  in 
demselben  nehmen,  theils  sich  an  den  Scherzen**)  erlustigen,  welche 
hier  hergebrachtermassen  zum  Besten  gegeben  wurden.  Je  nach- 
dem das  Bedurfniss  immer  noch  zu  wiederholender  Reinigung  vor 
dem  Eintritt  in  die  eleusinische  Weihstätte  oder  der  Glaube  an  einen 
besondern  Heiligen  rege  und  lebendig  war,  nahm  also  wohl  der  Eine 
hier,  der  Andere  dort  Theil,  indem  immer  Einige  unter  den  Tausen- 
den, welche  mitzogen,  bestimmte  Verpflichtung  hatten,  hier  oder  da 
^u  opfern,  namentlich  wohl  gewisse  priesterliche  Geschlechter,  wie 
die  Eumolpiden,  Krokoniden  u.  a.  m.  Die  Gebräuche  des  heiligen 
Weges  standen  wahrscheinlich  alle  in  Bezug  zu  den  Eleusinien,  bei 
denen  ausser  den  drei  Hauptgottheiten  auch  noch  andere,  ***)  dazu 
Heroen  und  Heroinen,  beiheiligt  waren;  aber  je  enger  irgend  ein 
solcher  Gebrauch  sich  an  die  Mysterien  anlehnte,  desto  sorgfältiger 
schweigt  Pausanias. 

Ein  längeres  Verweilen  der  Gesammtheit  scheint,  ausser  am 
attischen  Cephissus,  bei  Krokons  Burg  stattgefunden  zu  haben,  wo 
gewisse  Cultusbeamte  aus  den  Krokoniden  wahrscheinlich  den  Ein- 


*)  Ein  künstliches  ßaXavsiov;  künstliche  warme  Bäder  wurden  auch  in 
Andania  bei  den  Mysterien  genommen  nnd  dafür  ein  Trinkgeld  von  zwei  Kupfer- 
münzen gezahlt,  Sauppes  Myst.  In  sehr.  p.  28. 

*•}  Sie  hiessen  Grephyrismen  obwohl  in  älterer  Zeit  gewiss  keine  Brücke  über 
den  Cephissus  existierte.  Strabo  nennt  eine  solche  allerdings  (s.  Leake  Dem. 
p.  139).  Wahrscheinlich  hat  der  Gebrauch  des  ystpvgiieiv  nicht  seinen  Namen 
von  einer  Brücke.    Siehe  S.  29,  Note. 

*••)  Lenormant  Rech.  p.  267  glaubt,  der  Apoll,  dessen  Pausan.  Att. 37,  4  er- 
wähnt, an  dem  Orte  des  jetzigen  Klosters  Jaqtvi,  sei  als  ApoUon  Patroos,  mit 
Bezug  auf  die  ihm  vereinigte  Athena,  nnd  als  identisch  mit  Bacchus  angesehen 
worden.  Diese  Ansicht  mache  ich  zu  der  meinigeu.  Der  Hierophantensitz  bildet 
mit  dem  eines  ApoUonspriesters  einen  Doppelthron,  s.  S.  233  Note  *;  ebenso 
der  Daduchensitz. 
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geweihetea  jene  brandgelben  Fäden*)  um  den  rechten  Arm  und  den 
Fuss  banden  (s.  Steph.  s.  v.  xqox6(o;  0.  Müller  A.  E.  I,  33  p.  273; 
Schümann  Alt.  II  p.  347).  Dies  kann  eben  beim  Eintritt  ins  Eieu- 
sinische  —  Krokons  Burg  lag  an  der  alten  Grenze  gegen  das  athe- 
nische Gebiet  —  geschehen  sein  und  so  lange  gedauert  haben,  dass 
der  Zug  erst  mit  Sonnenuntergang  weiterzog,  um  weiterhin  am 
Kalüchorosbrunnen  bei  Fackelschein  zu, tanzen  und  zu  singen,  und 
zwar  dies  nicht  mehr  am  XIX,  sondern  am  XX  Boedr.,  dem  lacchus- 
Uge,  welcher  mit  der  Sichtbarkeit  einiger  Fixsterne  bereits  be- 
gonnen hatte. 

Am  XX  Boedr.  mochten  in  den  Stunden  des  heiligen  Abends, 
wo  man  dem  laccbus  entgegensah,  zu  Eleusis  kletische  Hymnen 
erschallen. 

Da  der  Zug  schwerlich  auf  die  Stunde  genau  und  gewiss  mit- 
unter erst  spät  in  der  Nacht  eintraf,  auch  die  Procession  selbst, 
welche  in  der  Regel  zu  Fuss*^)  gemacht  wurde,  eine  anstrengende 
gewesen  war,  so  können  in  der  Eikadeu-Nacht  selbst  nicht  fuglich 
heilige  Dramen  im  Tclesterion  gegeben  worden  sein,  sondern  die 
übrigen  Nachtstunden  und  der  Morgen  blieben  dem  Ausruhen  ge- 
widmet, nachdem  das  lacchusbild  und  die  Isqü  an  heiligem  Orte  (bei 
der  Artemis  Propylaea?)  abgestellt  waren  unter  einem  Ceremonieli, 
das  wir  nicht  kennen. 

Am  Lichttage  des  XX,  gleich  nach  Mittag  etwa,  folgte  dann  ein 
Opfer,  welches  der  Demeter  und  Köre  und  demlacchus  vornehmlich 
galt,  daneben  auch  anderen  Gottheiten,  die  mit  den  eleusioischen  in 
enger  Verbindung  standen;  Eurip.  Suppl.  1  sq.  ^fjfirirsQ  iatiovx* 
^EXsvöivog  x^ovog  f^s^ ,  o?  r£  vaovg  i%BtB  ngognokoi 
d'säg. 


•)  „Bunte. Fäden  spielten  bei  allem  Zauberwesen  eine  grosse  Rolle  (ytla- 
aiiäria  ßsßafi^sva^  nonuLVog  ctijinov)/*  0.  Jahn  üb.  d.  bösen  Blick  p.  42. 
Man  sieht  nicht,  ob  hier  der  Mysterien-Brauch  aus  dem  herrschendeu  Aber- 
glauben schöpfte  oder  der  Aberglaube  ans  den  Mysterien.  Letzteres  ist 
wahrscheinlicher.  Auch  die  Anwendung  von  obscönen  Dingen  als  Geg^ijzau« 
ber  ist  mit  Bräuchen  in  den  Mysterien  verwandt.  Die  Wage,  unter  andere 
abergläubische  Zeichen  gemischt,  mag  sich  auf  das  Zeichen  der  Wage  imThier- 
kreis  beziehen;  denn  wenn  die  Sonne  in  das  Zeichen  der  Wage  tritt,  ist  es 
Mysterien  zeit;  s.  Elnl.  S.  73  Note. 

**)  Indess  wurde  doch  auch  gefahren.  In  Dem osthen es*  Zeit  wurde  das 
Fahren  nach  Eleusis  zu  den  Mysterien  Gegenstand  eines  gesetzlichen  Verbots 
(Schöm.  Alt.  II  p.  345),  schwächliche  Personen  also  mussten  sieh  in  einer 
Sänfte  tragen  lassen. 
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Von  diesem  Opfer  giebt  uns  eine  in  Eleusis  am  Zugange  ins 
Hegaron  gefundene  Inschrift  Kunde,  welche  offenbar  der  älteren 
Zeit  Athens  angehört.  Nach  derselben  sollen  die  Hieropöen  der 
Eleusinier  und  [Athener]  dem  Hermes  Enagonios  und  den  Chariten 
eine  Ziege,  der  Artemis  eine  Ziege,  endlich  einem  oder  mehreren 
Heroen  gewisse  Opfer  bringen,  dem  Telesidromos  und  Tripto- 
lemos.  Dies  scheinen  die  Voropfer  zu  sein.  Es-folgt  die  Hauptdar- 
bringung,  bestehend  in  einem  Rinde  und  zwei  kleineren  Thieren, 
letztere  für  die  Göttinnen  (Demeter  und  Persephone),  ersteres  für 
lacchus  bestimmt. 

Die  Inschrift,  Ephemer.  1860,  53,  n.  3798,  jetzt  auch  bei  Le- 
normant  Rech«  p.  70  findet  sich  auf  einer  Steinbasis  von  penteli- 
schem  Marmor.  In  der  Mitte  der  Basis  ist  eine  viereckige  Oeffnung, 
wie  um  eine  Stele  aufzunehmen,  zu  beiden  Seiten  zwei  runde  Löcher. 
Rechts  und  links  fehlt  Einiges,  jedoch  nicht  viel.  Sie  lautet: 

KAI.OIAEMOI  :  HOIEPARAIBATE 
d  :  TOIHIEROPOIOZ :  EPEYriNIOA/  :  KAI       Bei  Lenorm.  beginnt  iin.  2 
El  l  HEI^MEIE>VAAO/VlOI  :  XARIIW  :  AIAA  ^'^^  ^»  das  ist  N. 

A/  :  Ar>TEMIAI  :  AIAA  :  TEWEIIAI^OMGI  :  Tl>ir  (Lenomant:  TRIP) 
XOI  l  OBOW  :  TRITTOAA/  :  BOAI^XOA/  :  EA^TEIEOI^ 

Lin.2  sind  die  Hieropöen  der  Eleusinier  als  die  Opferergenannt. 
Wahrscheinlich  stand  nach  xal  noch  ^A^vaCmv,  Hieropöen,  die  so- 
wohl Namens  der  Eleusinier  wie  der  Athener  opfern;  siehe  oben 
Seite  242. 

Lin.  4  hatte  ich  rglykav  ergänzt  und  unter  rske0täQ6(i^  He- 
cate  verständen;  Lobeck  Agl.  p.  191.  Aber  Lenormant  giebt  deut- 
lich TRIP,  so  dass  TQiJCToXdfLp  zu  ergänzen  ist.  TsXsötÖQO^ci 
bleibt  räthselhaft.  Lenormant  erblickt  darin  einen  heroischen  Be- 
schützer der  Stadiodromen,  der  sonst  nicht  bekannt  ist.  Es  ist 
leichter  diese  Ansicht  zu  bestreiten,  als  eine  weniger  hypothetische 
aufzustellen. 

Lin.  5  nehme  ich  BOAPXON  für  ßov^gcaQov ,  was  von  der 
Trittys  in  dem  Sinne  gebraucht  wird,  den  ich  oben  angegeben;  s. 
Nitzsch  zur  Odyssee  Th.  lU  p.  207  (zu  XI 131).  Das  Rind  ist  dann 
für  den  Dionysos  {leQog  yäg  ^lovvcov  [/Jovg],  Schol.  Find.  Ol. 
XIU  25),  welcher  hier  lacchus  heisst,  denn  XOI  kann  kaum  anders, 
als  ]yoiK]xqi  ergänzt  werden.  *)    lacchus  war  also  die  Hauptgottheit 


*)  Lenormant  p.  80  sqq.   hat  ebenso  ergänzt  und  erklärt.    Da  wir  beide 
Mommsen,  Heortolog-ie.  17 
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unter  den  dreien,  weshalb  dies  Opfer  auf  den  XX  als  den  lacchustag 
zu  setzen  ist. 

Vermuthlich  bilden  die  Darbringungen  der  Inschrift  das  Haupt- 
opfer, wenn  anders  ein  Hauptopfer  nicht  bestimmt  ist  Pestschmäuse 
abzuwerfen,  sondern  einer  jeden  Gottheit  das  zu  geben,  was  ihr  zu- 
kommt. Das  bei  der  Pompe  in  Andania  zu  bringende  Hauptopfer 
ist  nicht  grösser  und  nicht  glänzender  als  das  unserer  Inschrift,  aber 
mit  ahnlicher  Sorgfalt  abgestuft,  je  nach  den  Göttern.  Sauppe 
Mysterien-Inschr.  lin.  70  (p.  23)  iv  8h  ta  noiin:ä  jdd^axQt  6vv 
iTcitoxa,  totg  dh  MsydloLg  d^sotg  ääfiaXLv  diarrj  evv^  'Egfiävi 
XQiöv,  ^An6lX(ovv  Ka^vsiip  xaTtgoVj  ^Ayva  8tv. 

Die  angeführte  Stelle  der  Inschrift  von  Andania  kann  nicht  ver- 
anlassen, das  eleusinische  Hauptopfer  auf  die  späte  Stunde  zu  setzen, 
wo  der  lacchuszug  bei  den  Propyläen  der  Eleusinier  ist,  wenn  auch 
in  Andania  gleich  beim  Anlangen  der  tcoiitcij  Demeter  ihre  trächtige 
Sau,  die  grossen  Götter  ihr  junges  (Sauppe  a.  0.  p.  17,  lin.  34) 
zweijähriges  Schwein  u.s.w.  erhalten.  Denn  ungeachtet  der  grossen 
Aehnlichkeit  beider  Mysterieninstitute  tritt  hier  doch  ein  Unterschied 
hervor.  Der  lacchuszug  bringt  wohl  nicht  die  Trittys  oder  eines 
der  anderen  Hauptopfer  mit ,  in  Eleusis  rüstet  man  die  Göttertafel 
zu  und  der  Gast,  welcher  an  derselben  Platz  nehmen  soll,  ist  es, 
welcher  von  den  Athenern  im  lacchuszuge  herangeführt  wird.  Auch 
sind  Opfer  nicht  unabhängig  von  der  Tageszeit,  und  die  Opferstunde 
der  Trittys,  abhängig  gemacht  von  dem  frühen  oder  späten  Eintreffen 
des  Zuges,  würde  schwanken. 

Hierneben  mag  allerdings  auch  von  Athen  im  Festzuge  noch 
Opfervieh  mitgebracht  sein,  jedoch  nicht  als  Hauptopfer,  sondern 
als  Zugabe,  als  Geschenk,  welches  vom  Religionsbrauch  nicht  eigent- 
lich vorgeschrieben  war,  wenn  auch  solche  Geschenke  fast  zur  Regel 
wurden.  Auf  Epheben-Inschriften  (jüngerer  Zeit)  ist  nämlich  von 
Rindern  die  Rede,  bei  deren  Opferung  die  Epheben  dienstlich  waren. 
So  heisst  es  Ephem.  1860,  55  n.  4097,  6  sqq.,  dass  die  Epheben 
gewaffnet  den  Heiligthümern  bis  Echo  entgegenzogen,  dass  sie  gleicher- 
weise die  Heiligthümer  und  den  lacchus  (nach  Eleusis)  geleitet,  dass 
sie  auch  beim  Opfer  m  Eleusis  die  Rinder  hinaufhoben  und  hin- 
aufzogen, iJQavTO,  auf  die  Stufen  des  Opferaitars  oder  der  Propy- 
läen,*) dass  sie  eine  Phiale  zu  100  Drachmen  in  den  Tempel  stifte- 

nnabhängig  auf  dasselbe  Resultat  gekommen  sind,  bleibt  mir  um  so  weniger 
Zweifel,  dass  wir  die  Wahrheit  gefunden  haben. 

♦)  E.  Cortius  Gott.   Anz.  1860  p.  336  deutet  TjQavto  darauf,  dass  sie  als 
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ten.  —  Diese  Rinder  werden  nach  dem  pflichUnässigen  Haaptopfer, 
nnmitlelbar  darauf  als  Zugabe,  geschlachtet  sein*  wie  bei  den  Pana- 
Ihenien  die  grosse  Menge  der  Rinder,  von  denen  geschmauset  wird, 
auf  gewisse  kleinere,  speciell  TorgeschriebeDe  Opfer  folgt.  —  Wir 
&Lden  auch,  dass  die  Epheben  selber  Rinder  schlachteten  im  Hei- 
Ugdnun,  schwerlich  nach  alter  Sitte  (Ephem.  4104»  11  xal  avtol 
ifiov&vtil6av  iv  reo  xsQißoXp  tov  uqov).  Es  ist  nicht  unwahr- 
scheinfich,  dass  unter  den  Rindern  auch  von  den  Epheben  ge- 
kaufte *)  waren. 

Wenn  das  Pfiicbtopfer  (die  Trittys  nebst  den  Ziegen)  nachmit- 
tags gebracht  wurde  und  noch  ein  längerer  Ritus  hinzukam,  dann 
die  Zurichtung  der  Ochsen  für  den  Schmaus  folgte,  so  wurde  es 
Abend  ehe  man  schmausete.  In  älterer  Zeit  ist  indess  schwerlich 
das  Sclmiausen  sehr  üppig  gewesen,  später  allerdings  wohl.  In  Be- 
treff der  nach  Sonnenuntergang  zu  setzenden  Mahlzeit  ist  auch  zu 
beachten,  dass  der  Herbst  schon  die  Tage  kürzte,  also,  wenn  das 
Essen  sidi  nicht  schwelgerisch  ausdehnte,  immer  noch  mehrere 
Stunden  nachblieben,  um  Fackelläufe  der  Demeter  zu  begehen  (z.B. 
Ton  8  Uhr  Abends  bis  in  die  Nacht  hinein). 

Boedromion  XXI  bis  XXIII  sind  oben  als  Mysterien-Tage  auf- 
gestellt, wofür  wenigstens  eine  Analogie  spricht,  s.  o.  S.  229*  An 
diesen  Tagen  fanden  überhaupt  heilige  Vorstellungen  statt,  am  XXI 
etwa  das  allgemeine  Suchen  nach  dem  entschwundenen  Demeter- 
kinde, am  XXII  und  XXIII  dgcifisva  im  Telesterion. 


Stierkämpfer  die  Thiere  einfingen,  bändigteu  und  cum  Opfer  herbeitrugen 
(Stierkämpfe  sind  bei  den  Göttinnen  in  Eleosis  gehalten,  Lobeck  Agl.  p.206  n.). 
Aber  es  ist  walirschdnlich  nur  eine  gewöhnliche  Hülfleistung  (AfiiTovpyfiV,  s. 
Sauppe  Myst.  I.  p.23);  vgl. Ephem.  4104,  26  xoig  xb  ngoriQoaioig  '^Qavxo  tovg 
ßovg  iv  'ElBvcivi  xal  iXsiTOvgyTiaav  iv  xm  tsgm  Bvxanxoag,  Tempelstufen 
sind  hoch  und  nicht  passierbar,  das  schwerfällige  Vieh  musste  hinanfgehoben 
werden  zum  Theil.  Für  die  Proerosien  wird  Niemand  Stierkämpfe  annehmen. 

*)  Dass  unter  dief  en  Rindern  auch  von  den  Epheben  gekaufte  waren,  geht 
aus  Ephem«  4042  lin.  16=:lln.l5  der  zweiten  Inschr.  bei  Gurtius  Gott.  Anz.  1860 
Decemb.  p.  340  nicht  hervor.  Gurtius  a.O.p.336  vermuthet  es  und  hat  vielleicht 
Recht.  Den  auf  eigeneKosten  zugegebenen  Stier  {xccvqov  i%  x(Sv  Idimv)  braucht 
man  nicht  auf  die  Eleusinien  zu  beziehen.  Dennoch  ist  es  sehr  möglich  und 
sogar  wahrscheinlich,  dass  die  Epheben  das  Geld  gaben  für  Ankauf  eines  Och- 
sen zu  den  Eleusinien  oder  einen  Theil  des  Geldes.  Ausdrücklich  ist  von 
gegebenem  Gelde  auch  Ephem.  4104,  15  nicht  die  Rede,  nttgiliyoiyov  dh  Kai 
totg*El6visivioig  ßovg  xqoxpCag  8vfo, 

17* 
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Noch  am  lacchustage  selbst,  wo  man  nach  der  langen  Procession 
spät  anlangte,  das  nächtliche  Suchen  anzusetzen,  ist  nicht  passend. 
Wenn  an  mehreren  Stellen  im  Plural  von  Fackelnächten  (s.  Preller 
a.  0.  p.  100)  die  Rede  ist,  so  ist  dabei  die  Processions-Nacht  einge- 
rechnet, indem  sowol  in  der  Nacht  des  XX  als  in  der  des  XXI. 
Fackeln  gebraucht  wurden.  Aber  der  eigentliche  Tag  der  Fackeln 
(lampadum  diesFulgent.  1,  10;  Preller  a.  0.)  ist  der  XXI.  Ohne 
Zweifel  trieb  man  das  Suchen  und  Umherirren  nach  der  verlorenen 
Köre  bis  zur  Erschöpfung,  und  einige  Stunden  Ruhe  nach  der  Pro- 
cession waren  erforderlich,  um  die  Anstrengung  zu  ertragen. 

Es  sind  dabei  äusserliche  Unterschiede,  nach  den  Graden  der 
Weihe  denkbar.  Viele  mochten  ausserhalb  der  eleusinischen  Ein- 
friedigung umherlaufen ,  während  Andere  in  dem  äusseren,  noch 
Andere  in  dem  inneren  Tempelhof  von  Eleusis  die  Irren  der  Deme- 
ter nachahmen  durften. 

Die  Scherze  der  lambe  und  Baubo  kamen  bei  dieser  Begehung 
vor,  im  Dogma  wurde  die  trauernde  Demeter  durch  diese,  ihre 
Mägde,  erheitert.  Dann  folgte  der  Kykeon,  welchen  auch  Demeter 
sich  endlich  zu  trinken  entschloss.  Die  den  Gebräuchen  zu  Grunde 
liegende  Fabel  kannte  in  historischer  Zeit  jeder  Gebildete,  er  brauchte 
sie  nicht  durch  den  Mystagogen  zu  erfahren.  In  älterer  Zeit  wird 
Manches  geheim  gehalten  worden  sein,  was  später  populär  war  durch 
den  Hymnus. 

Dass  der  Genuss  des  Kykeon,  den  Preller  zu  spät  (auf  Boedro- 
mion  XXIV)  setzt,  überhaupt  den  Uebergang  von  Trauer  zur  Freude 
auch  für  die  eigentlichen  Mysterien  des  XXII  und  XXIII  bezeichne 
(Preller  a.  0.  p.  101),  ist  sehr  unwahrscheinlich.  Ob  ein  Myste  tröst- 
liche Anschauungen,  Verheissungen  der  Seligkeit  empfing  und  aus 
dem  Telesterion  mit  nach  Hause  nahm,  hing  vom  Grade  seiner  Ein- 
weihung ab.  Die  populären  Gebräuche  des  XX  und  XXI  werden 
am  besten  völlig  geschieden  von  denjenigen  Anschauungen ,  die  den 
Mysterien-Cursus  bildeten  und  nicht  populär  waren.  Der  Sinn  und 
Zweck  eines  zweiten  Besuchs  von  Eleusis  würde  verloren  gehen, 
wenn  schon  beim  ersten  dem  Suchen  des  heilsbedürftigen  Mysten 
das  Finden,  dem  Schmerze  die  Linderung,  dem  Entbehren  Genuss 
und  selige  Anschauung  gefolgt  wäre,  wie  es  Preller  a.  0.  schildert. 

Für  die,  welche  alle  Grade  hatten,  war  kein  Grund,  der  Deme- 
ter zu  condolieren  und  mit  Fackeln  umherzuirren,  da  ihnen  BaCthus 
und  Köre  nicht  mehr  im  Todtenreich  weilten.  Doch  auch  sie,  die 
Epoplen,  machten  den  alten  populären  Gebrauch  des  Fackeltages 
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mit  und  stellten  sich  damit  auf  die  Stufe  der  Novizen,  für  welche 
allein  das  Suchen  nach  Köre,  und  Demeters  Zorn  dogmatische  Wahr« 
heit  hatte.  Die  als  Mystagogen  fungierenden  Höchstgeweiheten 
konnten  nicht  anders  mit  den  ihnen  befohlenen  Jüngern  verfahren» 
so  wie  Lehrer  mit  Anfangern  die  Anfänge  seihst  wieder  durch- 
lernen*). 

Den  SQCi}[iivoig  im  Weihtempel  können  nicht  weniger  als  2 
Tage  angewiesen  werden»  weil  es  zwei  Mystenclassen  giebt  und  die 
Vorstellungen  für  jede  Classe  verschieden  sein  mussten.  Ohne 
Zweifel  zeigte  man  beiden  Classen  nicht  dieselben  Gottergruppen 
bei  dem  Lichte  des  eleusinischen  Feuers,  ebensowenig  dieselbe  ir- 
dische Scene.  Es  wird  also  nicht  in  derselben  Nacht  die  Bühne 
umgebaut  und  die  Zurüstungen  für  die  nächsten  Vorstellungen  in 
der  Eile  gemacht  sein.  Auch  war  bei  der  Menge  von  Theilnehmern 
vielleicht  eine  Wiederholung  der  dpciiieva  nöthig,  indem  man  das 
Telesterion,  wie  viele  Menschen  es  auch  fasste,  sich  zweimal  füllen 
liess  in  derselben  Nacht.  —  Die  hohen  Würdenträger  und  Träge- 
rinnen der  eleusinischen  Religion  (s.  o.  S.  233  ff.)  brachten  die 
heiligen  Dramen  selbst  zur  Aufführung.  So  viel  lehrt  die  Stelle  des 
Euseb.  praep.  evang.  III,  12  (G.  A.  55,  28)  iv  öh  totg  xat  'EXsv^ 
6lva  [ivötfiQiovg  6  (ihv  tsQOtpdvxrig  slg  slxöva  rov  SrnnovQ- 
yov  iv0HSvdisxav,  äaSov%og  Sl  slg  f^v  ^HkCov,  xal  6  [ihv 
inl  ßcDfi^  €lg  Ti}i/  UskfjvTjg,  6  Sh  tegox'^Qvi  ^Eqiiov. 

Die  Anschauungen ,  welche  (nach  Obigem  XXII  Boedromion) 
der  geringeren  Mystenclasse  dargeboten  wurden,  können  nicht  an- 
ders als  sehr  verschieden  von  denen  gedacht  werden,  die  die  höchste 
Weihe  bildeten.  Was  die  Anfänger  (häufig  Kinder)  zu  sehen  be- 
kamen, lag  theilweise  wohl  den  populären  Vorstellungen  (Demeters 
Trauer)  nahe.    Siehe  oben  S.  72. 

Erst  die  höchste,  nur  Erwachsenen  ertheilte  Weihe  (nach  Obi- 
gem Boedromion  XXIII)  führte  entschieden  über  die  populären  Vor- 
stellungen hinaus.  Dogmatischer  Gegenstand  der  höchsten  Weihe 
scheint  der  wiedergeborene  Bacchus  (lacchus)  im  glückseligen  Verein 


*)  Zar  Theilnahme  an  dem  Umherirren  mit  Fackeln  waren  alpo  nicht  alle 
verpflichtet;  nur  die  noch  im  Traaerjahr  stehenden  Mysten  ersten  Grades 
(s.  oben.  S.  74)  mussten  theilnehmeo,  ferner  ihre  Mystagogen.  Alle  übrigen 
können  ans  freien  Stücken  den  Fackeltag,  wie  ein  Erinuerungsfest,  begangen 
haben,  so  auch  diejenigen ,  welche  die  zweite  Weihe  bei  Agrae  (aber  noch  nicht 
die  zweite  eleusinische)  erhalten  und  dadurch  schon  tröstlichere  Hoffnungen  ge- 
fasst  hatten. 
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mit  seiner  Mutter  Rore  und  mit  Demeter  gewesen  zu  sein;  s.  oben 
in  der  Einleitung  a.  0. 

Nur  für  den  XXill  Boedromion ,  den  letzten  Mysterientag  im 
engeren  Sinne,,  lässt  sich  der  epoptischen  Nachtfeier  im  Telesterion 
eine  Cuitushandlung  hinzufugen,  wenn  wir  die  Wasserspende  (Plemo- 
choen)  gegen  Abend  (auf  den  Schluss  des  XXIII)  ansetzen ;  s.  oben 
S.  231.  Indem  man  mystische  Worte  [i^iStv  (iv^tlx'^v,  s.  oben 
S.  224  Note  •*)  aussprach,  wurden  zwei  Thongefässe  (Plemochoen 
oder  Kotylisken,  Athen.),  welche  man  [mit  Wasser]  gefüllt  hatte, 
nach  Aufgang  und  Niedergang  völlig  ausgegossen.  Dieser  Gebrauch 
hat  den  Character  eines  Todtenamtes  (0.  Muller  A.  E.  I,  33,  p.281). 
Er  bildet  den  Schluss  sämmtlicher  Cultushandlungen,  auch  der  uns 
nicht  bekannten  Opfer  des  XXI  und  XXII,  hat  also  die  Stellung 
eines  sogenannten  i7tir8li(0[iaj  wie  die  ^rifitcc  der  Thesmophorien 
(Preller  Zeitschr.  f.  d.  Alt.  1835  n.  126  p.  1009). 

Nach  Athen,  a.  0.  nannte  man  den  letzten  Mysterientag  (den 
XXIII  nach  obiger  Aufstellung)  wegen  dieses  Gebrauches  „Plemo- 
choen" den  Tag  des  Todtenopfers,  was  zu  der  Annahme  passt,  dass 
die  Nacht  des  XXIII  dazu  bestimmt  war,  den  Höchstgeweiheten  eine 
Anschauung  vom  Jenseits  und  dem  Todtenreiche  zu  gewähren. 

Sollte  die  hinzugesprochene  ^öig  (ivatcxT]  wirklich  v[htoxvts 
(oder  nach  Lobeck  vs  xvs)  gewesen  sein,  so  wurden  wir  dennoch 
um  eine  Deutung  verlegen  sein,  ßinck  II  p.  392  erblickt  darin 
die  zeugende  und  empfangende  Kraft  der  Natur  und  sieht  in  den 
Plemochoen  nicht  ein  Todtenamt,  sondern  ein  Gebet  um  den  Segen 
des  Erdenschoosses.  Sofern  aber  dieser  Segen  ein  agrarischer  ist, 
hat  er,  obwohl  die  eleusinische  Demeter  einst  agrarisch  gefeiert  ist, 
in  den  eleusinischen  Proerosien  seinen  Ausdruck  gefunden  s.  Ein- 
leitung S.  75  sq.  Den  Eleusinien  blieb  die  Aufgabe,  den  sterb- 
lichen Menschen  über  Seligkeit  und  Verdammniss  zu  beruhigen 
und  mit  ethisch  gedachten  Gottheiten  des  Todtenreichs  auszu- 
söhnen. 

Unter  dem,  was  bei  den  Plemochoen  hinzugesagt  wurde,  mag 
auch  ein  feierliches  XcctQS  an  die,  gemäss  dem  Gesetze  des  Zeus, 
jährlich  In  den  Hades  steigende  Köre  gewesen  sein.  Dieser  Ritus 
scheint  TtQOXcaQrjrtJQva  (nach  dem  Codex  C  des  Harpocration 
p.  161,  9  ed.  I.  Bekker)  geheissen  zu  haben.*) 


•)  Am  besten  passt  der  Ritus  nach  Elensis,   wo  irgend  ein  heiliges  Ge- 
schlecht ihn  erblich  ausfüliren  konnte.    Vgl.  S.  44  Note  und  S.  231i    Will  man 


Eleusinlen.  26S 

Auf  den  Licbttag  und  zwar  den  Morgen  des  XXIV  Boedromion 
können  die  gymniscben  Spiele  zu  Eleusis  angesetzt  werden. 

Sie  werden  'ElBvfSCvia  genannt  vom  SchoL  (Aug*.  B)  Find. 
Ol.  IX.  166  (Scholia  Germani  ed.  T.  Mommsen  p.  47)  iv  ttj  ^EXbv- 
6tvL  T^ff  'AttiHtjg  dyiov  iteXstto  ^rjfiritQog  xal  n£Q0eq)6viig 
tu  xccXov(isva  'Elsvaivuc,  Ebenso  Scbol.  Find.  IX  150  (Böclib 
p.  228)  «y«Tat  dh  avro^s  äymv  KoQijg  xal  ^^ijiiiijtQog  Sg  xa- 
Xsttat  'EiBveiviUy  ov  iaad'Xov  XQi^al.  Vielleicbt  hatte  ^Elav- 
6lvia  ursprünglich  die  engere  Bedeutung  „gymniscber  Agon  zu 
Eleusis",  so  dass  man  erst  später  die  Mysterien  mit  darunter 
verstand. 

Tä  dfjfLijtQKic  ist  eine  andere  Bezeichnung  des  Agons  bei  den 
Scholiasten  zu  Find,  an  der  letztgedacbten  Stelle:  iv  ^EXavotvi 
ayBxai  xä  ^i^iiijtQia  •  tovtov  Sh  TCQätov  äycSv&v  g>aölv  alvai. 
fL£tä  yetQ  To  evQsd^vat  tdv  ^i^firjtQvov  xagzdv  s^Qcoatiag  ot 
&v%'Qmnov  inCSsiiiv  iniSBtJ^dfkBvoi  i^ycßvi^ovto  u.  s.  w.,  woraus 
man  sieht,  dass  der  Scboliast  seine  Absiebt  mit  dem  Namen  z/ijfti}- 
zQia  (Fest  der  Demeterfrucht)  hatte.  Ob  dieser  je  üblich  war, 
lässt  sich  bezweifeln,*)  wiewohl  0.  Müller  A.  E.  1,  33  p.  282  ihn 
annimmt. 

Bei  den  Scholiasten  a.  0.  tdv  täv  'ElsvöLviaw  äycova  Xi-z 
yet  •  ina%'Xov  81  xsltai  XQid'ai*  ayetat  dh  iv  ^A%i^vutg  (in 
Attica)  fistct  tcSv  ^i^iirjtQiaxmv  xagicäv  avUoyi^v  ty  ^fjiiijtQt 
svxccQ^f^Qia  ist  der  Name  6  täv  'EkavCivicuv  äyciv^  und  bv- 
XaQiötiJQia  nicht  Name,  sondern  Erläuterung  „als  Dankfest  für 
Demeter. 

„Gymnischer  Agon  der  Eleusinien''  ist  die  solenne  Bezeichnung 
späterer  Inschriften.  Ephem.1860,  H.  55  n.  4098  lin.  41  xalavst- 
nstv  tdv  0t£ipavov  \iv  tfp  d'sdtQO}  jdiovv0C\(QV  ts  t&v  iv 
aötev  xatvotg  tQuypdotg  xal  navad'rivacG>v  xal  'Eksv0tv£mv 
totg  yvnvLxotg  ay60i.\  cf.  ibid.  n.  4105  lin.  48;  ib.  99;  n.  4107 
lin.  35  u.  a.  St.  Hiernach  ist  bei  Joseph  Ant.  lud.  XIV,  16  xal  iv 
unrichtig:  äveiTtalv  tdv  ötstpavov  iv  rcij  d'sdtQp  tgayotduav 


die  Proehare^rien  aU  unabhängige  ioQT'q  (Harpocr.  a.  0.)  aufrecht  erhalten,  so 
muss  man  sie  als  Parailelfest  der  Plemochoen  in  Athen  vollziehen  lassen. 

*)  Auch  abgesehen  davon ,  dass  der  Scboliast  hernach  Abgeschmacktheiten 
hinzufügt.  Als  die  Athener  aus  Schmeichelei  die  (grossen)  Dionysien  Deme- 
trieu  nannten,  dem  Demetrius  (Plutarch  cap.  26)  zu  Ehren,  existierte  derselbe 
Name  schwerlich  schon  in  anderem  Sinne  JTifn^tQia^'EXsvaiviu, 


264  Eleusinien. 

t(Sv  xcciväv  iyofiivCDv  xal  nava^i^vatov  xal  'EXevOivüov 
xal  iv  rotg  yviivixotg  äyäötv,*) 

Aehnlich  der  parische  Chronist  lin.  30,  ep.  17  äq)*  ov  [l]v 
'EX$v0tvc  &  yvfivLxog  [ayav  hi^i]] ,  ungefähr  sechstehalb  Jahr- 
hunderte vor  Ol.  1,  1  (also  nicht  wie  oben  Schol.  Find,  zuerst  von 
allen  gegründet);  vgl.  Aristid.  I  p.  417  in  G.  A.  55,  39. 

Anderswo  genügt  ^EXaviSivca,  um  den  Agon  zu  bezeichneH.  In 
einem  Kranze  sieht 'EXsv6iv[ta]  [&']vdQa[g']  [n:']ayxQdtv[ov]  ne- 
ben anderen  Kränzen,  in  denen  ein  panathenäischer  Sieg,  ein  olym- 
pisclier  u.  a.  verzeichnet  sind,  Rang.  968,  welche  Inschrift  der  Her- 
ausgeber für  etwas  älter  als  die  römische  Zeit  hält.  (Solche  Sieger* 
kränze  **)  zeigen  sich  auch  Rang.  1079.  —  Ephemeris  n.  3046 
[jtatd]ag  oder  [&väQ]ag  ^El[€v0ivLa],  daneben  andere  Spiele  (die 
Charitesien  in  Orchomenos.) 

Aus  später  Kaiserzeit  ist  unter  anderen  Siegen  in  Delphi,  Rom, 
Puteoli  etc.  auch  genannt  ^EXevösivia  iv  ^Adi/^vaig  y'  „dreimal  in 
den  Eleusinien  in  Attica"  C.  1. 1  n.  1068. 

Ebenfalls  aus  später  Kaiserzeit  ist  C.  1. 1  n.  271.  Die  attischen 
Epheben  haben  in  den  gymnischen  Spielen  von  Eleusis  (über  die 
fremden,  s.  Böckh  a«  0.)  gesiegt  und  der  Sophronist  weihet  ein 
Heraklesbild  zu  Ehren  der  siegreichen  Epheben;  die  Bezeichnung 
des  Sieges  ist:  anb  tilg  hv  'EXsvötvt  vCxvig, 

Eine  schon  oben  S.  229  erwähnte  Inschrift,  die  in  Eleusis  ge- 
funden ist  und  sich  auf  eleusinische  Heiligthümer  der  Schauspieler- 
Zunft  bezieht,  nennt  eingangs  „Opfer,  Mysterien,  [Lücke]  Wett- 
kämpfe im  Stadion  und  auf  der  Bühne"  Rang.  813.  Obwohl  der  Zu- 
sammenhang dieser  Worte  nicht  zu  ersehen  ist,  so  wird,  auch  wenn 
nicht  Athen,  sondern  die  Zunft  bescUiesst,stadischeAgonen  zu  feiern, 
dieser  Beschluss  den  Sinn  haben ,  dass  die  Techniten  an  den  allge- 
meinen Agonen  des  eleusinischen  Stadion  theilnehmen  wollen.  Was 
also  aus  der  Inschrift  über  die  [ayävag  6ta8C]axovg***)  folgt,  gilt 


*)  Rinck  II  387  macht  aus  dem  fehlerhaften  Texle  die  seltsamsten  Schlüsse 
(Trauerspiel  am  XX  Boedromion). 

•*)  Stark  2u  G.  A.  65,  39  findet  hier  eine  Bekränzung  des  Demctrius  Pha- 
lereus  an  den  Eleusinien ;  aber  in  dem  einen  der  beiden  Kränze  auf  der  tirken 
Seite  (Lenormant  Recherches  p.  6)  steht  nicht  EAETSINIA,  sondern 
EAETZINIOI  „die  Eleusinier",  auch  Rangabe  hat  schon  'EXivalvioi.  'EXbv- 
civioi  ist  mir  unverständlich,  keiner  der  Herausgeber  geht  darauf  ein,  auch 
bei  "Wilh.  Vischer  Beiträge  p.  59  sqq.  finde  ich  keine  Hülfe. 
•♦♦)  Keil  p.  48  liesl  Rang.  813,  lin.  5  IKOT2  und  ergänzt  *[al  dydivag 
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durchaus  auch  für  den  eleusioischen  Agon  liberhaupt;  s.  o.  S.  22d. 
Die  Zasammensteliuog  der  Wettspiele  im  Stadion  mit  den  ohne 
Zweifel  jährlichen  Opfern  lässt  keine  andere  Auflassung  zu,  als  dass 
auch  die  Wettspiele  damals  Jährliche  waren  (vgl.  Stark  zuG.A.55,39).  * 
Vielleicht  sind  sie  allezeit  jährlich  gewesen,  der  Preis  besteht  in 
einem  Maass  Gerste ;'^)  Gerste  giebt  es  jedes  Jahr.**)  Einige 
glauben  an  penteterische  Opfer  des  Eleusinienfestes  und  daher  an 
penteterische  Agonen,  aber  siehe  Stark  zu  G.  A.  55,  39  und  oben 
Seite  243. 

Am  Nachmittag  des  XXIV  Boedromion  kann  noch  eine]  oder 
die  andere  Volksbelustigung  stattgehabt  haben,  wenn  nicht,  was  bei 
dem  steigenden  Umfang  des  Festes  denkbar  wäre,  eigene  Tage  dazu 
anberaumt  ^  sind.  Es  ist  erstlich  die  Rede  von  einer  Begehung 
ßaXkrflijg  genannt,  welche  als  eine  xairqyvQig  (Athen  El[  p.406D), 
auch  als  eine  soQvq  bezeichnet  wird,  sie  soll  dem  Sohne  des  Keleos, 
Demophon  zu  Ehren  gefeilt  sein,  s.  Meurs.  Gr.  Per.  p.  56.  Dass 
die  ßaXXrjtvg  oder  sonst  ein  Festact  der  Eleusinien  mit  der  schwie« 
rigen  Stelle  im  Hymnus  Hom.  V,  265  sqq.  zusammenhange,  ist  nicht 
glaublich,  da,  wie  Baumeister  z.  d.  St.  p.  312  bemerkt,  die  Worte 
TtoXsfLOv  ocal  q)ijko7Civ  aivifv  nicht  auf  Spiele  gehen  können.***) 
Rinck  n  p.  395  yersteht  einen  Scheinkampf  der  Eleusinier  und 
glaubt  Tvmcu,  ioQV^  tig  (Hesych.)  sei  ein  anderer  Name  der 
ßallfitiig. 


^(t8l]i%ovg.    Aber  die  Lesart  AKOTS  (Pittakis  und  RaDgab^)  wird  durch 
LenormaDt  bestätigt,  also  zu  ergänzen  lazctStjccKOvg, 

*)  Der  Getreidescheffel,  welcher  die  Sieger  lohnte,  scheint  abgebildet  zu 
sein  an  dem  merkwürdigen  Fragment  der  eleusinischen  Propyläen,  welches  nach 
Heuzens  Restitution  folgende  Inschrift  hat:  [Ap.  Claudius] .  Ap.  f.  PoIche[r]  . 
Propylum  .  Cere  [ri  .  et  .  Proserpi]aae  .  cos  .  vovi[t .  im]perato[r  .  probavit . 
Pulcher  .  Clau]dius  .  et  .  Rex  .  Ma[rcius  .  fec]eru[nt];  Lenormant  Rech, 
p«  392.  Einen  symbolischen  Sinn  (a.  0.  p.  63)  in  dem  Getreidescheffel  der  De- 
meter zu  suchen,  ist  kein  Anlass. 

•*)  Wer  an  den  Zorn  der  Demeter  erinnern  mochte,  die  ein  Jahr  lang  den 
Erdenschooss  unfruchtbar  bleiben  Hess ,  würde  zu  trieterischen  Agonen  gelan- 
gen. Trieterische  Agonen  sind  für  alte  Zeiten  vielleicht  nicht  unmöglich,  aber 
für  historische  Zeiten  entbehren  sie  jedes  Anhalts. 

***)  Mit  Matthiae  und  Baumeister  indess  durch  Emendation  „die  Athener** 
und  den  Kampf  derselben  mit  den  Eleusiniern  in  die  Stelle  hineinzusetzen,  kann 
ich  mich  nicht  entschliessen.  Baumeister  hat  'AQ'TivaCoifti  statt  iv  aXXriXonsi 
geschrieben  v.  267.  Dass  sich  hiergegen,  abgesehen  von  unserer  Unbekannt- 
schaft  mit  den  Verhältnissen,  unter  denen  der  Hymnus  zu  Stande  kam,  manches 
einwenden  lässt,  hat  Baumeister  p.  311  evtr.  selbst  gesehen. 
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Die  Stierkämpfe  bei  den  Göttinnen  in  Eleusis  beruhen  bisher 
bloss  auf  dem  späten  Zeugniss  desArtemidor,  welcher  unter  Hadrian 
und  den  Antoninen  lebte  (R.  E.  I  S42) ;  das  atQS6^ai  tovg  ßov£ 
^  auf  Inschriften  jüngerer  Zeit  lässt  sich  ohne  eine  Beziehung  auf 
Stierkämpfe  erklären,  s/o.  S.  258  Note  und  die  Annahme  dass  eleu- 
sinische  Stiergefechte  eine  Neuerung  spätester  Zeit  sind,  ist  wenig- 
stens nicht  widerlegbar.  Ich  halte  diese  Annahme  für  die  richtigste. 

Am  XXV  Boedromion  vermuthlich  sceniscbe  Agonen  (Rang. 
813,  lin.  5  [dycSvag  0tadi]axovg  ts  xal  0xrivLXOvg)  als  Schluss 
denEleusinien,  ausgeführt  durch  die  Schauspielergilde  (lin.  6  [ij  tfv]v" 
oSog  tfov  Ttegl  xov  Ji6w6ov  xs%vitäv). 

Schauspiele  aufführen ,  galt  für  Gottesdienst  und  die  Schau- 
spieler späterer  Zeit  bildeten  eine  gottesdienstliche  Kaste,  welche 
gleiche  Stellung  hatte  wie  die  aus  alter  Zeit  herstammenden  Prie- 
stergeschlechter. So  hat  der  Jvovvöog  ^slTCOfievog  nicht  bloss 
einen  Priester  h^  Evv£id<Sv,  sondern  ebenfalls  einen  ixtsxvetzwv; 
von  beiden  sind  die  Ehrensessel  erhalten,  Philol.  XIX  p.  362  n.  17 
und  p.  363  U-  23.  Auch  der  ^AvxCvoog  %oqBlog,  eine  Art  Bacchus 
(s.  unt.  Städtische  Dionysien,  Festbeamte,  Epimeleten),  hat 
einen  Priester  aus  den  Techniten,  wie  der  Ehrensessel  Philol.  a.  0. 
p.362  n.l9  beweiset.  Vgl.W.Vischer  im  N.  Schweiz.  Mus.  III,  p.57.' 

Bei  der  öffentlichen  Stellung,  welche  die  Schauspielerzunft 
halte»  wird  es  schwierig  zu  entscheiden,  was  von  dem  Rang.  813 
Ueberlieferten  bloss  die  Zunft  angeht  und  was  Theil  des  öffentlichen 
und  allgemeinen  Eieusinienfestes  ist,  bei  welchem  die  Künstler  in 
der  Art  mitwirken  konnten,  dass  die  eleusinische  Gemeine  ihnen  zu- 
schauete  oder  zuhörte.  Es  ist  im  Allgemeinen  wahrscheinlich,  dass 
die  Begehungen  der  Schauspieler  entweder  schon  bei  ihrer  ersten 
Einrichtung  auf  ein  Publicum  berechnet  waren  oder  doch  später 
einen  herkömmlichen  Theil  des  grossen  Eieusinienfestes  bildeten. 

Die  Künstlergilde  hat  in  Eleusis  ein  Grundstück  mit  Altar  er- 
worben, um  daselbst  in  den  Tagen  der  Mysterien  Demeter  und  Köre 
durch  Opfer  und  Weihguss  zu  feiern»  auch  durch  heilige  Gesänge 
(Päane) ;  lin.  8 — 10.  *)    Dies  ist  formell  eine  mit  den  Mysterientagen 


*)  Lin.  10  ist  ausserordentlich  schwierig.    Bei  Keil  Sched.  p.  49  lautet  die 
ganze  Stelle  [^  ev]vodoq  tmv  tcsqI  tov  /liovvcov  rsjjri/trcDir ......  lin.  8: 

iiprjfplcato  xorl  avri)  d"usi,v  lin.  9:  [nal  an6vd]siv  tri  ^WVQ''  ^'^^  ^V  ^^QV 
taig  fivaxTiQimtiaiv  iQfiigaig  xal  ßoapLOv  Td^i^ffaM  lin.  ip:  [ivrj  «al]  t^pkS- 
P0£  ttaratfnsvdoaöa  iv 'EXsvüivt  anovSag  %ccl  noeiGivttg  initsXstlv},  iv 
iniax  ^^^  ^^*  led^ivtca^v  iwl  Irij  %ul  nXeiova  (.«nachdem  diese  mehrere  Jahre 
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coincidente  Zunftfeier,  die  aber  im  Einverständniss  mit  den  leiten- 
den Behörden  des  Festes  so  angesetzt  gewesen  sein  wird,  dass  auch 
das  Publicum  Zutritt  hatte;  während  die  Mysterien  auf  Nachtstunden 
kamen,  konnten  die  Begehungen  der  Künstler  auf  Tagesstunden 
fixiert  sein.  Die  scenischen  Agonen  lin.  5  lassen  sich,  obwohl  die 
Stelle  der  Inschrift  fragmentiert  ist,  nur  als  der  ganzen  Eleusinien- 
gemeinde  geöffnete  denken. 

Ber  Epimelet*)  Pkilemon  ist  ein  Beamter  der  Zunft,  Admi- 
nistrator der  Zunftcasse,  durch  deren  gute  Verwaltung  er  Mittel  ge- 
schafft hatte  zu  weiteren  zwei  Zunftfeiertagen ;  Un.  17 :  [7tQog]s(ii- 
Q166V  dl  xai  ix  räv  xoiväv  eig  aXkag  lifidQtxg  diio  xal  i(A 
lin.  18:  [7td(fa]ig**)  xakXuQfJ0ag  xalg  ruLBQaig  tag  iinffpi- 
6^ivag  ijto  x(Sv  icati  lin.  19:  [pcov]  öytovdag  xal  ini%v0eig 
xal  xacavag  xatg  %'eatg  iTtetiXaösv  (Keil).  Wenn  die  Zunft  an 
diesen  ihren  Feiertagen  im  Theater  spielte,  um  nach  der  Vorstellung 
zu  schmausen,  so  konnte  die  Erweiterung  des  Zunftfestes  zu  einer  Er- 
weiterung des  Eleusinienfestes  fuhren,  sodass  jetzt  nicht  nur  am  XXV, 
sondern  auch  am  XXVI  und  XXVII  Theater  war;  s.  o.  S.  232. 

Das  Theater  der  Eleusinier  kommt  Ephemeris  1860  H.  55 
n.  4082  vor;  ein  Thebaner  erhält  dort  Proedrie  und  Atelie  wie  die 
Eleusinier  selbst,  die  Säule  mit  diesem  Beschluss  soll  man  ins  Thea- 
ter  stellen  {6trj6ai  slg  rö  d'e[atQOV  t(Sv  *EXbv6iv]C(qv).  Pilta-' 
'kis  a.  0.  sagt,  dass  man  westlich  von  Eleusis  Spuren  eines  Theaters 
und  eines  Stadions  bemerke.  Vor  der  Benutzung  des  Theaters 
mochten  Gebräuche  gottesdienstlicher  Beinigung  hergehen,  sowie 


hindurch  gehindert  und  unterblieben  waren '^).  Fr.  Lenonnant  Recherches  p.  96 
liest  lin. 9  tdQVCax\o  xal],  indem  er  vermuthlich  bei  seiner  Revision  des  Steins 
das  T  bewährt  fand.  Aber  seine  Lesart  lin.  10  inixslHmv  lnCiix{ya\Bv  „zu 
begehen  fortfuhr"  (s. Rech.  p.  123)  ist  unmöglich,  da  das  Subject  i}  aiovoBoi  das 
Feminin  ^nixBXBiovea  verlangt. 

•)  Rangab6  hatte  v.  813, 12  (II  p.  437)  inLfisXrjtrig  to[v]  f[e^ov  y]«fd- 
lisvog  gesetzt  und  einen  Intendanten  des  eleusinischen  Tempels  angenommen. 
Aber  schon  Keil  schrieb  richtig  ^iXifftmv  inifisltiTtig  to  {tQ]C[tov  yevo'f*]«- 
vog,  ebenso  Lenormant  p.  96.  Dennoch  wiederholte  Stark  zu  G.A.  65,  25  den 
t[sQOV^  inifiBXritrjg  und  stellte  ihn  zu  den  Mysterienbesorgern  (fkv<ftriQ£e»v 
{ni(iBX7iT€c£  Dem.  21,  171;  Rang.  n.  795),  welche  von  dem  Zunflbeamten  ge- 
schieden werden  müssen.  Nur  auf  einen  solchen  passt  lin.  33  ßt€ia€C(iivmv 
dh  avrbv  xmv  xBxvixav  ndXiv  to  xixuQXOv  vnofieivcu  imfi^iXilxijv,  wogegen 
die  Mysterienbesorger  vom  Volk  erwählt  werden ,  Horporr.  p,  118.  —  Auch 
Lenormant  p.  124  hat  Rangabö*8  Ansicht  zorückgeMdesen. 

♦^)  Lenormant  giebt  lin.  18  JI£  und  ergänzt  itin[aUif](7)  dlff.  Ich  zweifle 
nicht,  dass  Keil  recht  gesehen  $  JIS  wird  AIS  sein. 
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im  Theater  von  Andania  die  ReiDigung  mit  drei  Ferkelopfern  voll- 
zogen wird ,  Sauppe  Hyst.-Inschr.  p.  23  Un.  70  xal  otav  iv  tä 
d'sdtQfo  xad'algei  (seil.  6  Isqsvs),  xoiQiöxovg  tgetg. 

Das  Hinzukommen  von  Schauspielen  zu  den  Eleusinien  gehört 
späteren  Zeiten  an.  Für  die  ältere  und  bessere  Zeit  bleibt  wahr, 
was  Bockh  Len.  p.  75  bemerkt,  dass  in  Eleusis  keine  Schauspiele 
nachweisbar  sind.  Die  Abfassungszeit  der  Inschrift  Rang.  813  ist 
jedenfalls  eine  Jüngere,  übrigens  sehr  unsichere.  *) 

Längst  aber  wird  Musik  und  Gesang**)  zu  den  Cultushandlun- 
gen  der  Eleusinien  erforderlich  gewesen  sein  (Schöm.  Alt.  II  p.342) 
und  man  mag  sich  deswegen  an  die  Euniden  und  an  die  Sänger  der 
Bühne  gewendet  haben. 

Uebersicht« 
Boedr. 

XIV  Der  Vollmond  giebt  das  Signal  für  Attica ,  dass  es  Zeit  sei 
nach  Athen  zu  gehen. 

XV  Die  Gemeinde  sammelt  sich  (dyvQ[i6g). 

XVI  abends  Weinvertheilung  des  Chabrias. 


Lichttag:  xq6s^0is-    "AkaSs  ^v(ftat, 
XVII      [sQsta.  Vermuthlich  Soterienopfer  (EiciyQ.  dv.  n.  3). 
Höherer  städtischer  Opfertag. 

XVIU     abends 

nachts  =  Incubationen?  = 

(morgens  wurde  mitunter  decretiert)  dann  die  Opfer 

der  ^EniSavQia, 


0»t 


CD 


*)  Wenn  die  Rang.  813  genannten  Archonten  Aeschraeus  and  Selencns 
athenische  Archonten  sind  und  nicht  Archonten  der  Schauspielerzuuf t ,  so  ge- 
hört die  Inschrift  in  die  Zeiten,  deren  Archontenreihe  unhekannt  ist.  Es  ist 
aber  nicht  so  ganz  sicher,  dass  Aeschraeus  und  Seleucus  athenische  Staatsbe- 
hörden sind.  Die  Versuche,  eine  Zeitbestimmung  aus  der  %oivy\  itegiaTaatg 
lin.  12  zu  finden,  haben  zu  sehr  abweichenden  Ergebnissen  gefülirt;  die  gemein- 
same Calamität,  welche  die  Heiligthümer  der  tsxvttai  umstvirzte,  setzt  Keil 
p.  51  in  das  Jahr .180  a.  Chr.  ungefähr,  Rangabe  aber  100  Jahr  höher,  Lenor- 
mant  p.  119  dagegen  100  Jahr  tiefer  als  Keil.  Diese  Ansätze  schwanken  in 
einem  Zeitraum  von  200  Jahren.  Lenormants  Beweise  aus  der  Sprache  bedür- 
fen aber  theilweise  der  Prüfung,  s.  o.  S.  266  Note. 

**)  Lenormant  Rech«  p.  226  vermuthet,  dass  der  tegavli^g  (z.  B.  G.  I.  n* 
184.  C,  lin.  18)  Chef  der  eleusinischen  vfivqtdol  und  vfivif r^iat  (Poll.  1, 35)  war. 
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XIX  abends 
nachts  ^  ^= 

(morgens  wurde  mitunter  decretiert). 
Vormittags:  der  lacchuszug  gellt  aus  Athen  ab,  Gebräuche 
am  heiligen  Wege. 

XX  Hochfest. 

abends  wurde  vielleicht  in  Eleusis  der  kommende  lacchus 
angerufen,  auch  rüstete  man  in  Eleusis  das  Pflichtopfer, 
nachts  m  Der  lacchuszug  trifll  aus  Athen  ^ 
---  in  Eleusis  ein.  —  Ausruhen.  —  — 
Am  Lichttage  fand  das  feierliche  Pflichlopfer 
(Trittys)  statt 

XXI  ^  Lampadum  dies.  =  (nachts) 

Kykeon. 
XXn      ^  Einweihung  derer,  die  im  Frühling  vorher  ^ 
^  zuerst  au  den  Mysterien  bei  Agrae  theil-  ^ 
^  genommen  hatten  (nachts).  "^^ 

XXIII  ^  Ertheilung    der  höchsten  und  letzten  = 

Weihen  (nachts).  —  Nachmittags  oder 
gegen  Sonnenuntergang  die  Schluss- 
ceremonie:  Plemochoen. 

XXIV  abends 
nachts  ^    ^ 
Lichttag:  [ciyävsg  ötaSiJaxoi. 

XXV  abends 
nachts  ^    ^ 
Lichttag:  (ayävag)  0xi]vixoi. 
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Theseus- Feste. 


Die  Kybernesien  gehören  in  den  Zusammenhang  der  thesei- 
schen  Heimkehr,"^)  und  können  den  Theseusfesten  nur  zu  Anfang  an- 


•)  Rinck  II  p.  425  setzt  sie  auf  den  Delphinientag  (VI  Munychion),  den 
Auüfahrtstag  des  Theseus.  Die  Stiftung  passt  aber  nur  nach  der  Heimkehr  und, 
weil  die  Sage  nicht  zögert,  unmittelbar  mit  dem  Anlanden  am  Heimatsgestade 
inPhaleron.  — DassPIutarch  der  Kybernesien  vor  dem  Delphinientage  (Thes.  cap. 
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gelehnt  werden.  Ein  Steuermaunsfest  hat  seinen  natürlichen  Plate 
dann  im  Jahre,  wenn  die  Steuermannskunst  sich  bewährt  hat.  Nach 
der  Sage,  die  Plutarch  Thes.  XVII  aus  Philochorus  giebt,  empfängt 
Theseus  seinen  xvß€Qvijti]s  und  seinen  JtQ&gsvg  von  dem  Salaminier 
Skiros;  als  der  Steuermann  und  Untersteuermann  sich  bewährt  ha- 
ben und  Theseus  glucklich  wieder  im  Hafen  ist  mit  den  14  Kindern, 
unter  denen  sich  ein  Enkel  des  Salaminiers  Skiros  befindet,  bauet 
er  in  Phaleron  die  Steuermanns-Capelien  am  Heiligthum  des  Sala- 
miniers Skiros  [TtQÖs  rc5  tov  UxiQov  IsQp  Plut.  a.  0.,  wo  man  in- 
dess  Ttgdg  tc5  r^g  UxiQadog  ^A^v&g  IsQfp  erwarten  möchte). 

Der  Ort  der  Kybernesien  ist  Phaleron,  wo  sich  die  Steuer- 
mannscapellen  i^Q^a  NavOi^oov  xal  Oaiaxog*)  etöa^i^vov  0ij- 
öscag  Philochor.  bei  Plut.  a.  0.)  befanden.  Nach  Phaleron  gehört 
auch  theilweise  die  Oschophorienfeier,  der  die  Kybernesien  unmit- 
telbar Yorzuordnen  sind. 

Gfeichzeitig  lässt  die  Sage  den  Tod  des  Aegeus  eintreten.  The- 
seus war  nicht  eingedenk  der  Verabredung,  im  Fall«  des  Gelingens 
das  schwarze  Segel  mit  einem  von  glücklicherer  Farbe  zu  vertau- 
scheu,  und  Aegeus,  der  von  der  Burg  bei  der  Nike  Apteros  das  Schiff 
mit  dem  traurigen  Segel  herankommen  sah,  stürzte  sich  herab 
und  versetzte  die  Stadt  Athen  in  Trauer  um  den  Tod  ihres  Königs. 
Setzen  wir  den  Selbstmord  des  Aegeus  auf  Sonnenuntergang  oder 
gleich  nach  Sonnenuntergang,  so  ist  das  erste  volle  vv%%^iibqov, 
welches  Theseus  und  die  Seinen  auf  dem  Boden  ihrer  Heimat  zu- 
bringen, ein  Tag  der  Todtentrauer. 

Pyanepsien  am  VII  Pyanepsion;  Harpocration :  ^AnolXoiviog 
xal  0%sä6v  Tcdvtag  ol  tcsqI  räv  ^A%i^vri(5iv  aoQxäv  yeyQafp&CBg 
nvav£tl;c(Svog  ißdofiy  zd  Hvaviiljia  ^AnoXXcovi  aysdd'aC  q>a0w. 
Es  war  Sitte  am  VU  Pyanepsion  Linsen,  Bohnen  und  dergleichen 
zu  kochen. 

Diese  Sfi^OLg  täv  667tQLC3v  (Plut.XXH)  wurde  von  den  Meisten 
aus  der  Theseus-Sage  erklärt.     Die  Gefährten  des  Theseus  sollten 

XVIII}  Erwähnung  thut,  beweiset  nichts.  Auch  wenn  wir  mit  Rinck  das 
Kybernesienfest  auf  VI  Munychion  setzen ,  bleibt  Plutarchs  Darstellung  desul- 
torisch,  da  es  jedenfalls  nach  dem  Bittgang  am  städtischeu  Delphinium  gestiftet 
sein  müsste,  als  die  Fahitgenossen  schon  am  phalerischen  Strande  sind.  PIu* 
tarch  kam  zu  der  Abschweifung  nicht  durch  calendarische  Nähe  der  Kybernesien 
und  Delphi nien,  sondern  dadurch,  dass  er  auf  Philochorus' Behauptungen 
einging. 

*)  In  diesen  phäakischen  Namen  (Odyss.  VII,  66)  liegt  Rivalität  gegen 
Corcyra  (Thucyd.  I,  26). 
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die  Ueberbleibsel  ihres  Proviants  zusammengemischt  und  so  die 
Sitte,  ein  Topfgericht  zu  bereiten,  aufgebracht  haben.  Die  Berei- 
tung der  Pyanepsia  geschieht  offenbar  während  der  Landung  oder 
gleich  nachher,  ehe  die  Ankommenden  in  der  Stadt  Athen  sind ;  an 
dem  Abende  also,  mit  welchem  Pyanepsion  VI!  beginnt,  fangen  die 
Gefährten  des  Theseus  (und  nach  ihrem  Vorgang  die  Athener)  an, 
Hülsenfrüchte  in  Töpfen  zu  kochen,  da  das  Hingehen  der  Geretteten 
zur  Stadt  am  selben  VH  Pyanepsion  (Plut.  a.  0.)  —  im  Laufe  des 
Lichttages  —  erfolgt. 

Das  Topfgericht,  aus  Resten  der  Schiffskost  zusammengeruhrt, 
ist  ein  bescheidenes  Mahl.  Glänzende  Schmause  würden  zu  der 
Trauer  um  Aegeus  nicht  gepasst  haben;  die  pyanepsische  x'^'^9^ 
(Plut  a.  0.)  kann  mit  der  am  chytrischen  Todtenfeste  (Anthesterion 
XIH)  herkömmlichen  Topfspeise  verglichen  werden. 

Die  Pyanepsien  wurden  dem  Apoll  begangen,  nach  Harpocr., 
s.vor.  Seite.  Auch  Plutarch  XXII  scheint  anzudeuten,  Theseus  habe 
theils  durch  die  Pyanepsien-Speise  theils  durch  die  Eiresione  sein 
Gelübde  gelöset;  rd  'AstolXcavL  ri}v  svxiqv  ajcaSiSov  wird  durch 
71  (ihv  oiv  sfriaig  t(3v  dcSTt^Cmv  und  ri^v  81  eigeeicuvriv  detail- 
liert. In  welcher  Weise  die  xvtQa  des  Pyanepsientages  an  den  Apoll 
herankam,  ist  nicht  bekannt.  Die  Beziehung  zum  Apoll  ist  ver- 
muthlich  durch  jüngere  Bräuche  zurückgedrängt  worden;  wir  wis- 
sen weiter  nichts,  als  dass  es  in  Athen  an  diesem  Tage  herkömmlich 
war,  Hülsenfrüchte  zu  kochen.  Vielleicht  hat  man,  ehe  Bacchus 
eindrang,  der  athenischen  Jugend,  welche  Eiresionen  an  die  Tfauren 
des  Apollontempels  hängte,  solche  Topfspeisen  vertheilt.  Wenn  die 
Eiresione  einst  Hauptsache  und  die  Eiresionen  -  Träger  Haupltheil- 
nehmer  des  Festes  waren ,  so  fand  diese  Deipnopborie  im  Dienste 
des  Apoll  statte  man  beging  die  Pyanepsia  dem  Apoll,  welcher  spä- 
'ter  nebensächlich  wurde. 

Die  Oschophorien  gehören  ebenfalls  auf  VII  Pyanepsion. 
Nach  Plutarch  XXII  opfert  der  gelandete  Held  in  Phaleron  den  Göt- 
tern, gemäss  seinen  Gelöbnissen,  und  sendet  einen  Herold  nach  Athen. 
Dieser  kehrt  mit  der  Trauerbotschaft  von  Aegeus*  Tode  zurück  und, 
da  Theseus  bei  seiner  Rückkehr  noch  mit  den  Spendopfern  be- 
schäftigt ist,  wartet  er  draussen ;  er  ist  unbekränzten  Hauptes  als 
Trauerbote,  aber  auf  seinem  Stabe  trägt  er  Kränze;  die  Athener, 
denen  er  die  glückliche  Heimkehr  gemeldet,  haben  sie  ihm  umge- 
hängt. Erst  als  die  Spendopfer  vollzogen  sind,  tritt  er  bei  Theseus 
ein,  und  jetzt  ziehen  alle  mit  lauter  Wehklage  zur  Stadt  hinauf,  am 
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Vn  Pyanepsion.*)  Me  erwähnten  Züge  der  Tbeseussage  aber  waren 
in  den  Oschophorien  bewahrt,  wie  Piutarch  hervorhebt:  od-sv  xal 
vvv  iv  rotg  d^xofpoQioiQ  k.  r.  X.  Die  grundleglicben  Thatsacben 
des  Oschophorienfestes  gehören  also  dem  Morgen  oder  Vormittage 
des  VII  Pyanepsion  an,  ehe**)  Theseus  und  die  Geretteten  zur  Stadt 
ziehen,  und  wir  können  nicht  zweifeln,  auch  das  Oschophorienfest 
selbst  so  anzusetzen. 

Der  oschophorische  Festzug  bestand  wesentlich  aus  jungen 
Leuten,  die  von  Athen  bis  ans  Meer  liefen.  Das  Ziel  war  Pbaleron; 
hier  war  nur  Getränk  vorbereitet,  die  Esslust  der  feiernden  Jugend 


*)  Für  das  XXII  Capitel  in  Plutarchs  Theseus  gilt  durchaus  nur  die  in 
diesem  Capitel  selbst  vorftndlicbe  Angabe  des  VII  Pyanepsion.  Ohne  das  Datum 
zu  nennen  sagt  Piutarch  zuerst  o^  dl  avv  nXccv&ii,^  xai  d'OQvßto  anevdovtss 
dvißaivov  slg  xi^v  noXiv;  dann,  wenige  Zeilen  später,  tavtjj  (x'g  ißdo^i^  tov 
nvavstpmvos  (ifivos  taTa(iivov)  yag  dvißjjaocv  slg  ocatv  aatd'ivxsg. —  Hier- 
mit im  Widerspruch  heisst  es  am  Ende  der  Biographie  cap.  XXXVI :  oydoy 
nvavsipimvog ,  iv  ^  ftftra  xmv  rix^imv  i*  Kqtjxi^s  iTeavijXd'sv.  Der  VIII 
war  auch  noch  festlich  und  hing  mit  dem  VII  eng  zusammen ,  die  Begehungen 
der  theseischen  Heimkehr  befassten  mehrere  Tage.  So  kam  Piutarch  zu  seiner 
flüchtigen  Behauptung  cap.  XXXVI.  Gewiss  ist  cap.  XXII  nicht  nach  cap. 
XXXVI  zu  corrigieren,  was  Einige  wollten;  s.  Sintenis  z.  d.  St. 

••)  Liest  man  freilich  nun  im  Piutarch  weiter,  so  wird  man  an  der  gefassten 
Meinung  wieder  irre.  Erst  hernach  tritt  die  normbildende  Feier,  der  erste 
Oschophorienzug  des  Theseus  hervor.  Cap.  XXIII  heisst  es,  Theseus  habe  das 
Oschophorienfest  gestiftet  {Gi^aitos  uaxaoxiiaavxog) ,  auf  ihn  gehe  der  Brauch 
zurück,  zwei  weiblich  gekleidete Epheben  mit  im  Zuge  zu  fuhren,  nach  seiner 
Heimkehr  {insl  dl  inaviqX&sv)  habe  er  und  jene  die  Pompe  gehalten. 
Piutarch  geräth  hier  unvermerkt  in  einen  ganz  anderen  Erklärungsversuch  der 
Oschophorien  hinein.  Nach  cap.  XXII  hat  der  attische  Held  Theseus  durch 
seine  glückliche  Heimkehr,  in  die  das  schmerzliche  Klagen  um  Aegeus  sich  ein- 
mischte, durch  seinen  mit  guter  Botschaft  nach  Athen  eilenden  Herold,  der  ihm 
kranzlos  als  schlimmer  Bote  zurückkam,  Anlass  gegeben  zu  den  Oschophorien- 
brauchen,  in  denen  Jubel  und  Weheruf  sich  vereinigte,  seine  Thaten  und  Lei- 
den haben  die  Grundlage  eines  Festes  gebildet ;  er  selbst  hat  es  nicht  gestiftet, 
sondern  die  Nachwelt  hat  das  heortologisch  ausgebeutet,  was  für  Theseus  Ereig- 
niss  und  Schicksal  war.  Der  mit  Bezog  auf  Aegeus*  Tod,der  Freude  sich  ein- 
mischende Ruf  schmerzlichen  Staunens,  welcher  bei  dem  (oschophorischen) 
Trankopfer  (in  Phaleron)  gehört  wird  (PI ut.  XXII  iniqxovsiv  de  iv  xaig  cnov- 
dutg  iXeXsv  lov  iov)y  passt  nur  sehr  bald  nach  Aegeus'  Tod,  welcher  mit  dem 
Anfahren  des  Theseusschiffes  coincidiert,  ehe  noch  Theseus  Müsse  und  Lust 
hat  Festzüge  zu  arrangieren,  ehe  er  noch  in  der  Stadt  ist.  Hiernach  ist  Plu- 
tarchs Behauptung,  Theseus  habe  nach  seiner  Heimkehr  das  Fest  der 
Oschophorien  zuerst  gefeiert,  zu  verwerfen.  —  Mit  inel  dh  inncv^Xd'Sv  wird 
nicht  gemeint  sein  „ein  Jahr  oder  einige  Jahre  nach  der  Heimkehr.** 
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wurde  befriedigt  durch  Frauen,  welche  Speisen  trugen  {at  dsixvo- 
ipoQOi).  Auch  (natSeg)  SBvnvoq>6Qoi  werden  erwähnt,  vermuth- 
lich  Knaben,  welche  Sstnva  aus  der  Hand  der  Speisebringerinnen 
erhalten  hatten  und  mit  den  Speise-Gefässen  in  der  Hand  beim 
Oschophorienfeste  gesehen  wurden.  *)  Die  verabreichten  Speisen 
können  nur  die  herkömmlichen  des  Pyanepsientages  gewesen  sein. 

Aus  Jeder  Phyle  (G.  A.  56,  11)  wurden  zwei  Rebentrager 
(66%oip6Qoi)  unter  den  Söhnen  reicher  und  vornehmer  Familien  er- 
wählt (Hyperid.  Frgm.  XIV,  1  Saup.).  im  Ganzen  also  20.  Es  ist 
auch  von  der  jetzt  üblichen  Erwählung  deipnophorischer  Frauen  die 
Rede  (Hyperid.  ib.  2).  Die  Rebenträger  haben  die  Rolle  der  mit 
Theseus  scheidenden,  jetzt  aus  Greta  glücklich  erretteten  Kinder, 
die  Deipnophoren  aber  die  der  Mattier  dieser  Kinder.**)  Wahrschein- 
lich waren  beide  durch  dieselbe  Wahl  bestimmt.  Die  erkorenen 
Epheben  mussten  nämlich  nicht  bloss  aus  guten  Ständen  sein,  son- 
dern auch  noch  lebende  Aeltern  haben  (a^fpi^alstg  sein,  Schol. 
Nicand.  Alexiph.  109).  Mit  jedem  Epheben,  den  man  auserkor, 
hatte  man  also  auch  seine  reiche  Mutter  zur  Deipnophore  bestimmt. 
Die  wohlhabenden  Matronen,  deren  Söhne  Haupttheilnehmer  des 
Oschophorienzugs  waren,  fanden  sich  mit  Mägden  und  Speisekör- 
ben ein,  um  ihren  Kindern  und  auch  der  übrigen  an  dem  Dauer- 
lauf theilnehmenden  Jugend  Essen  mitzugeben  nach  Phaleron,  so 
wie  bei  unseren  Waldfesten  die  Frauen,  welche  ihre  Kinder  mit 
darunter  haben,  am  bereitwilligsten  sind  alle  zu  bewirthen. 


*)  Hesych.  nuQa  U^vaioig  %u^£atavzai  iv  z^  tmv  oöxotpogimv  iogt^ 
ot  dBinvoq>6QOij  wo  Meurs.  Gr.  Fer.  p.  220  aC  verlangt.  Unter  dnMvofpögotg 
zunächst  Frauen  zu  verstehen,  berechtiget  ihre  Deutung  auf  die  Matter  der  14,  die 
Pintarch  Thes.  XXIII  u.  A.  aufstellen.  Indess  finden  wir  Knaben  in  gleicher 
Eigenschaft,  Bekk.  An.  ^39.  —  Dass  die  Deipnophorie  den  Cecropstöchtern  und 
an  ihrer  statt  den  Ersephoren  gegolten  habe,  dass  die  deipnophorischen  Frauen 
Mütter  der  fungierenden  Ersephoren  der  Athena  gewesen  seien  (0.  Möller  A.  E. 
III,  10  p.  84;  Schömann  Alt.  II  p.  431),  ist  nicht  annehmbar  und  mit  Recht  von 
Hermann  G.  A.  56, 11  zurückgewiesen.  Die  Cecropstöchter  und  die  Ersephoren 
geheu  den  Theseus  nichts  an.  —  Ob  es  eine  zweite  Deipnophorie  im  Dit^nste  der 
Borggöttiun  gab  (Bekk.  An.  p.  239,  lin.  7)  ist  sehr  zweifelhaft;  für  das  Oseho- 
phorienfest  dagegen  stehen  die  Deipnophoren  durch  Zeuglaisee  fest. 

**)  Danach  müssten  es  14  deipnophorische  Frauen  sein  für  die  9lg 
intd  naidegy  eine  auch  sonst  in  der  attischen  Religion  beliebte  Zahl  (G.  A. 
68, 12;  oben  S.  174  Note).  Aber  der  Epheben,  welche  doch  die  nai:ä6g  vor- 
stellen sollen  y  sind  nicht  vierzehn,  sondern  20  laufen  aus  und  10  werden  Sie- 
ger. Es  ist  also  die  Zahl  der  Deipnophoren  nicht  den  vierzehn  Kindern  der 
Sage  anzupassen,  sondern  den  zwanzig  Rebenträgern  des  Oscbophorienfeates. 
Mommsen,  Heortolo^e.  18 
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Von  dem  Tempel  des  Dionysos  in  Limnae,  dem  lenäischen, '^j 
bewegte  sich,  vermuthlich  morgens,  der  Festzug  aus^*)  und  durch- 
schritt unter  oschophorischen  Gesängen  einen  Theil  der  Stadt  Athen. 
Die  einherziebenden  jungen  Leute  waren  begleitet  von  deipnophori- 
schen  Frauen. 

Nach  dem  Umzüge  durch  die  Stadt,  begab  sich  der  rebentra- 
gende Zug  vor  die  Thore,  jetzt  begannen  die  erwählten  Epheben 
ihren  Wettlauf.  Viele  andere  junge  Leute  liefen  ohne  Zweifel  mit, 
ohne  eine  Function  zu  haben.  Einige  unter  den  freiwilligen  Läufern 
scheinen  (jtatd  sg)  deLnvoq>6Qov  geudinni  worden  zusein,  weil  sie 
die  pyanepsischen  Speisen  trugen,  welche  nach  dem  Wettlauf  in 
Phaleron  verzehrt  werden  sollten.  Die  Speisebringerinnen,  welche 
nicht  ganz  bis  Phaleron  mitgingen, ^^*)  hatten  sie  an  die  (xcctdsg) 
SnjcvoipoQov  abgegeben. 

In  Phaleron  angelangt,  erfüllten  die  erwählten  Oschophoren 
ihre  festliche  Aufgabe.      Die  traubentragenden  Weinranken,  mit 


♦)  To  Jiovvaia%ov  tsgov  (Prodi  Chrestom.  bei  Phot.  bibl.  c.  239  p.  322; 
G.  A.  66,  10)  und  to  £sq6v  tov  Jiovvaov  (Athen.  XI  p.  195)  kann  nur  das 
Lenaeon  sein.  Unter  den  Gemälden  des  jüngeren  Tempels  befand  sich  eins, 
welches  den  Cretazug  anging,  Pausan.  Att.  20,  3. 

**)  Proclus  a.  0.  ijv  d\  ij  naganoiinri  iyi  xov  Jiovveiav.ov  isQov  slg  to 
trjg  'Ad'rjvccg  xTJg  SyiigdSog  TSfisvog,  Von  dem  Festzuge  (jiOfinsvGai)  spricht 
auch  Plutarch  Thes.  XXIIT.  Athenaens  a.  0.  sagt  xgixovai  8*  Ix  tov  Uqüv 
TOV  ^vovvöov,  wonach  es  scheinen  könnte,  als  habe  der  Lauf  bei  dem  Diony- 
sostempel angefangen.  Aber  Athenaeus  übergeht  die  Pompe  völlig,  an  deren 
Existenz  doch  kein  Zweifel  ist.  Statt  zu  sagen:  „von  dem  Tempel  wird  ausge- 
zogen und  hiernach  gelaufen,'^  meldet  er  flüchtig:  „von  dem  Tempel  wird  aus- 
gelaufen.^* —  Schömann  Alt.  II  p.  431  urtheilt  freilich  anders.  Er  fasst  den 
Athenaeus  beim  Worte  und  lehrt,  das  Fest  habe  begonnen  mit  Wettlaufen  von 
einem  Bacchustempel  bis  Phaleron  und  erst  in  Phaleron  habe  sich  auf  dem 
Platze  Oschophorion  ein  Festzug  geordnet,  um  zur  Stadt  zurückzukehren.  Aber 
von  einer  aus  dem  Oschophorion  der  Skiras  ausgehenden  Pompe  ist  nichts  über- 
liefert, wohl  aber  erwähnt  Proclus  die  Pompe  aus  dem  Bacchustempel.  Da  ferner, 
wie  ich  mit'  Schömann  annehme,  die  Weioranken  mit  Trauben  der  Athena 
Skiras  von  den  Jünglingen  dargebracht  werden,  so  haben  diese  bei  ihrer  Rück- 
kehr keine  oaxoi  mehr.  Wie  sollte  aber  der  oschophorische  Festzug  vielmehr 
ein  nicht- oschophorischer,  ein  ohne  oaxoi.  angestellter,  gewesen  sein? 

•*•)  Nicht  bloss  das  Mitachmausen  der  Deipnophoren  (s.  unten  S.  277)  ge- 
schieht in  der  Stadt,  sondern  auch  die  Theilnahme  der  Frauen  am  Oschophoren- 
zuge  beschränkt  sich  wesentlich  auf  das  Weichbild  der  Stadt.  So  wird  bei  Al- 
ciphr.  1,  4  einer  Fischersfrau,  welche  Stadtdame  sein  möchte,  die  Frage  gethan^ 
warum  sie  das  Ufer  verlassend  immer  zur  Stadt  gehe  und  mit  den  reichen  Athe- 
nerianen  Oschophorien  und  Lenäen  feiere. 
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welchen  sie  liefen,  lieferten  sie,  als  ein  Geschenk  des  Weingottes 
für  die  Olivengdttinn  (Athena  Skiras) ,  im  Heiligthum  derselben  ab ; 
vgl.  Schöm.  Alt.  II  p,  432.  Das  pbalerische  tsfisvog  der  Athena 
Skiras  enthielt  einen  Ort,  Oschophorion  genannt.  Hierher  trugen 
sie  die  o6xoi  und  liessen  sie  daselbst. 

An  diesem  ihrem  Ziele  lohnte  den  Sieger  die  Pentaploa,  er 
durfte  den  Fünftrank  kosten.  Von  den  fünf  Bestandtheilen  nennt 
Proclus  das  Oel  zuerst,  die  Gabe  der  Skiras,  bei  Athenaeus  aber 
steht  das  Geschenk  des  Dionysos,  der  Wein,  voran.  Seinen  legen- 
darischen Ursprung  hatte  dieser  Mischwein  in  den  0jtov8atg  (Plut. 
Thes.  XXn),  dem  Trankopfer*)  des  Theseus. 

Von  der  Art,  wie  die  Jünglinge  zur  Stadt  zurückkehrten ,  er- 
fahren wir  nur  ein  wenig  aus  Athen.  a.O.^  woesheisst:  &vLX'^0ag... 
xnafuilsL  fi€tä  x^Q^'  ^^^  z^S  zwanglos,  wohl  wieder  unter  Musik 
und  Liedern,  zur  Stadt  hinauf. 

Vielleicht  haben  die  Heimziehenden  vom  Tempel  der  Skiras 
Eiresionen  mitgenommen.  Skiras  ist  die  Göttin  des  Olivenbodens 
und  die  Eiresione  ein  Olivenzweig,  Tckdäog  sXaiag  Plut.  Thes.  XXII 
(vgl.  Schol.  zu  Clemens  p.  9,  33  Pott. :  iji/  dh  xXddog  utco  r^g  Mo- 
QÜxg  iXaiagy  die  freilich  nicht  in  Phaleron  war).  **)  Da  ein  aatg 
diig)td'ali]g  die  Eiresione  trägt  und  an  Apolls  Tempelpforten  hängt 
bei  den  Pyanepsien  (Eustath.  ad.  II.  XXU  405;  G.  A.  56,  1)  d.  i. 
am  Oschophorientage,  so  hat  einer  oder  mehrere  der  erwählten  Re- 
benträger, nach  Athen  rückkehrend,  die  Eiresione  dargebracht; 
denn  die  Rebenträger  sind  alle  natdag  dfnpid'aXetg.  Dass  sich 
ein  bacchischer  Rebenträger  in  einen  apollinischen  Eiresionebringer 


*)  Nur  dies  Traukopf  er  ist  für  die  Oschophorien  wesentlich.  Aufsich  be* 
rohen  muss  was  Piutarch  Thes.  XXII  sagtt  natanXsvaag  ih  6  Biiafvg  id've 
fkhf  avTOs  äg  innlimv  ^aiag  sv^ato  toig  ^Boig  ^aXriQOi. 

**)  Als  eine  von  Athena  Skiras  bewilligte  Gegengabe  lässt  sich  indess  die 
Eiresione  nicht  nehmen,  denn  der  ihr  die  Traaben  geschenkt,  ist  Bacchus,  aber 
dem  sie  die  Eiresione  senden  lässt,  ist  nicht  Bacchus,  sondern  Apoll.  Dachte 
man  Bacchus  und  Apoll  identisch  bei  diesen  Bräuchen?  EheBacchas  einge- 
mischt war,  werden  von  den  Jünglingen  allerlei  Herbstfrüchte  (auch  Trauben, 
aber  nicht  bloss  Traaben)  nach  Phaleron  getragen  sein ,  um  hier  bei  der  Skiras 
Oelzweige  zu  holen  und  die  zu  Eiresionen  aufgeschmückten  nach  Athen  zurück- 
zutragen. Als  Sender  der  Herbstfrucht  konnteApoll  gelten,  der  ja  eben  jetzt  die 
Unfruchtbarkeit  (Plut.  Thes.  XXH)  aufhören  Hess,  und  wenn  Apoll  der  Skiras 
Früchte  sendete,  konnte  ihm  als  Gegengabe  die  Eiresione  zukommen,  gleichsam 
zur  Bestätigung  des  Bundes  beider  früchteschaffenden  Götter,  Apolls,  der  für 
Zeitigung  der  Herbstfrucht,  undAtlienas,  die  für  die  winterliche  Olive  Sorge  trägt. 

18* 
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am  selben  Feste  umwandelt,  ist  nicht  aufTallend  bei  den  intimen 
Beziehungen  dieser  beiden  Gottheiten.  Bei  der  Eiresione  wurde 
ein  bekanntes  Volkslied  gesungen.  *) 

Das  Hingehen  der  Oschophoren  nach  Phaleron  sollte  an  den 
Auszug  des  Theseus ,  das  Zurückgehen  an  seine  Heimkehr 
erinnern. 

Den  nach  Greta  bestimmten  Kindern  hatten  ihre  Mütter  einst 
Speisen  zugetragen  und  sich  deshalb  nach  Phaleron  begeben ,  wo 
die  Kinder  im  Tempel  der  Athena  Skiras  eingeschlossen  waren 
(G.  A.  56,  12).  Darum  begleiteten  deipnophorische  Frauen  die 
jungen  Rebenträger  und  brachten  sie  eine  Strecke  weit  auf  den 
Weg  nach  Phaleron. 

Die  mit  Theseus  Heinigekehrten  brachten  dem  Apoll  Eiresionen 
dar.  Als  der  Held  auszog,  legte  er ,  ein  Zeichen  des  erfleheten 
Schutzes,  den  heiligen  Oelzweig  umwunden  mit  Wolle  vor  Apoll 
nieder  im  Delphinium  {rrjv  Ixstijqlccv  ,  Plut.  Thes.  XVHI).  Einen 
Zweig  desselben  heiligen  Baumes  empßng  der  Gott  auch  von  den 
Geretteten ,  jedoch  reich  aufgeziert  mit  den  Geschenken  der  Opora 
(well  jetzt  die  Zeit  der  Unfruchtbarkeit  aufhörte,  fügt  Plutarch  Thes. 
XXn  hinzu.  SgnsQ  röte  rr^v  loisxriQCav^  7cavtoSa7t(ov  dh  dvd- 
nlsmv  xatagyiiärav  ätä  ro  k'^^av  triv  dtpogiav).  Darum  haben 
die  oschophorischen  Jünglinge,  nachdem  sie  ihre  o^xoi  abgegeben, 
zur  Stadt  ziehend  die  Eiresione  getragen  und  dem  Apoll  dargebracht 
(gemäss  der  oben  empfohlenen  Anschliessung  der  Eiresione  an  das 
Zurückgehen  der  Feiernden  nach  Athen). 

Es  ist  bei  den  Bräuchen  des  Vil  Pyanepsion  nicht  überall  zu 
entscheiden,  ob  die  Bräuche  aus  der  Theseus-Sage  oder  diese  aus 
jenen  entstand ;  nur  so  viel  ist  sicher,  dass  in  den  jüngeren  Zeiten, 
denen  der  Aufschwung  des  Theseus-Dienstes  angehört,  eine  Confor- 
mität  zwischen  den  Ueberlieferungen  von  dem  attischen  Helden  und 
den  Festacten  erstrebt  wurde. 

Die  20  Oschophoren  hatten  ihren  Grund  in  den  10  klistheni- 
schen  Phylen ;  die  Sage  gab  nur  dlg  STttä  Ttatdeg.  —  Es  scheint, 
dass  immer  zwei  mit  einander  im  Laufe  wetteiferten ,  so  dass  zehn 
Sieger  wurden  und  zehnmal  aus  der  Pentaploa  geschenkt  ward.  Der 
in  G.  A.  56,  11  angeführte  Proclus  sagt:    l|  ixäati^g  Sh  tpvX'^g 


•)  Die  morgens  Ausziehenden  singen  oschophorisclie  Lieder.  Es  ist  besser 
das  Singen  der  Eiresione  ganz  zu  trennen  nnd  auf  denHeittrzug  zu  setzen,  damit 
die  verschiedenen  Lieder  einander  nicht  stören. 
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igytfßoi  iirjfivXliovto  XQog  dllijXovs  Sgofi^  xal  xovtonf  6  xqo- 
ts^g  (der  Sieger  unter  zwei  diafiiXXti^atai  derselben  Phyle)  iyeve- 
xo  ix  f^g  TCsvtajtXrjg  Xsyofutnig  tpidXrig.  Ob  die  zebn  Sieger, 
jeder  mit  einem  besondern  Chor,  heimzogen,  oder  der  erstangekom- 
mene unter  den  zehn  Siegern  einen  Ehrenplatz  bekam,  wenn  im 
xä(iog  zurückgekehrt  wurde  (Athen.  p.495F  6  vix'^0ag...  xcofta^a 
(ista  x^Q^  ^^^  °'^b'  2"  ersehen. 

Dass  zehn  Oschophoren  Sieger  wurden,  lässt  sich  aus  J^lutarch 
yermuthen,  welcher  aus  den  Ueberiieferungen  oder  Ausschmückun- 
gen der  Tbeseus-Sage  10  Rollen  ermittelt,  vermuthlich  um  zehn 
Sieger  des  Oschophorenlaufs  dogmatisch  zu  belegen.  Die  20  Aus- 
laufenden waren  auf  keine  Weise  mit  der  Tradition  auszusöhnen, 
und  auch  die  zehn  siegreich  Heimkehrenden  durch  die  Sage  zu  ver» 
treten,  hat  einige  Mühe  gekostet. 

Die  10  Rollen  sind:  die  des  Herolds,  den  sein  bekränzter, 
laubumwundener  Stab  den  anderen  weinumwundene  Stabe  Tragen- 
genden nahe  bringt,  so  dass  man  ihn  mit  unter  die  Wettläufer  zählen 
muss.  Plutarch  lässt  ihn  zum  Trankopfer  des  Theseus  kommen, 
dieses  ist  aber  die  dogmatische  Grundlage  der  xavraxXoa.  lo  der 
Rolle  des  oschophorischen  Herolds  konnte  also  einer  der  Jünglinge 
Sieger  werden. 

Ferner  giebt  uns  Plutarch  zwei  Verkleidete,  cap.  XXIH:  The- 
seus habe  zwei  tapfere  Jünglinge  als  Mädchen  costümiert,  und  zu 
den  7  nach  Greta  mitgenommen;  Niemand  habe  diese  List  be- 
merkt. —  Es  ist  vielmehr  eine  List  des  Plutarch,  der  die  10  Phylen 
betheiligen  will. 

Endlich  folgen  Tjtd'soi  inrä;  so  sind  es  10  in  Allem.  Diese 
10  Rollen  konnten  bei  der  Pompe  doppelt  besetzt  werden;  etwa  in 
zwei  Zügen  einhergehen. 

In  der  Sage  ziehen  jetzt  die  Heimgekehrten  mit  lauter  Klage 
nach  Athen,  wo  Theseus  seinem  Vater  die  letzte  Ehre  erweiset.  Am 
Vormittage  konnten  dieOschophorien  beendet  sein  und  Nachmittags 
die  Todtengebräuche  für  Aegens  stattfinden.  Abends  mit  Anbruch 
des  VUI  Pyanepsion  folgt  der  von  den  Phytaliden  ausgerichtete 
grosse  Theseenschmaus,'*')  von  welchem  die  Deipnophoren  ihren  An- 


*)  Schom.  AU.  TI  p.  431  behauptet,  der  aus  Phaleron  suruckkehrende  Fest- 
zog sei  (abennals)  zum  Dionysos-Tempel  gelangt ,  wo  die  Phytaliden  ein  Opfer 
bereit  gehabt  hätten.  Das  ist  unhaltbar.  Nach  dem  Wettlauf  fand  keine  Pompe 
statt,  sondern  das  von  Sch6mann  übergangene  ita(iäiHV  ftST«  xoqov,  Plutarch, 
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theil  erhalten  (Plut.  Thes.  extr.  d'vöiav  Sl  noiovftiv  ccvtp  f^v 
(leyLörrjv  oySoy  IlvavsifuSvog,  iv  y  fietot  täv  iqtd'scov  ix  KQ7]ri]g 
iaav^Xd'sv),  eine  Art  jcsQCSBinvov. 

Epitaphien,  am  VII  Pyanepsion  Nachmittags ;  späterhin  ward 
vermuthlich  der  ganze  VllPyanepsion  für  die  Epitaphien  in  Anspruch 
genommen,  indem  die  übrigen  Bräuche  dieses  Tages  erloschen,  oder 
in  die  Epitaphien  aufgenommen  wurden. 

Eine  Verbindung  der  Epitaphien  mit  den  Theseusfesten  be- 
weisen die  Epbebeninschriften.  In  denselben  werden  „Theseen 
und  Epitaphien"  fast  immer  zusammen  genannt.  Hier  scheinen 
die  Theseen  das  Ganze,  die  Epitaphien  der  Theil.  Einmal  findet 
sich  das  Epitaphienfest  voran  genannt,  doch  folgt  nicht  das  blosse 
Theseenfest,  sondern  „Theseen  und  Epitaphien*'  Ephemer,  n.  4098 
lin.  21  sq. 

Der  glänzende  Theseus-Dienst,  welcher  erst  nach  den  Perser- 
zeiten aufkam,  knüpft  sich  selbst  zunächst  an  Todtenbräuche.  Der 
delphische  Apoll  hatte  den  Athenern  befohlen,  die  Gebeine  ihres 
Heros  aufzusuchen,  und  es  gelang  dem  Cimon  sie  auf  Skyros  zuent* 
decken,  ein  Adler  zeigte  ihm  den  Ort.  Cimon  brachte  die  Reliquien 
des  Theseus  auf  sein  Schiff,  die  Athener  empfingen  sie  glänzend 
(Plut.  Thes.  extr.  Ttofijtatg  rs  ka^nngatg  xal  %'v0Caig)  und  setzten 
sie  im  theseischen  rdfisvog  bei.  Eine  Beisetzung  von  Ueberresten 
des  Todten  begründete  diesen  Gottesdienst.*) 


auf  den  Schömann  sich  beruft,  spricht  cap.  XXIII  extr.  vom  T^fisvog  des  The- 
seustempels  und  dem  grossen  von  den  Phytaliden  daselbst  a  nsgerichteten  The- 
seenopfer:  i^f^QS^fi  ds  xal  tiftsvoe  avtiß  (dem  Theseus;  0.  Müller  verlangte 
AlyBi,  mit  Unrecht)  xal  tovg  dno  toSv  naQaa%6vxoiv  xöv  Socafiov  oCtimv 
halsv  slg  ^vaCav  ccvTtß  (avx^  om.  C.)  xsXslv  dnoq>OQäg  *  xal  ri^ff  ^vatag 
ins^sXovvto  ^vxaXCSai^  &rjas(og  dnodovxog  avxotg  d^toi^riv  xrjg  q>iXo^sv£ag 
(cf.  cap.  XII).  Dem  Theseus  wird  ein  Bezirk  gegeben  (Herod.  I,  148  x<^Qog 
tQog  , .  .  HOivij  i^aQai^Tifisvog  vno  'loivmp  IloaHSioavi,  *EXittmv£q})  und 
seinen  Wohhhätern,  den  Phytaliden,  der  Opferdienst  anvertrauet. —  Wahr- 
scheinlich ist  auch  einige  Zeilen  früher:  ai  de  dsmvoqjOQOi  nocQaXafißdvoV' 
xai  xal  %oiv(ovov6i  X'^g  Q'valocg  d7to(iifjL,ov[isvai  xdg  firixigag  insivmv  xmv 
Xctxovxciv  der  grosse  Theseenschmaus  gemeint ,  bei  welchem,  nach  Aegeus  Be- 
stattung, die  Geretteten  sich  endlich  ihrer  Rettung  freuen  dürfen  und  wo  die 
Mütter  der  Geretteten  füglich  hingehören.  Die  Deipnophoren,  welche  morgens 
Speisen  gereicht,  empfangen  abends  ihre  Opferantheile. 

•)  Sofern  die  Seefahrt  im  Pyanepsion  zu  enden  pflegt,  lässt  sich  aufstellen, 
Cimons  Triere  sei  zu  Anfang  Pyanepsion  heimgekehrt,  die  Grablegung  der  Ge- 
beine habe  am  VII,  das  Todtenmahl  nach  Sonnenuntergang  am  VITI  stattge- 
funden. 


Theseue-Feste.  279 

In  gleicher  Art  gelangten  die  Ueberreste  der  in  fernen  Landen 
gefallenen  athenischen  Krieger  meistens  nach  der  Mutterstadt,  und 
den  im  Kriege  gefallenen  galten  eben  die  Epitaphien.  *)  Dass  das 
Tbeseion  auch  für  militärische  Zwecke  diente  Thucydides  VI,  61 
{xatidaQd'ov  iv  @ri6sC&  t^  iv  xöXst  iv  onloiq) ;  Andocid.  I,  45. 
beweiset  freilich  wenig  oder  nichts  für  militärische  Todtenbräuche. 
Doch  ist  beachtenswerth,  dass  der  Anonymus  Viennensis,  der  älteste 
Beschreiber  Athens  im  Mittelalter,  von  dem  Tempel,  welcher  insge- 
mein für  das  Theseion  gilt,  behauptet,  hier  seien  die  epitaphischen 
Reden  gehalten  worden  {iQti  ß&fidg  elg  Sv  Taq)'^g  d^iovvtac  ot 
jtayxQaxva6tal  xal  öXv^imoi  *  iv  p  IpoitävtBg  ot  ^tOQSg  tovg 
iMxatpCovg  Xoyovg  ävsytvmöxovy  Ross  Theseion  p.  1). 

Die  epitaphische  Lobrede,  einer  der  merkwürdigsten  Gebräuche 
dieses  Festes,  wurde  von  den  attischen  Trauerspieldichtern  an  The- 
seus  und  die  von  ihm  begrabenen  geknüpft;  Dionys.  Hai.  V,  17  {ot 
^Ad^vTjöt  tQayc>do7tOLol)  int  rotg  vicb  Sritsiag  d'ccTttOfLivoig 
xccl  toiko  {rb  XiyatSd'av  iTCaCvovg)  i(iv&sv6av. 

Die  Epitaphien  sind  also  den  Festen  des  Theseus  irgendwie  an- 
zuschliessen.  Wie  man  sie  ahzuschliessen  habe,  dazu  ist  der  Weg 
gewiesen. 

Aegeus  Tod  und  der  Klageruf,  mit  welchem  Theseus  und  seine 


*)  Die  Sitte,  im  Kriege  Gefallenen  eine  Todtenfeier  zu  veranstalten,  ist  an 
sich  selbst  älter  als  Gimons  Einholung  der  Gebeine  des  Theseus  (Ol.  77,  4  =3 
a.Chr. 469/8,  Archon  Apsephion)  und  hat  schon  existiert  ehe  unter  Cimons  Ein- 
fluss  das  städtische  Theseion  und  der  städ^tischeTheseusdienst  gegründet  wurde. 
Diodor  XI,  33  sagt ,  nach  der  Schlacht  bei  Plataeae  habe  das  Volk  die  Gräber 
derer  geschmückt,  die  im  persischen  Kriege  gefallen,  und  zuerst  den  epitaphi- 
schen Agon  angestellt ,  auch  ein  Gesetz  gegeben ,  dass  gewählte  Redner  sie 
loben  sollten.  Letzteren  Punct,  die  schon  von  a.  Chr.  479  datierenden  Grab- 
reden, hat  man  bezweifelt  (Poppo  Thucyd.  III,  2  p.  129),  aber  eine  Todtenfeier 
für  die  aus  den  Perserkriegen  ist  gewiss  so  alt  wie  a.  Chr.  479,  wo  sie  nicht- gai» 
bis  zum  Jahre  der  Marathonsschlacht  hiuanreicht  (Dion.  Hai.  V,  n)\  Aber 
diese  Epitaphien  der  ersten  Perserzeiten  waren  nicht  städtisch;  die  Todten  von 
Plataeae  rüheten  bei  Plataeae,  die  von  Marathon  bei  Marathon;  und  eine  Todten- 
feier muss  man  da  hatten ,  wo  die  Todten  ruhen.  —  Eine  städtische  Todtenfeier 
wurde  erst  möglich ,  als  man  den  äusseren  Ceramicus  regelmässig  benutzte,  um 
die  Gefallenen  zu  bestatten  und  in  der  Stadt  selbst  das  Theseion  hatte,  einen 
legendarischen  Mittelpunct  für  alle  patriotischen  und  erhebenden  Empfindungen, 
die  den  Krieger  edle  Aufopferung  lehren  können.  Der  Aufschwung  des  The- 
seusdienstes  erklärt  sich  eben  durch  die  epitaphische  Tendenz  desselben  und 
die  in  späteren  Zeiten  nur  immer  stärker  hervortretende  Neigung,  sich  in  die 
Erinnerungen  alter  Siege  zu  versenken. 
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Schützlinge  am  VII  Pyanepsion  zur  Stadt  ziehen  (Plut.  Thes.  XXII), 
empfiehlt  die  Annahme,  einen  Theii  des  VII,  den  Nachmittag,  für 
Todtengebräuche  anzusetzen.  In  der  Tradition  scheint  die  Bestat- 
tung des  Äegeus  (Plut.  a.  0.)  sogleich  stattzufinden,  als  erste  Hand» 
lung  des  nach  Athen  gekommenen  Aegeus-Sohnes. 

Wo  ohne  nähere  Bestimmung  von  Theseen  die  Rede  ist,  muss 
wo  möglich  Pyanepsion  Vill  (PluJarch  Thes.  XXXVI)  verstanden 
werden.  Wenn  also  Plutarch  a.  0.  cap.  IV  sagt,  dass  die  Athener 
noch  jetzt  [iva  jtQoteQOv  i^fiiQcc  tmv  &fi0ei&v  dem  Lehrer  des 
Heroen,  Connidas,  Todtenopfer  bringen,  so  erhalten  wir  den  VII  als 
Tag  dieses  Todtenopfers.*) 

Das  Todtenopfer  für  die  Amazonen  wird  ytQO  täv  ®i^0€Üav 
Plut.  a.  0.  XXVII  gebracht,  vielleicht  unmittelbar  vor  den  theseen 
des  Vni,  also  am  VII  Pyanepsion.  **) 

Vereinigen  wir  also  sämmtliche  Todtenopfer,  das  für  Aegeus, 
das  für  Theseus  selbst,  das  für  Connidas,  das  für  die  Amazonen,  mit 
den  im  peloponnesischen  Kriege  ausgebildeten  Epitaphien  der  ge- 
fallenen Krieger.  Diese  Annahme  ist  einer  Zersplitterung  und  An- 
lehnung der  mythischen  Todtenbräuche  an  die  einzelnen  Monats- 
begehungen***) des  VIII  vorzuziehen. 

Die  von  Thucydides  II,  34  geschilderten  Bräuche  können  öfters 

am  VII  Pyanepsion   stattgefunden  haben.     Als  Athen  keine  Kriege 

"  mehr  führte  und  die  Leichenreden  ein  Feslactf)  wurden,  hat  man 


*)  Gorsini  setzt  es  dem  VIII  HecatombReop  vor;  am  VUI  Hecatombaeon- 
betrat  Theseus  als  Jüngling  zuerst  aus  der  Fremde  kommend  die  Stadt«  Doch 
ist  eine  grössere  Theseusfeier  für  den  Tag  wenigstens  nicht  nachweisbar.  Vgl. 
Stark  in  G.  A.  62,  27. 

*•)  Diese  Ansetzung  ist  dadurch  erschwert,  dass  wegen  der  Amazonen- 
Bchlacht  die  Boedromien,  ein  Fest  des  nach  ihnen  benannten  Monats,  gestiftet 
sein  sollen;  Plut  Thes.  XXVII.  Vielleicht  hat  man  aber  das  Fest  der  Schlacht, 
d.  h.  das  Siegsfest,  im  Boedromion,  von  dem  Todtenopfer  im  Pyanepsion  zu 
scheiden.  ^-  Üenken  wir  uns  einmal ,  dass  früher  das  amazonische  Todtenopfer 
wirklich  auf  V  Boedromion  (Genesien)  gesetzt,  also  dem  VI  Boedromion  (Boti- 
dQOfiicc,  Marathonsfest  für  Artemis  Agrotera)  angeschlossen  war,  so  hat  es  nichts 
gegen  sich  anzunehmen,  die  später  erloschenen  Genesien  seien  beerbt  worden 
von  den  Epitaphien,  das  Epitaphienfest  habe  den  amazonischen  Todtenbrauch 
nachmals  an  sich  gerissen. 

***)  Manche  davon  mag  ihre  Speciallegende  gehabt  haben ,  wie  der  VIII  He- 
catombaeon.  Doch  was  Plutarch  von  diesem  Tage  meldet  (s.  oben  Note  *)  hat 
keinen  Bezug  zu  einem  Todtenopfer. 

f )  Ein  ausdrückliches  Zeuguiss ,  dass  auch  ohne  Schlachten  und  wirkliche 
Bestattung  von  Todten  die  Leichenrede  jährlich  gehalten  wurde,  habe  ich  nicht 
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ohne  Zweifel  den  Epitaphientag  für  die  jährliche  Leichenrede 
bestimmt. 

Bei  den  Epitaphien  war  der  Polemarch  thatig.  Er  stellte  den 
epitaphischen  Agon  an  und  das  Todtenopfer  für  Harmodios,  welches 
in  den  Tbeseusdienst  gut  hineinpasste,  weil  Theseus  als  ein  Ideal 
democratischen  Freiheitssinnes  gedacht  wurde.  Himerius  Or.  II 
p.  369  hat  eine  epitaphische  Prunkrede,  TtoXsfiaQX'^^os  betitelt; 
vgl.  Poppo  Thuc.  III,  2  p.  133.  Ob  der  Polemarch  an  diesem  Feste 
auch  dem  Enyalios'^)  opferte,,  ist  zweifelhaft. 

An  die  eigentlichen  Todtengebräuche  {rä  vo(iLi6fi€vcc)  schlös- 
sen sich  Agonen;  Plat.  Menex.  p.  249  avxovg  dh  tovg  xBlexrt'qGaV'- 
tag  ttfioiöa  o'ööiitotB  ixliiTtev  (ij  ytpXvg),  xad'*  fxaötov  ivcavtov 
avxii  ta  voiiii6(i€va  noiOVfSa  xoivfi  ytäciv,  aiCBQ  ISCcc  sxdarm 
tdtcc  yfyvetai,  XQog  dh  tovtoig  dyiovag  yvpLvixovg  xal  tnnixovg 
ti^etöcc  xal  (iov0i,x'^g  ndör^g.  Hiernach  hätten  Agonen  jeder  Art 
stattgefunden,  doch  die  ay^vsg  iiovaixrjg  ndörig  sind  nicht  durch 
Inschriften  oder  sonst  zu  belegen. 

Von  Opfern  und  Agonen  ist  am  Schluss  des  [demosthenischen] 
Epitaphios  die  Rede  und  [Lysias]  2  extrem,  kommen  dymvsg  ^ci- 
(ir/g  xal  öotpCag  xal  nXovtov  vor.     Die  dyävsg  ^dfirig  sind  gym- 


gefunden.  Aber  die  unter  Demostheues'  und  Anderer  Namen  auf  uns  ge- 
komnaenen  Epitaphien  sind  blosse  Pruukreden  und  verdanken  ihre  Entstehung 
offenbar  der  jährlich  auch  ohne  Kampf  und  Tod  wiederkehrenden  Verpflichtung, 
einen  öffentlichen  Epitaphios  vorzutragen. 

*)  Pollux  IH,  91  o  9h  noXinaQxog  d-vei  fihv  'AQt4fii9i,  (beim  Marathons- 
fest am  VI  Boedr.)  ical  zm  'EyvaZ/o),  SiaxCQ'Tioi,  9\  xbv  if[itdq>iov  dydSvcc 
ttSv  iv  noXdfiqt  anod'avovratv  xal  roCg  nSQl  ^AQfiodiOv  iwayi^Bi.  Was 
Polluz  unter  fiiv  auffährt  scheint  den  VI  Boedromion ,  was  er  unter  Si  aufführt 
den VII  Pyanppsion  und  die  Epitaphien  anzugehen;  das  Opfer  für  Enyalios,  den 
Gott  Btbrmischen  Angriffs,  passt  zum  Feste  der  Marathonsschlacht,  bei  welcher 
»uerst  ein  Feind  im  Lauf  angegriffen  sein  sollte,  Herod.  VI  112.  Dennoch 
lesen  wir  Bekk.  An.  p.  290  noXifiagxog  . .  reo  *EvvaXitp  BiaxCQ'rici,  tov  dymva 
Tov  imxdtpiov.  Diese  Glosse  ist  vielleicht  zusammengezogen  aus:  [9vn  ficv] 
^KwaXCtp^  diaxlQ'rioi[dV\^  indem  der  Polemarch  an  beiden  Festen  thätig  war 
und  der  Glossator  dachte,  es  sei  nur  von  einem  einzigen  Feste  die  Rede.  Pe- 
tersen Geburtstagsfeier  p.  303  bezieht  das  Opfer  für  Enyalios  (Pol lux)  und  die 
Glossen  des  Hesychius  iwaXiiig^  logx'^  xov  *EvvccXiov,  hvaXC^Biv,  zriv 
*EvvctXiov  ioQx^v  ayBiv  auf  die  Epitaphien.  Aber  bei  Pollux  gehört  das 
i&VBiv  {thv  'Agxifitdi  jedenfalls  dem  Marathonsfeste  an,  weil  dieser  Schlacht  das 
Gelübde  an  Artemis  Agrotera  zukommt;  unmittelbar  damit  verbunden  ist  bei 
Pollux  %al  xm'EvvaXiq),  Und  wie  konnte  der  epitaphische  Agon  dem  Enyalios 
gelten  ¥  er  galt  den  Manen  gestorbener  Helden  z.  B.  des  Theseus.  Enyalios 
konnte  nur  nebenher  ein  Opfer  dabei  erhalten. 
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nische  und  hippische;  ob  (SotpCag  auf  einen  Wetteifer  epitaphischer 
Redner  gehe,  ist  eben  so  unsicher  wie  die  Deutung  von  nXovtov, 
Reichthum  konnte  bei  den  Epitaphien  theils  so  hervortreten,  dass 
der  Privatmann  seinen  Angehörigen  kostbare  Todtengaben  brachte 
(Thucyd.  II,  34  ^al  S7tiq>^Q€i  rä  avrov  exaiftog  ^v  rv  ßovXrjtac) 
theils  aber  auch  durch  prächtige  Herstellung  alles  dessen ,  was  von 
Staatswegen  für  die  Epitaphien  zugerüstet  ward. 

Nach  Gellius  XV,  20  hat  schon  in  Euripides'  Zeit  an  den  Tbe- 
seen  ein  Agon  stattgefunden. 

Auf  InschrifLen  sind  Fackellauf,  WafTenlauf  und  militärische 
Paraden  überliefert:  Ephemeris  4097,  8  {o[  lq>rißoi)  SÖ[Q]aiiov  dh 
xat  ri)i/  XaiiTtäöa  totg  in:ita<pioig  npdg  rovg  [1^'j^vovg  [ivovg 
Philistor)  hqytjßovg  ovg  xal  ivixov;  4098,  21  inoii^6avxo  Sa  xal 
rotg  ^Envtaq)Coig  öqoiiov  iv  ojtXotg  rov  ra  and  rov  IToXvccv- 
SqsIov  xal  rovg  alXovg  rovg  xad^xovrag  xal  iytBSsÜ^avro  iv 
rotg  oitXoLg  rotg  re  ©riöaCoig  xal  *Envra(piovg\  cf.  ib.  lin.  76; 
n.  4104,  19  TtOLfjödiiavoi  Sh  xal  [naXirriv  iv  rotg  oitXoig  eTcaSal- 
l^avro  rotg  ra  ®i]6aioLg  xal  rotg*Enira(pCoig\  vgl.  n.4107,  16 sq.; 
n.  4041,  13;  n.  4042,  11  und  21;  Philistor  II  p.  187  eine  Siegerin- 
schrift aus  dem  Fackellaufe  lin.  2  sq.  iitirdtpia  kaiindSa  vaixtj0ocg 
X,  r,  A. 

Auch  Rangabe  n.  788  ist  wohl  aus  einer  Ephebeninschrift  und 
lin.  3  Iv  ra  rotg  ®ri0a[io(,g  xal  rotg  'E7tLraq)CoLg]  zu  ergänzen. 

Es  kann  schon  des  wiederholten  rotg  ra  ®ri(iaCoig  xal  ^Emra- 
(pCoig  wegen  kein  Zweifel  sein,  dass  beide  Feste  zusammengehören, 
einander  mindestens  sehr  nahe  lagen  im  Kalender.  Da  nun  die 
Theseen  bedeutende  Fackelspiele  enthielten,  in  derselben  Kalender- 
zeit aber  verschiedene  Fackelabende  unwahrscheinlich  sind,  so  müs- 
sen wir  die  vier  Fackelläufe  der  Theseen  für  epitaphische  nehmen« 
und  in  der  Formel  rotg  ra  &ri6aCotg  xal  rotg  ^E7Ciraq)Coig  ein 
CxHna  xa%'^  oXov  xal  /t£()og  erblicken,  in  dem  Sinne:  „an  den 
Theseen,  insonderheit  demjenigen  Theseentage,  welcher  Epitaphia 
heisst  und  welcher  die  ephebische  Jugend  vornehmlich  angeht." 

Was  uns  also  die  grosse  Theseen-Inschrift,  Philistor  II  H.  15 
p.  132  sqq.,  bis  zu  den  Fackelläufen  verzeichnet,  ist  eine  Reschrei- 
bung  der  Spiele  des  Epitaphientages. 

Die  erstaufgeführten  Preise  gelten  Trompetern  und  Herolden, 
dann  kommen  sechs  abwechselnd  in  der  Euandrie  und  Euoplie  ver- 
theilte  Preise.  Erstlich  siegt  die  Phyle  Attalis  in  der  Euandrie,  die 
Aegeis  in  der  Euoplie ;  hier  sind  die  Wettkämpfenden  eine  attische 
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Elite,  ixUixtov.  Dann  siegt  ein  rafftet  in  der  Euandrie,  ein  an« 
deres  in  der  Euoplie ;  die  Kämpfenden  sind  o[  hv  rotg  i^vBtfiv^ 
Ausländer.  Endiicli  attische  Ritter;  in  der  Euandrie  siegt  die  Phyle 
Leontis,  in  der  Euoplie  die  Aeantis.  Das  letzte  Spiel  ist  ein  taran- 
tinisches,  vielleicht  auf  Todtendienst  bezugliches. 

Es  folgen  4  Fackelläufe  mit  Einzelsiegern  und  zwar  der  Kna- 
ben, der  alten  Epheben,  der  Fremden  (r(oi/f['9'i/t]xo5i/|yA[«xrc5i/]?), 
der  Reiter.  —  Die  Fackel  zeigt  uns,  dass  es  Abend  ist,  der  Abend, 
welcher  dem  VIII  Pyanepsion  angehört.  Die  Wettkämpfe  der  Euan- 
drie und  Euoplie  fanden  am  VII  statt  und  ersetzten  die  erloschenen 
Oschophorien. 

Am  Vin  Morgens  begann  der  gymnische,  am  IX  der  hippische 
Agon.  Beide  Agonen  sind  älter  als  die  Euandrie ;  denn  wenn  im 
Menexenus  von  gymnischen  und  hippischen  Agonen  zu  Ehren  der 
im  Kriege  Gefallenen  die  Rede  ist,  so  kann  man  darunter  nur  die- 
jenigen verstehen,  weiche  an  den  Theseusfesten  vorkamen.  Die  epi- 
taphische Tendenz  der  Theseusfeste  ist  oben  nachgewiesen. 

Lin.4sqq.  der  Theseeninschrift  wird  Festzug,  Opfer  und  Opfer- 
schmaus dem  Fackelspiel  vorangestellt,  diese  Festacte  also  wohl  auf 
den  Lichttag  des  VII  und  den  angeschlossenen  Vorabend  des  VIII  in 
ununterbrochener  Reihe  zu  setzen  sein  *) 

Setzen  wir  morgens  den  VII  Pyanepsion  die  Trompeter  und 
Herolde  nebst  den  Euandrien  —  alles  certierende  Vorbereitungen 
einer  Pompe  —  so  muss  mittags  die  Pompe,  nachmittags  das  Opfer 
stattgehabt  haben. 

Mit  Sonnenuntergang,  wenn  der  Vn  sich  vom  VIII  scheidet,  be- 
ginnt dann  der  grosse  Theseenschmaus,  an  dem  die  Deipnophoren 
theillviben.  Da  es  schon  spät  im  Jahr  ist,  so  wird  der  Schmaus  bei 
Licht  vor  sich  gegangen  sein,  ähnlich  der  apaturischen  Dorpia.  Die 
langen  Abende  der  Jahrszeit  würden  sogar  gestatten,  auch  noch 


*)  Die  lin.4  angeführten  Festacte 'sind :  nofini^,  9'vaioCy  Xafinctg,  yviivtMg 
aymv.  Wenn  hierauf  Preise  erwähnt  sind,  welche  den  Phylen  und  Zügen 
{tdyfiaaiv)  in  der  Euandrie  und  Euoplie  ausgesetzt  wurden,  so  scheint  dies 
nicht  so  zu  verstehen,  als  oh  die  Euandrie  nach  dem  gymnischen  Agon  vorkam, 
der  ihr  hernach,  auf  der  Inschrift,  folgt,  sondern  es  fand  wohl  die  Verkündigung 
der  Sieger  und  die  Preisvertheilung  am  gymnischen  Tage  statt,  was,  bekannten 
Analogien  zufolge,  gar  nicht  anders  sein  konnte."-  Dennoch  kann  man  die  the- 
seischen  Agonen  aus  lin.  4  sqq.  allerdings  nicht  vollständig  kennen  lernen,  so 
fehlen  z.  B.  die  Ritterspiele,  auch  Anderes  fehlte  welches  im  Siegerverzeichniss 
enthalten  ist.  In  der  Hauptsache  also  muss  man  sich  an  das  Siegerverzeichniss 
selbst  halten. 
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einen  Theil  des  Opfers  bis  nach  Sonnenuntergang  d.  h.  bis  in  den 
VIII  hinein  zu  verspäten.  *) 

Wenn  der  Schmaus  zum  Beispiel  von  Abends  7  Uhr  bis  10  Uhr 
währte,  so  konnten  um  10  Uhr  die  Fackelläufe  eintreten. 

Der  Theseus-Tempel  hatte  Vermögen,  Rangabe  n.2253,  Un.  15. 
Für  das  grosse  Theseusopfer  waren  besondere  FamiUen  steuer- 
pflichtig (Plutarch  Thes.  XXIll);  die  Phytaliden  besorgten  es  {iTts- 
(lelovvto).*'^)  Doch  sind  neben  ihnen  oder  an  ihrer  Statt  nach- 
mals die  Hieropöen,  vermulhlich  beim  Opfer,  thätig  gewesen;  sie 
machen  Rang.  1059  dem  Theseus  eine  Dedication.  Der  Theseus- 
priester  (Sessel-Inschrift  Philol.  XIX,  361)  muss  am  Grabe  seines 
Heros  im  Theseion  ein  Opfer  gebracht  haben. 

Dass  wir  den  am  VIII  Abends  stattfindenden  Opferschmaus  als 
ein  Leichenniahi  aufzufassen  haben^  folgt  aus  der  epitaphischen  Be- 
deutung der  Theseusfeste.  Ausserdem  giebt  es  gewissermassen  ein 
Zeugniss  dafür,  Schol.  Ar.  Ach.  961  iTceteXstto  de  (^  ioQtij  tmv 
Xocjv)  IIvavBilficSivog  6yd or^,  oC  dh  ^jivd'BOtSQKovog  dexäty.  Wie 
konnte  der  Scholiast  die  Choen,  eine  bacchische  Begehung  im  Früh- 
jahr, mit  dem  Hauptopfertage  der  Theseen  im  Spätherbste  verwech- 
seln? offenbar  darum,  weil  der  XHI  Pyanepsion  choen-artige,  mit 
Choen  verbundene  Gebräuche  enthielt  (Schol.  a.  0.  p.  26,  A,  Un.  7 
erklärt;  xodg  öh  (og  rL(idg,  exxvösig^  spaycöfiata  kjtl  vexQotg, 
ij  0xovä(ig,  x.  r.  A.),  eben  Gebräuche  eines  Leichenmahls. 

Am  Lichttage  des  Vlli  Pyanepsion  folgt  der  gymnische  Agon. 
Die  Theseeninschrift  giebt  uns  27  Preise,  die  etwa  so  vertheilt 
waren,  dass  nach  den  ersten  13,  in  Dolichos,  Stadion  und  Diaulos 
vertheilten,  eine  Pause  eintrat,  worauf  dann  die  anderen  drei 
Gattungen  Pale,  Pygme,  Pankration  mit  noch  14  Preisen  absplviert 
wurden.     Die  Folge  der  Gattungen  ist  dieselbe,  welche  die  Kämpfe 


*)  Indess  möchte  sich  Plut.  Thes.  extr.  Q'voCay  8\  noiovaiv  avxm  tijv 
lieyiarriv  oydorj  Uvccvstlfiavog  doch  hinreichend  dadurch  erledigen,  wenn  nar 
der  Schmaus,  nicht  auch  das  Abschlachten  des  Viehs,  auf  den  VIII  kommt.  — 
In  G.  A.  62,  27  wird,  wohl  aus  Meurs.  Gi^.  Fer.  p.  166,  Ar.  Thesm.  841  für  die 
Ealenderzeit  der  Theseen  benutzt.  Aber  an  der  Stelle,  wo  Bisetus  aus  Trjvioiai 
(codd.)  auf  StigbCoici  rieth,  liest  man  langst  STTjviotai., 

•*)  Wenn  wir  darunter  zunächst  Berechnung  der  Einkünfte  des  Theseion 
verstehen,  was  in  den  Zusammenhang  bei  Plutarch  a.  0.  'passt,  so  lässt  sich  die 
administrative  Tiiätigkeit  eines  phytalidischen  Epimeleten  mit  der  der  Hiero- 
pöen vereinbaren.  —  Uebrigens  mag  später  der  Gentildienst  der  Phytaliden 
auch  geradezu  abgegeben  sein  an  den  Staat. 
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derKDaben  z.  B.  Rang.  963  einhalten,  s.Panathen.TafJII  S.  141,  jede 
Gattung  ist  durch  gewisse  Stufen  durchgeführt  (drei  (qliyciai^  ix 
jcüvrmv,  Männer  s.  Panathen.  a.  0.)  mit  Ausnahme  des  Dolichos, 
wo  nur  drei  und  des  Ringens,  wo  nur  4  Stufen  und  Preise  sind ,  so 
dass  nicht  volle  fünfmal  -  sechs  Preise  vertheilt  werden,  sondern 
nur  27.  —  Hier  endet  vielleicht  der  gymnische  Tag,  obwohl  die 
folgenden  Infanterie-Stücke  als  Erweiterung  des  unzweifelhaft  gym- 
nischen  oTtlkr^g  (s.  Panathen.  a.  0.)  angesehen  und  zu  den  gymni- 
schen  Spielen  gerechnet  werden  könnten.  Aber  27  Preise  sind 
genug  für  zwei  Abtheilungen,  sogar  reichlich  (s.  Panathen.  ob.  S.  159): 
dazu  entspricht  das  letzte  Infanterie-Stück  (B  Un.  77  ccxovti^cov  hx 
tcov  €[(pfj']ßGiv)  dem  letzten  Cavalerie-Stück  (B  lin.  95  ci(p  Innov 
anovxiisov)  und  es  ist  nicht  unpassend,  den  im  Ganzen  doch  auch 
militärischen  Cavalerie  -  Spielen  die  rein  militärischen  Infanterie- 
Spiele  vorzuordnen. 

Der  dritte  Tag,  Pyanepsion  IX,  beginne  uns  mit  den  soldatischen 
Paraden  der  Jugend ;  erstlich  aus  dem  ersten  Lebensalter  ojrAo^a- 
Xoav  hv  döTtidic)  xal  öoQart  und  hv  O-vpf©  xal  iiaxocLQa;  ähn- 
liche zwei  aus  dem  zweiten  (av  aöniSlm  xal  ddp[aTt]  und  hv 
d'VQep  xal  (laxa(Qa);  aus  dem  dritten  bloss  iv  ld]0mSia  xal 
öloQatL] ;  endlich  aus  den  Epheben  das  sechste  und  letzte  Infan- 
terie-Stück hat  der  axovxL%(ov, 

Den  Schluss  bilden  zehn  Gavalerie-Stücke,  so  stark  ungefähr  sind 
auch  sonst  die  conlinuierlichen  Ritterspiele  (s.  Panathen.  ob.  S.  159); 

zuerst  B  lin  79  Tää©  ka^LiiQ^;  dann  lin.  81  ..  YPEI  .1 ver- 

muthlich  [gfijvyat  und  vielleicht  der  Name  r^]Mfitfi?ftOff ;  darauf 
lin.  82  unleserlich ;  viertens  [axä(i]7nov ,  fünftens  [tjtjc]^  noke- 
liL0ty  diavXov ;  sechstens  äiavXov  (nicht  mit  dem  Kriegsross) ;  sie- 
bentens dxäfiTCLOv  —  letztere  drei  Kämpfe  ix  rc5v  [Ttfcicov;  die 
vier  ersten  scheinen  bürgerliche  {sx  rav  xoXitixcSv),  worauf  auch 
[££]vy£^  Hn.  81  deutet  (vgl.  Peyssonels  Inschr.  lin.  60  und  Ross 
n.  23  A,  lin.  24).  Der  achte  und  neunte  Kampf,  SCavkov  und  axov- 
riov^  sind  hx  navtcDV.  Endlich  der  zehnte,  ohne  nähere  Bezeich- 
nung, ein  Speerwurf  zu  Pferde  (d(p'  Innov  dxovxClGuv^  lin.  95). 
Dies  ist  eine  aus  dem  Panathenäenbrauch  herübergenommene  Gat- 
tung, denn  auf  der  ältesten  Panathenäen-  Inschrift  Rang.  960,  B,  18 
wird,  ebenfalls  am  Schlüsse  desAgons,dem  ag?'  itctcov  dxovxC^ovxv 
der  (neunte  und)  letzte  Preis  gegeben. 

Auch  Rang.  n.  964  ist  wahrscheinlich  auf  die  Theseen  zu  be- 
ziehen, da  für  die  Panathenäen  noch  keine  tarantinischen  (Ritler-) 
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Spiele,  Rang.  964  lin.  26  TagavrivaVf*)  nachgewiesen  sind,  im 
theseischen  Agon  aber  dieselben  sicher  vorkommen.  Auf  der  The- 
seeninschrift  Philistor  a.  0.  A  lin.  57  gewinnt  die  Aeantis  den  Preis 
der  ritterlichen  Euoplie  TaQavtcvccQxovvtcov  Edd'oivov  tov  Mo- 
6xlGivog  MaQa%'(ovCov,  UoXvvixov  tov  Moöxicovos  MaQa^(oviov 
d.  h.  indem  Euthoenus  und  ein  Bruder  des  Euthoenus  dieTarantinen- 
führer,  die  Anführer  im  tarantinischen  Ritterspiel,  waren. 

Uebrigens  ist  die  Aufeinanderfolge  der  grossen  Inschrift  nicht 
ganz  gleich  mit  der  von  Rang.  964,  wo  dem  Dolichos  der  dritten 
Altersclasse  die  Tarantinen  voraufgehen,  während  Philistor  a.  0. 
p.  136  lin.  67  die  letzte  Xafijcdg  voraufgeht. 

Die  Agonen  der  Theseusfeste  geht  auch  ^Eici/yg,  &v,  n.  14  an. 
[ay(Qvo^exr[]6agSri6[£CGivhv  zmhnl  ^HQ]cidovaQx[pvtog  eviav]- 
x(p  ^EQ(iy.    Hermes  gehört  als  Todtenführer  eben  so  sehr  wie  als . 
Enagonios  zu  den  Theseen  und  Epitaphien. 


Uebersicht. 


Pyanepsion  V,  öffentliche 
Ausstellung  der  irdischen  Ueber- 
reste,  tä  [ihv  6<Stä  7CQ0x(^avtai 
TfSv  ccTtoyavoiiivcjv  TCQÖtQLta 
0Hr^vrjv  7toi7j(favt£gxal  i7tLq>SQSv 
tä  avtov  exaötog  ijv  tv  ßovkrj' 
taiy  Thuc.ll,  34.  Letzteres  dauert 
noch  den  VI. 

Pyanepsion  Vi,  die  Ueberreste 
stehen  noch  aus,  man  bringt  ihnen 
Gaben. 


hinfällig  wenn  nicht  Schlachten 
gewesen  und  wirklich  Todte  zu 
begraben  waren. 


*)  So  accentuiert  Rangabe.  Es  ist  aber  TaQavztvoi  (eine  Species  von 
Hippacontisten  Suidas  v.  iTtTCttn],  1,2,  p.  1056  Bernh.)  und  TagavTivoi 
(der  Name  der  Einwohner  von  Tarent)  ein  und  dasselbe  Wort,  ohne  Zweifel 
weil  diese  Art  des  Spiels  von  Reitern  mit  kleinen  Speeren,  etwa  auch  in  beson- 
dermCostüm,  aus  Tarent  stammt.  Dass  nicht  jeder  dq>'  ^nnov  dtiovt^mv  ein 
tarentinisch  Reitender  ist,  lehrt  die  grosse Theseeuinschrift  selbst,  wo  derHippa- 
contist  lin.  96  noch  neben  den  Tarentinern  vorkommt.  Im  Philistor  wird  noch 
auf  Acro  zu  Hör.  Sat,  1,  6,69  verwiesen.  Wie  sollen  wir  aber  urtheilen  über  die 
römischen  ludi  Tarentini  oder  Terentini,  ob  sie  Verwandtschaft  haben  mit  dem 
Reiterspiel  der  Theseeuinschrift  und  dessen  Ursprungsorte  Tarent  in  Italien? 
Die  handschriftlich  bessere  Lesart  (0.  Jahn  zu  Censorin.  XVII  p.4Ö,  17)  ist  Ta- 
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Kybernesien  in  PhaleroD. 

Pyaoepsion  VII.    Den  ganzen  Tag  über  wird  Pyanepsienkost 
gegessen  und  vertheiit. 

In  späterer  Zeit  waren  die  Oscho- 


In  den  Morgenstunden: 
Oschophorien.  Mittags:  Todten- 
bräuche  für  Aegeus,  Theseus,  u.  A. 
Epitaphien  für  die  Todten  aus  den 
Kriegen  (Rede).    Theseusopfer. 


Phorien  erloschen  und  statt  ihrer 
wurde  der  Morgen  mit  epitaphi- 
.sehen  Agonen  hingebracht,  unter 
denen  taranlinische  Ritterspiele 
sind.  Es  folgt  Festzug  und 
Opfer. 

Pyanepsion  VIII  Abends:  Theseen-Opferschinaus.  Fackelspiele. 
Am  Tage :  gymnischer  Agon. 
Pyanepsion  IX:  Hippischer  Agon. 

Pyanepsion  X  beginnen  die  Thesmophorien  der  Weiber  mit  den 
Sienien.  Obwohl  diese  denkbar  sind  neben  einem  von  den  Männern 
gefeierten  Agon,  ist  es  doch  besser  eineCoUision  zweier  Feste  zu  ver- 
meiden, welche  durch  Ausdehnung  derTheseenaufdenX  Pyanepsion 
entstehen  würde. 


Thesmophorien. 

Thesmophorische  Skira. 

Eine  Specialuntersuchung  der  Skira  möge  der  Erörterung  des 
Thesmophorienfestes  vorangehen,  um  die  Skira  dem  Thesmophorien- 
feste  zu  vindicieren  und  zu  zeigen,  dass  sie  das  Oschophorienfest 
nichts  angehen. 

Rei  Athen.  XI  p.  495F  heisst  es;  '^Qiörödfifiog  hv  tgitcD  tcsqI 
UtvddQov,  totg  UxeiQQOtg  g)fj0lv  "Ad'fjvais  dycSva  hitireXala^aL 
tfSv  €q)ilßG)v  ÖQoiiov  {dQ6(iov  Schweigh.),  rgex^LV  S^avtovg  i%ov- 
tag  d^Ttikov  xXddov  xatdxaQJtov  xöi/  xakovfisvov  ofSxov,  XQi- 


rentioi,  obwohl  der  Ort  der  Säcularspiele  (Festus  p.  351  ed.  0.  Müller)  nicht  a, 
sondern  e  hat.  Der  unzweifelhaften  Tendenz  der  attischen  Theseen,  Todte 
zu  feiern,  scheint  sich  anzunähern,  was  wir  von  den  ludi  Tarentini  der 
Römer  erfahren.  Die  Quindecimvirn  sagten  nach  den  sibyllinischen  Büchern 
aus:  Düi  patri  et  Proserpinae  ludi  Tarentini  in  campo  Martio  fiereni  tribus 
noctihus  et  hostiae  furvae  immolarentur  cet,  (Censorin  a.  0.). 
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Xovüi  d'  6K  rov  tsQOv  tov  diovvaov  (i^ixQi  tov  rrjg  UxiQQddog 
'Adijväg  7c.  r.  A.  Die  bekannten  Feierlichkeiten  der  Oschophorien 
wurden  an  den  UxaigQOig  {IJxiQOig)  begangen..  Die  Oschophoria 
also  werden  hier  .»geradezu  Uxiga  genannt"  G.  A.56, 11?  nifti  frei- 
lich, wenn  die  angeführte  Stelle  unverdorben  wäre. 

Corsini  wollte  den  ambiguis  verbis  dieser  Stelle  keine  Autorität 
zugestehen,  F.  A.  II  p.  355.  Unter  Anderem  hielt  er  es  für  mög- 
lich, totg  Uxe^QQOtg  auf  den  Ort  zu  beziehen.  Vom  Orte  Skiron 
in  der  Nähe  des  heiligen  Weges  bei  Athen  verstand  auch  Casaubonus 
totg  UxsiQQOtg.  Beide  übersetzen  In  Sciris  prope  Athenas.  'jidij- 
va^B  heisst  aber  „nach  Athen",  nicht  „bei  Athen."  Schweighäuser 
also  und  Andere  meinten,  unter  totg  UxiQOLg  sei  das  Fest  zu 
verstehen,  das  eben  beschriebene  Oschophorienfest.  Aber  was 
sagt  die  Beschreibung?  sie  giebt  uns  einen  Agon,  der  von  Athen, 
aus  dem  Dionysostempel  (dem  lenäischen)  nach  Phaleron  (zum  dor- 
tigen Tempel  der  Skiras)  geht.  Hiermit  stimmt  das  'jidnjva^s  nicht. 
Es  hilft  nichts  zu  sagen,  dass  bei  den  Oschophorien  ein  solenner 
Einzug  nach  Athen.  *A%i^vat,6,  stattfand,  indem  die  Sieger  und  alle 
übrigen  aus  Phaleron  zurückkehrten.  Dieser  Einzug  war  der  Agon 
nicht, '^'9^Vag£  äy(Sva  iTCixaXBtö^ai  ist  also  falsch^)  und  überhaupt 
muss  die  Stelle  zunächst  aus  dem  erklärt  werden,  was  sie  selber  giebt. 
Sie  giebt  aber  eine  Richtung  von  Athen,  nicht  nach  Athen.  Hiernach 
ist  zu  vermulhen,  dass  die  Worte  totg  ZxaCQQOvg  qyijolv  'Ad^va^s 
dy(Sva  hnitsksta^av  verdorben  sind.  Corsini  proponiert  totg  tilg 
LxiQaöog,  Die  obgedachten  Zweifel  machen  besonders  ^A^va^B 
verdächtig.  Vielleicht  hat  da  gestanden:  trjSxvQciöv  (priöiv  ^A%^va, 
obwohl  Herodot  VIII  94  das  Beiwort  {^xigadog)  nachsetzt.  Die 
Späteren,  auf  deren  Sprachgebrauch  es  hier  allein  ankommt,  setzten 
ZxLQcig  dem  Hauptnamen  voran;  Paus.  Att.36,  4  xal  f^gl^xigdöog 
[ÖQvaaro  'Ad^rjväg  ijtl  OakrJQO)  rö  agxatov  [bq6v\  1,  4  I^xigd- 
8og  'Ad^fivdg;  auch  PoUux  IX,  96;  Schol.  Ar.  Eccl.  18:  Bekker 
Anecdota  p.30(),  35;  ibid.  p.  304,  8,  wo  freilich  ZxBigdg  als  Glosse 
voranstehen  mag;  Suidas  11,  2  p.  796,  14  (ibid.  795,  18,  wo 
ZxLQdSa  nachsteht,  ist  die  Meinung  „Die  Athena  als  Skiras  verehrt 
man  in  Athen"). 


•)  Auch  nach  Schömann  Alt.  TI  p.  431  hat  an  den  Oschophorieo  kein  Wett- 
lauf nach  Athen  stattgefunden,  sondern,  was  in  der  Richtung  nach  Athen  er- 
folgte, war  nach  ihm  die  Pompe.  Selbst  wenn  letzteres  wahr  wäre,  wurde  die 
Steile  des  Athenaeus  immer  Falsches  enthalten. 
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C.  Fr.  Hermann  lässt  die  angezweifelte  Stelle  gelten.  Er  zieht 
Deipnophorie  und  Weiberfest  zusanamen  und  macht  das  Weiberfest 
der  Deipnophorenzu  einem  Nebenact  des  Oschophorienfestes.  Skira 
bat  nach  ihm  zwei  Bedeutungen,  im  weiteren  Sinne  sind  es  die 
Oschophorien  (G.  A.  56,  7),  im  engeren  die  Ceremonien  des  Wei- 
berfestes (§  56,  Text  „vorzugsweise  Uxiga ,  heissen**  die  Bräuche 
der  Weiber).  Nach  Hermann  waren  am  Oschophorientage  Mütter 
und  Kinder  im  phalerischen  Athenatempel  eingeschlossen  und  die 
Weiber  verrichteten  Gebräuche  für  ihre  Fruchtbarkeit;  diese  Ein- 
schliessung  geschah  zum  Gedächtniss  des  von  Theseus  abgelöseten 
Menschentributs ;  die  Vierzehn  waren  im  (phalerischen)  Tempel  ein- 
geschlossen worden  und  hatten  Besuch  von  ihren  Müttern  erhalten, 
die  ihnen  Speise  zutrugen  (Deipnophorie).  Da  nun  die  Deipnophorie 
ein  Oschophorienbrauch  ist,  so  nimmt  Hermann  jene  Mütter  der 
eingeschlossenen  Sohne  und  Töchter  für  die  Skiraweiber  (56,  12)« 
Diese  Annahme  ist  nicht  haltbar.  Die  Skira  sind  eine  Begehung, 
wobei  die  Frauen  geheime  Beschlüsse  fassen  (Ar.  Eccl.lS),  sie  setzen 
ein  längeres  Zusammensein  voraus  und  ein  geordnetes ,  es  ist  von 
dem  Vorsitz  an  den  (Stenien  und)  Skiren  die  Rede  (Ar.  Thesm.834). 
Hiermit  hat  es  keine  Verwandtschaft,  wenn  die  Mütter  kommen,  um 
ihre  Kinder  zu  trösten.  Auch  wargn  die  Kinder,  welche  Theseus 
entführte,  schon  grösser  {i^Vd-eovs  inxä  Tcal  TtaQd'ivovg  roöavrag 
Plut.  Thes.  15),  die  Oschophoren  sind  Jünglinge.  Wie  passt  nun 
das  zur  Geheimsitzung  an  den  Uxi^otgt  —  Die  verborgene  Session 
der  Weiber  nach  bestimmter  Form  ist  nicht  vergleichbar  mit  den 
zwanglosen  Besuchen  der  Mütter  ((poLtävBehk,  An.  p.  235;  BTcatpoL- 
rcov  Plut.  Thes.  23;  Cvv^eöav  aO^aCo^avai  Harpocr.  nach 
Sauppes  Lesart  Or.  Att.  H  p.  289  statt  0vvri6av). 

Gegen  oschophorische  Uxlga  spricht  auch  noch  die  (wahr- 
scheinlich) schon  vom  Anfang  des  Pyanepsion  begonnene  Paraskeve 
des  Thesmophorienfestes.  In  diespr  der  Enthaltsamkeit  gewidmeten 
Vorbereitungszeit  standen  die  Weiber  schon  unter  dem  Gesetz  der 
Thesmophoros.  Es  ist  also  unpassend,  wenn  sie  sich  an  einem  Tage 
der  Paraskeve  im  Athenatempel  einschliessen,  da  all  ihr  Denken 
darauf  gerichtet  ist,  den  Zorn  der  Demeter  zu  versöhnen. 


Thesmophorische  Skira. 

An  Skira  als  einen  Act  des  Thesmophorienfestes  hat  Niemand 
gedacht   ausser  Rinck  U  p.  319.     Rincks  Ansichten  sind  oft  ver- 

Mommsen,  Heortolog'ie.  19 


290  Thesmophorien. 

kehrt  utid  diese  erscheint  bei  ihm  als  flüchtig  hingestellte  Berich- 
tigung einer  eben  so  fluchtig  hingeworfenen  Behauptung.  Von 
dieser  Seite'  her  sind  also  thesmophorische  Skira  wenig  empfohlen ; 
ja  in  Rincks  Darstellung  sind  sie  gar  nicht  annehmbar,  weil  er  sie 
mit  einem  Irrthume  verbindet.  Die  Thesmophoriazusen  sollen  nach 
Eleusis  ziehend  an  den  Torstädtischen  Ort  Skiron  gelangt  sein  und 
dort  die  Skira  begangen  haben ;  sie  zogen  aber  nicht  nach  Eleusis. 
Sehen  wir  also  von  Rinck  ab  und  befragen  die  Alten  selbst. 

Beide  Stellen  des  Aristophanes  sprechen  für  thesmophorische 
Skira ;  Thesm.  834  werden  sie  zusammengestellt  mit  den  Stenien, 
welche  einen  Act  des  Thesmophorienfestes  bilden.  Es  ist  von  einer 
Proedrie  an  beiden  Festlichkeiten  die  Rede  und  der  Gedanke  liegt 
nahe,  dass  auch  die  Skira  ein  Theil  des  vielgegliederten  Thesmo- 
phorienfestes sind,  wenn  auch  v.  835  unter  Tatg  aXXccig  eoQtaXg 
nicht  lauter  thesmophorische  Acte  verstanden  sein  mögen.  Ebenso 
passen  Eccl.  18  für  die  geheimen  an  den  UxiQoig  gefassten  Be- 
schlüsse thesmophorische  IJxiQa,  da  die  Weiber  als  Thesmophoria- 
zusen ganz  unter  sich  sind. 

Auf  thesmophorische  Skira  hat  auch  der  Ravennatische  Erklärer 
jene  erste  Stelle  bezogen,  was  man  übersah.  Zu  den  Worten 
^  ngosSglav  r'  ccitfi  öidoöQ'ac  ^rivloiOi  xccl  SxCQOvg  (v.  834)  be- 
merkt er:  a{L(p6tBQai  ioQTol  yvvccLX(5v,  tä  iihvUtrjvia  TtQodvstv 
t(5v  &66^oq)OQLC3V  TLvavs^iävog  d'\  rä  Sl  EtiIqu  Wy66d-ccL(pa0i 
Tiveg  xä  yivoiieva  [bqcc  iv  tij  ioQtf}  rccvry  ^rjfirjtQL  xal 
Ko^f],  o[  ÖS  otL  i7ti6i€VQa  [iTcl  2Jx£qg}  Fritzsche)  d^etat 
rfi  ^Ad'riva,  Hier  kann  iv  ry  foprg  raiky  nur  das  Thes- 
mophorienfest  sein  oder  die  Stenien,  ein  Theil  desselben.  Denn  die 
(erste)  Interpretation  will  sagen:  „Weiberfeste  sind  beide,  die  Stenien 
am  IX  Pyänepsion,  zwei  Tage  vor  den  Thesmophorien;  die  Skiren 
sollen  nach  Einigen  eine  aq  diesem  Feste  stattfindende  heilige  Hand- 
lung sein  für  Demeter  und  Kore".x  Jene  werden  als  eine  vor  dem 
Feste,  diese  als  eine  an  dem  Feste  begangene  bezeichnet;  denn  am 
nächsten  liegt  für  ioQtfj  doch  wohl  die  Bedeutung:  das  Thesmopho- 
rienfesl  selbst  (weniger  das  Stenienfest),  ungeachtet  „selbst"  nicht 
dasteht,  auch  nicht  durch  Conjectur  {hv  aity  rg  .  .)  hineingebracht 
zu  werden  braucht.  0.  Müller  A.  E.  III,  10  p.  88  citiert  die  Worte 
ohne  tavtijj  und  schreibt  tä  ysvo^sva  Isgä  hv  rfj  ioQvfj  zJijfiri'- 
TQL  xal  Kogy,  wodurch  die  Beziehung  auf  das  „obgenannte  Fest, 
ij  ioQti^  avtri"  verdunkelt  wird.  In  der  Parallelstelle  des  Stepha- 
nus  von  Byz.  sind  die  Worte  hv  tfj  soQxg  xavrri  ganz  weggelassen. 
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Nachdem  er  die  andere  auf  Athena  gehende  Erklärung  verzeichnet 
hat,  fugt  er  hinzu:  aklot  dh  an6  rmv  yiyvofi,ivG^v  legäv  ^17- 
(iTJtSQt  xtxl  KoQt]  (Dubner  adnot.  ad  Schol.  Ar.  Thesm.  834).  Hier 
stehen  also  die  SxIqu  als  eine  der  Demeter  geltende  Opferhaudlung 
da,  ganz  abgeblasst  und  unkenntlich,  weil  Stephanus  von  Byz.  sich  . 
nicht  die  Muhe  gab  den,  im  Zusammenhange  des  Schol.  Ar.  a.  0. 
deutlichen  Zusatz  ebenso  deutlich  in  dem  seinigen  durch  hv  rotg 
€^€6fiog)OQ£oig  wiederzugeben. 

Kalendertage. 

Die  Thesmophorien  fielen  in  den  Pyanepsion  nach  übereinstim- 
mender Angabe  unserer  Quellen.  Auf  einen'  dem  Spätjahr  ange- 
hörigen  Monat  führt  audi  der  Orakelspruch:  „Die  Weiber  aufColias 
d.  h.  die  Thesmophoriazusen  werden  mit  Rudern  Feuer  machen 
und  sich  Speise  bereiten*'  (Herod.  VIII  96).  Der  Spruch  erfüllte 
sich  durch  die  in  den  Herbstmonat  Boedromion  zu  setzende  Sala- 
misschlacht, von  derdierbei  Colias  angetriebenen  Schiffstrümmer 
bald  danach  *)  im  Pyanepsion  den  Weibern  als  Scheite  dienen 
konnten. 

Aber  über  die  Monatstage  selbst  sind  die  Angaben  widerspre- 
chend, in  dem  Grade,  dass  nicht  weniger  als  drei  Hypothesen,  jede 
auf  Zeugnisse  gestüzt,  hervorgetreten  sind,  denn  die  Zeugnisse  gehen 
dreifach  auseinander.  (Mehr  als  drei  Hypothesen  brauchen  wenig* 
stens  nicht  behandelt  zu  werden,  da  die  früheren,  von  Meursius  und 
Wellauer,  ohne  Rücksicht  auf  die  erst  später  entdeckten  Ravenna- 
tischen  Schollen  aufgestellt  sind.) 

Die  erste  unter  den  zu  besprechenden  Ansichten  ist  die  von 
Rinck  (Rel.  d.  Hell.  H  p.  124  sqq.),  der  mit  Meursius  den  XVI  Pya- 
nepsion für  den  Tag  der  vriöt6ia{PlutSirch)  hält  und  die  städtischen 
Thesmophorien  auf  XIV  bis  XVII  ansetzt.  So  ist  ihm  der  XVI 
{vridteCa)  der  dritte  Thesmophorientag,  was  er  nach  Aristoph.  Thesm. 
80  sein  soll,  so  wie  Rinck  nämlich  die  Stelle  versteht.  Aber  Aristo- 
phanes  nennt  denselben  Tag  auch  iii0'ri.  Diesem  Ausdrucke  wird 
Rinck  nicht  gerecht,  da  der  dritte  Tag  unter  vieren  nicht  passend 
ft^(fi}  genannt  wird.    Rinck,  dem  die  Unangemessenheit  dieses  Aus- 

*)  Die  Zeitbestimmung  wird  nicht  alteriert  durch  die  Lesart,  q>Q£^ovai 
(codd.)  oder  qiQv^ovGi  (emend.),  da  man  unter  KtoXidS^g  yvvut%Bg  doch  auch 
bei  der  Lesart  tpQC^ov6i  eher  an  das  bekannte  Frauenfest  dieses  Ortes  als  an 
Bewohnerinnen  von  Colias  denken  wird  (Preller  Ztschr  f.  d.  Alt.  1385  p.  789). 

19» 
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druckes  nicht  entging,  sagt,  die  städtischen  Thesmophorien  zerfielen 
in  drei  Acte,  einen  ersten  zweitägigen  (Wallfahrt  nach  Eleusis  und 
zurück),  einen  zweiten  eintägigen  (Fasten),  einen  dritten  eintägigen 
(Kalligeneia);  und  der  dritte  Tag  bilde  in  der  That  den  mittleren 
.  Festact.  Dagegen  ist  zu  erwidern,  dass  Aristophanes  wie  bei  tQiti] 
so  ebenfalls  bei  (i60i]  nicht  an  einen  Act,  sondern  einfach  an  eine 
'^(iSQa  denkt,  und  der  dritte  Tag  unter  vieren  untreffend  iie0i] 
heissen  wurde.  Zudem  war  der  Fasttag  kein  Decretentag.  Vom 
XVI  Pyanepsion  aber  haben  wir  das  Beeret  Ephemeris  n.  4097; 
mithin  ist  Pyanepsion  XVI  nicht  der  Fasttag,  an  welchem  keine 
Sitzung  stattfand  (Aristoph.  Thesm.  a.O.) —  Die  Angaben  derRaven- 
natischen  Scholien  benutzt  Rinck  zu  einer  ganz  neuen  Vermuthung. 
Was  sie  lehren,  soll  sich  nicht  auf  die  städtischen,  sondern  auf  länd- 
liche Thesmophorien  beziehen,  welche  ebenfalls  4  Tage  dauerten 
Pyanepsion  X  bis  XIII,  a.  0.  n  p.  129. 

Aber  Aristophanes  redet  a.  0.  von  dem  städtischen  Feste  und 
seine  antiken  Erklärer  durften  auch  zunächst  nur  von  diesem  reden. 
Rinck  lässt  sie  den  sehr  grossen  Fehler  machen,  zur  Erklärung  des 
städtischen  Thesmophorientages  bei  Aristophanes  ausschliesslich 
ländliche  Thesmophorientage  herbeizubringen.  Die  ganze  Parallele 
ländlicher  und  städtischer  Thesmophorien  von  gleicher  Länge  ist 
eine  Phantasie.  Rincks  Ansicht  enthält  Willkührlichkeiten  und  kann 
dennoch  weder  Aristophanes'  rQLtr^  und  fiaar^  noch  die  Ansichten  der 
Scholien  leidlich  unterbringen.  Wir  werden  uns  nach  einer  besseren 
umsehen  müssen. 

Die  Scholiasten  des  Aristophanes  stellen  auf,  dass  am  IX  Pya- 
nepsion 2JrijvLa,  am  X  iv^^li,(iovvtv&s(S[ioq)6Qta,  diinXV'Avodos, 
am  XII  vriöreia,  am  XIII  KalktyBveta  begangen  wurden.  In  diesen 
Angaben  ist  System  und  Ordnung,  sie  haben  daher,  seit  Preller  zu- 
erst a.  0.  auf  sie  hinwies,  fast  allgemeine  Billigung  gefunden.  Wenn 
ich  dennoch  das  System  der  Scholiasten  in  einer  gewissen  Beziehung 
für  unrichtig  halte,  so  ist  es  gar  sehr  nöthig  Rechenschaft  zu  geben, 
wie  ich  dazu  gekommen,  anderer  Meinung  als  Preller,  C.  Fr.  Her- 
mann und  Schömann  zu  sein.  Freilich  ganz  allein  stehe  ich  nicht 
gegen  diese,  denn  auch  Fritzsche  zu  Aristoph.  Thesm.  80  ist  anderer 
Meinung  als  der  Scholiast  und  mit  mirtheilweise  derselben  Meinung. 
Er  war  anfangs  überzeugt ,  das  System  der  Scholien  sei  das  wahre, 
es  liegt  seiner  Erörterung  de  Thesmoph.  secundis  zu  Grunde.  Her- 
nach sah  er,  dass  die  Worte  des  Aristophanes  {tgirrj)  sich  nach  den 
Scholiasten  nicht  erklären  lassen  und  dass  ihr  System  einen  Fehler 
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enthalte,  welcher  Einen  Tag  beträgt.  So  erging  es  auch  mir. 
Fritzsche  und  ich  haben  dabei  nicht  den  Vorwurf  zu  tragen,  neben 
alten  und  neuen  Hypothesen  noch  eine  neueste  aufzustellen,  sondern 
berufen  uns  auf  die  polemische  Wendung  des  Scholiasten  &kX  oiöl 
'^%QBVB0%'al  tig  X,  t.  A.,  wonach  unsere  Ansicht  schon  den  antiken 
Erklärern  bekannt  war. 

Die  dritte  Ansicht  also  ist  die  vomSchol.Ar.Thesm.  80  zurück- 
gewiesene, dass  XQCrri  bei  Aristophanes  nicht  den  dritten  Festtag 
bezeichne,  sondern  einen  III  der  betreffenden  Decade,  und  dass  folglich 
das  System  des  Scholiasten  um  Einen  Tag  hinuntergeschoben  werden 
muss.  DennAristophanes  ist  Zeuge  ersten  Ranges,  der  Scholiast  kaum 
zweiten  Ranges.  Piutarch  also  (Dem.  30)  schrieb  . .  81  rgirij  inl 
dixa,  nicht  . .  d'  sTttrj,  oder  wenn  er  extij  schrieb,  versah  er  sich. 

Der  Scholiast  lässt  den  Aristophanes  sagen:  „es  finden  keine 
Gerichte  statt,  auch  keine  Rathssitzung,  weil  es,  das  Fest  von  Hali- 
mus  eingerechnet,  der  dritte,  aber  die  Thesmophorien  im  engeren 
Sinne  genommen,  der  mittlere  Thesmophorientag  ist."  Unmöglich, 
dass  der  Sprechende  in  Einem  Athem  der  Thesmophorien  zugleich 
als  viertägiger  und  als  dreitägiger  gedenke.  Die  erste  Bestimmung 
iTCsl  TQitfi^öri  scheint  blos  dazusein,  um  den  Hörer  zu  verwirren, 
da  sie  auf  einem  Terminus  beruht,  der  auf  der  Stelle  mit  einem  an- 
dern vertauscht  wird,  von  welchem  aus  i;  ii^örj  gesagt  ist. 

Es  fordert  diese  Auffassung  die  Abtheilung:  ensl  tQltTi  ^0x1 
®€(f(ioq)ogiG)v,  rj  ^e0i^;  „weil  es  dritter  Festtag  der  Thesmophorien 
ist,  der  mittlere.'*  Da  aber  rptrij  keinen  Artikel  hat,  so  denkt  man 
vielmehr  bei  tQiti]  an  einen  Kalendertag,  und  zieht  ®€(f[ioq)OQiG)v 
^  ^dtfri  zusammen,  so  wie  Ar.  Thesm.  375  und  im  Sprichworte  bei 
Athen.  VUp.307F.  Fritzsche  a.  Orp.  23  lehrt  auch,  dass  es  me- 
trisch besser  sei  iTtsl  tgCxri  'öxl  für  sich  zu  lassen.  Nun  kann  aber 
in  der  täglichen  Umgangssprache  inl  Sixa  recht  wohl  ergänzt  wer- 
den; denn  XQixri  ij  fiiorj  „dreizehnter  Monatstag"  zusammenzu- 
ziehen würde  eher  für  Hesiod  {i^y.  782.  794.  805.  810.  820)  als 
für  Aristophanes  passen,  auch  den  sogar  sprichwörtlichen  Zusam- 
menhang von  @s(5(iofpoQici)v  i}  (leör^  zerstören.  0d'ivovxog  wird 
von  selbst  ergänzt  in  den  Wolken  1128,  da  jts^Ttxrj,  xsxgäg  x,  x,  L 
keinen  anderen  Sinn  zulässt.  Demosthenes  19,  59  will  sagen,  dass 
vom  XVI  bis  XX  Skirophorion  fünf  Tage  sind,  unterdrückt  aber  bei 
XVI  die  Zehn :  aico  yccQ  i'xxrjg  Big  xavxriv  (xrjv  slxaöa)  niiinxri 
ytyißexai,  im  vorigen  §  hiess  es  vollständig:  ij  d'  hxxXri^la  ^lexot 
xavxa  .  ,  X'^  exxy  £7tl  8ixa  iyCyvBxo  2JxiQO(poQi<5vog.     Weqn 
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hier  der  Zusammenhang  erlaubte  knl  d£X<x  ohne  Schaden  wegzulassen, 
so  müssen  wir  diese  Weglassung  der  Sprache  der  Gegenwart  und  des 
täglichen  Umgangs ,  wo  .vieles  sich  von  selbst  versteht,  in  eben  dem 
oder  noch  weiterem  Umfange  beilegen  und  können  den  aristophani- 
schen Mnesilochos  sagen  lassen:  „weil  tgitri  \sV*,  da  der  gegenwärtige 
Hörer  weiss,  in  welcher  Decade  des  Monats,  vorausgesetzt,  dass  es  auf 
dieDecade  überhaupt  ankam  und  tQizi]  allein  nicht  genügte,  um  einen 
für  öfiTentliche  Geschäfte  wenig  geeigneten  Tag  (s.  S.94)  anzudeuten. 

Gehen  wir  also  vom  Aristophanes  aus  in  dieser  Frage  und  lassen 
ihn  beglaubigen ,  dass  der  mittlere  Thesmophorieutag  der  III  einer 
attischen  Woche,  in  diesem  Fall  der  XIII  des  Monats  sei,  so  ist  es 
willkommen,  dass  wir  den  besten  Zeugen  für  uns  haben ;  aber  geben 
wir  ihm  Gehör,  so  müssen  wir  die  Angaben  der  Schollen  sowol  wie 
den  Plutarch  eines  Irrthums  zeihen,  was  nicht  willkommen,  jedoch 
unter  mehreren  Uebeln  das  kleinere  ist.  Durch  Interpretation  nämlich 
die  Schollen  und  den  Aristophanes  dasselbe  sagen  zu  lassen  i^  un- 
möglich, was  ich  hervorhebe,  da  Fritzsche  einen  Versuch  dazu  ge- 
macht hat.  Der  Versuch  ist  folgender.  Vielleicht,  heisst  es  p.  24, 
lassen  sich  dendg  und  eixdg  als  erste,  XI  und  XXI  als  zweite,  XII 
und  XXII  als  dritte  Tage  der  entsprechenden  Decaden  nehmen.  Wer 
das  zulässt,  lässt  die  heilloseste  Verwirrung  zu.  Es  ist  nicht  nöthig, 
darauf  einzugehen ,  um  so  weniger  als  Fritzsche  selbst  p.  23  sagU 
dass  er  diesen  Weg  weniger  probat  finde  („minus  probo"). 

Für  die  Worte  des  Aristophanes  ist  es  gleichgültig,  ob  tags 
vor  den  städtischen  Thesmophorien  in  Haliraus  ein  Fest  war  oder 
nicht,  da  ^  inieri  lediglich  das  städtische  Fest  angeht.  So  be- 
stätigt sich  nun  die  Behauptung  derer,  welche  erinnerten,  dassftaW^ 
fast  immer  von  nur  dreien  stehe.  Doch  ist  das  nebensächlich. 
Wären  nämlich  5  städtische  Thesmophorienfesttage  überliefert, 
weshalb  sollte  der  dritte  da  nicht  ^  ^iSri  heissen  dürfen?  Meursius 
und  Corsini ,  welche  5  Festtage  annahmen ,  haben  daran  nicht  ge- 
zweifelt ;  heisst  doch  der  Mittelfinger  auch  im  Griechischen  6  yiicog 
(bei  Plato  Rep.  p.  523) ;  cf.  Pollux  IX  98  xäv  81  nivxs  tföv  ixa- 
ziQc^d'Sv  yQttfi(i(Sv  iid0ri  rtg  iqv  isgä  xalovfiivri  ygaiifiT}. 

Gegen  das  System  der  Schollen  lassen  sich  noch  andere  Ein- 
wendungen machen.  Erstlich :  wenn  die  ayvsia  d%  dvÖQog,  welche 
deii  Thesmophorien  voranging,  in  Athen  neun  Nächte  dauerte,  so 
werden  diese  aus  einer  Boedromion- Nacht  und  8  Pyanepsion-Näch- 
ten  bestehen.  Man  erwartet  aber  einfach  die  ersten  9  Nacht»  des 
Pyanepsion.  Es  lässt  sich  nicht  entgegnen,  nach  vollen  8  wx^'t^is- 
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Qoig  und  einer  dazu  verbrauchten  Nacht  sei  noch  die  Tageshelle 
des  IX  Pyanepsion  übrig.  Denn  die  UrijvLa  sind  selbst  nächtlich 
{ikoiSoQovvto  ^  iv  avtfj  wxtog  Photius) ,  so  dass  jedenfalls  die 
(das  griechische  vvxd7Jii€Q0v  beginnende)  Nacht  des  X  Pyanepsion 
für  die  Sxr^vva  mit  in  Anspruch  genommen  werden  musste,  ausser 
der  Tageshelle  des  IX.  Sollen  also  die  Frauen  ihre  leQOiirivia  mit 
Neumond  beginnen,  so  folgt,  dass  die  ayvsCa,  ihre  Neuntagigkeit 
Yorausgesetzt,  noch  den  IX  Pyanepsion  dauert,  also  die  Ut'^VLa  erst 
mit  Sonnenuntergang  dieses  Tages  d.  h.  mit  Beginn  des  X  Pyanep- 
sion anheben  können.  —  Diese  Einwendung  ist  nur  secundär,  weil 
sie  auf  der  nicht  ganz  sicheren  Annahme  beruht,  dass  Ovids  novem 
noctes  (Hetam.  X,  434)  für  Athen  galten. 

Die  zweite,  aber  ebenfalls  nur  secündäre,  Einwendung  gegen 
die  Daten  des  Scholiasten  ist  folgende:  der  XII  ist  nach  den  Scho- 
llen Trauertrag ,  der  XIII  Freudentag.  Hiermit  stimmt  die  Analogie 
des  attischen  Kalenders  nicht  überein,  der  XII  ist  in  den  attischen 
Monaten  niemals  traurig,  der  XIII  niemals  heiter.  Das  Fest  des  XII 
Skirophorion  ist  allerdings  ernst,  aber  nicht  finster,  am  XII  Heca- 
tombaeon,  XII  Boedromion ,  XII  Anthesterion  sind  heitere  Feste. 
Dagegen  ist  XIII  Anthesterion  das  Chytrenfest,  ein  Tag  der  Trauer, 
der  Xni  Skirophorion  war  Tielleicht  für  Hinabtragung  von  Todlen- 
gaben  (Arrhephorie)  bestimmt,  anscheinend  ist  er  überschlagen  zwi- 
schen Skirophorien  und  Buphonien.  Am  XIII  Boedromion  soll 
nach  C.  I.  I  n.  523  Nephthys  und  Osiris  einen  Hahn  als  Opfer  er- 
halten ,  ein  Opfer  wie  es  scheint  von  chthonischem  Character.  Am 
XIII  Gemelionist  (wenn  Scaliger  Canon.  Isag.  p.  58  recht  berichtet) 
Agamemnon  ermordet  worden.  Vom  XUI  scheint  es  keine  Staats- 
decrete  zu  geben,  s.  S.  94. 

Alle  diese  Bedenken  sind  gehoben,  wenn  wir  den  Scholiasten 
eines  Fehlers  zeihen,  eines  nicht  grossen  aber  durchgehenden.  Er 
fing  seine  Thesmophori^ntage  früher  zu  zählen  an,  als  er  gesollt 
hätte.  Statt  die  ayvaCa  an^  dvägog,  welche  bis  zum  IX  Pyanepsion 
dauert,  am  Ende  des  IX  enden  zu  lassen,  rechnete  er  sie  bis  zum 
IX  exclusive,  so  kam  die  ganze  Reihe  um  eine  Stelle  zu  hoch. 

Nach  der  berichtigten  Ansicht  wird  XIV  Kalligenientag.  Diese 
Benutzung  der  Tetrade  lässt  sich  aus  Hesiods  Hemerologium  em- 
pfehlen. Nach  Hesiod  ist  die  Tetras  passend  zur  Heirath;  vgl.  auch 
tetQcidi  xovQog  iysvto  xccl  ovnote  Tcdyxaxog  i6xai  im  Schol. 
Hes.  iqy.  112  Vollb. 
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/ 
Da  die  Thesmophorien  bis  in  römische  Zeiten  fortbestanden, 
so  müssen  die  Theseen  in  ihrer  späteren,  mehrere  Tage  umfassenden 
Gestalt  neben  den  Thesmophorien  untergebracht  werden.  Dies 
wird  erleichtert,  wenn  Pyanepsion  IX  nicht  von  den  Thesmophorien 
occupiert  gewesen  ist;  s.  S.  287. 


Die  Feier. 

Der  abendlich  nach  dem  Interlunium  zuerst  erblickte  Neumond 
des  I  Pyanepsion  (s.  o.  S.295)  war  den  Weibern  das  Zeichen  der  be- 
ginnenden Paraskeve,  welche  Keuschheit  und  Enthaltsamkeit  für  9 
Nächte  (Ovid.Metam.  X,  434)  auferlegte.  Diese  Paraskeve  war  eine 
häusliche,  die  Frau  enthielt  sich  ihres  Mannes  und  legte  Büsche  von 
Agnus  castus  in  das  Ehebett.  Eben  jetzt  war  man  mit  der  Winter- 
saat beschäftigt ,  der  Pyanepsion  ist  der  Saatmonat.  Um  nun  das 
Gedeihen  dieser  Arbeit  des  Mannes,  wie  das  Wohl  des  ganzen  Hauses 
zu  fördern,  um  den  Segen  künftiger  Ernte  wie  auch  die  Segnung 
der  Eheleute  selbst  mit  Kindern  zu  sichern,  mühete  sich  die  Haus- 
frau rein  und  heilig  vor  das  Antlitz  der  Demeter  zu  treten,  deren 
Hochfest  gegen  den  Vollmond  herannahete.  Nachdem  die  neunte 
Nacht  verstrichen  war,  dachten  die  Weiber  an  den  Aufbruch  und 
zogen  dem  phalerischen  Hafen  zu. 

Mit  Sonnenuntergang,  wenn  IX  Pyanepsion  endete  und  X  be- 
gann, trafen  die  Weiber  einander  zum  Beginn  der  Stenien.  Da  am 
folgenden  Tage  die  Thesmophorien  von  Halimus  statthatten,  so 
mochten  die  heranziehenden  Matronen  theils  gleich  nach  Halimus 
gehen,  theils  vorher  sich  in  Athen  treffen,  um  von  Athen  nach  Ha- 
limus zu  wandern.  Gegen  Preller  bemerkt  Rinck  p.  128,  dass  die 
Procession  von  Athen  nach  Halimus  auf  einer  blossen  Erdichtung 
beruhe.  Allerdings  werden  die  Stenien  besser  nicht  als  „Tag  der 
Festprocession",  Schömann  Alt.  II  p.  427,  tu  betrachten,  vielmehr 
eine  Anzahl  kleiner  Processionen  anzunehmen  sein,  so  dass  die 
Stenia  überall  da  stattfinden,  wo  sich  feiern  wollende  Trupps  von 
Thesmophoriazusen  treffen.  Die  Nächtlichkeit  der  Stenia  ist  über- 
liefert, sie  begannen  also  nach  Sonnenuntergang  und  die  begegnen- 
den, wie  Nachtpatrouillen  im  Felde ,  verlangten  sich  die  Parole  ab 
und  gaben  scherzend  das  Erkennungszeichen.  Streichen  wir  also 
die  förmliche  Festprocession  und  setzen  zwanglose  Weiberzüge  an 
die  Stelle,  die  weder  in  vorgeschriebener  Zahl  noch  an  vorgeschrie- 
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benem  Orte  stattfanden.  Rinck  entfernt  sich  indess  \veiter  von  der 
Ueberlieferung  als  seine  Gegner ;  mit  Unrecht  sucht  er  das  haiimu« 
sische  Fest  zu  localisieren  und  den  Zusammenhang  mit  dem  städti- 
schen zu  zerstören.  Der  erste  Tag  {Lxr^via)  betraf  alle  Thesmo- 
phoriazusen,  am  zweiten  folgt  das  halimusische  Fest,  der  dritte  und 
die  folgenden  gehen  wieder  alle  Thesmophoriazusen  an — welcher 
Schluss  war  da  trefiender  als  der  von  Preller,  dass  auch  der  halimu- 
sische Tag  einen  Theil  des  Thesmophorienfestes  bilde? 

Die  Scherze  trafen  vorwiegend  die  Weiber,  indem  zwei  Schaaren 
in  spöttischen  Verkehr  geriethen  {ikotSoQOvvto  aXlfj^ag  Photius) ; 
Tgl.  Herod.  V,  83.  Gerieth  ihnen  ein  Manu  in  den  Wurf,  so  bekam 
er  indess  ohne  Zweifel  reichlich  Schelte  ab.  Bei  Aristophanes  heisst 
es,  dass  sich  einer  nichts  hätte  Schimpfliches  gefallen ,  selbst  der 
Achaja  (der  Demeter)  nichts  hingehen  lassen,  Acharn.  708.  Unter 
der  Achaja  wird  am  besten  die  Göttinn  der  Stenien  und  Thesmopho- 
rien verstanden. 

Das  privilegierte  Spotten  an  den  Demeterfesten  hat  sich  auch 
in  der  Literatur  ausgeprägt.  Eine  hochberühmte  Cultusstätte  der 
Thesmophoros  ist  Paros,  und  der  Parier  Archilochus  ist  Schöpfer  des 
iambischen  Spottgedichts,  Muller  Ltg.  I,  235.  Malice,  die  verwun- 
den will,  muss  Dinge,  die  wahr  sind,  zu  einem  Bilde  zu  vereinigen 
wissen,  welches  beleidigt,  weil  es  trifft  im  Einzelnen,  im  Ganzen  aber 
doch  an  Carricatur  streift,  muss  also  nicht  ideal  noch  schöpferisch 
sein.  So  vermögen  Frauen  aus  kleinen  Zügen  eine  Schilderung  zu 
gestalten,  die  bis  zur  Grausamkeit  genau  ist,  und  den  Gegner  mit 
Nadelstichen  tödtet,  ohne  in  ihrer  Gereiztheit  ein  Maass  zu  kennen. 
Solch  ein  Element  ist  auch  im  Archilochus.  —  Der  platte  jedoch 
nicht  untreffende  Spott  des  Simonides  nsQil  ywaiTcäv  passt  in  den 
Mund  von  Thesmophoriazusen.  Merkwürdig  erinnert  die  beste 
Sorte  der  Weiber  (v.  83  t^v  d'  hx  (i€l£00i]g)  an  die  MeUssen  der 
Demeter  (Lobeck  Agl.  817)  und  von  Eheweibern,  ihrem  Werthe  oder 
Unwerthe  für  Mann  und  Haus ,  ist  überhaupt  nur  die  Rede ;  dies 
liegt  eben  im  Bereich  der  Thesmophorien  (Frau  und  Rinder,  und 
Gedeihen  des  Korns,  das  Haus  und  Kinder  ernährt). 

Die  halimusischen  Mysterien  folgten  am  XI  Pyanepsion,  vom 
Abend  an.  Ueberliefert  ist,  dass  sie  den  Tag  vor  der  städtischen 
Feier  begangen  sind;  nimmt  man  noch  die  nächste  Nacht  hinzu 
(Schömann  a.  0.),  so  dauern  sie  36  Stunden  etwa,  zwei  Nächte  und 
die  zwischenliegende  Tageshelle.  Die  mystischen  Gebräuche  werden 
nächtlich  im  Thesmophorion  der  Halimusier  (G.  A.56,  15)  vollzogen 
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sein,  während  der  Tag  in  Spiel  und  Tanz  an  der  ganzen  Küste  bis 
Colias  (Plutarch  Solon  8)  hingebracht  wurde,  es  scheint  auch»  dass 
am  Ufer  gekocht  ward  (Herod.  VIII  96).  Ein  Theii  der  Feier  in 
Halimus  mag  auch  der  Aphrodite  auf  Colias  gegolten  haben ;  Preller 
Ztschr.  f.  d.  Alt.  1835  p.  791  und  gr.  Myth.  1,  481. 

Der  Tag  in  Halimus  war  ein  wesentlicher  Theil  des  athenischen 
Thesmophorienfestes,  nicht  wie  die  Stenien  mehr  nebensächlich, 
noch  weniger  Mittelpunct  einer  von  der  städtischen  unabhängigen 
ländlichen  Feier.  Die  nahe  Meerfluth  diente  ohne  Zweifel  zu  Rei- 
nigungen, *)  wie  an  dem  aXads  fivötat  genannten  Tage  der  £leu- 
sinien.  Doch  ist  dieser  Vergleich  für  Halimus  schwerlich  erschöpfend. 
Denn  der  Ausdruck  „Mysterien  in  Halimus"  (Alimontia  mysteria, 
Arnob.  V,  28;  G.  A.  56,  15),  das  dem  städtischen  vergleichbare 
Thesmophorlon  daselbst,  deuten  auf  grössere  Selbständigkeit  und 
eigenthümlichen  Inhalt  des  halimusischen  Festes.  Ein  blosser  Rust- 
tag  kann  nicht  sv  'Ah^Lovvti  &€0fiog)6QLa  heissen  (Schol.  Ar. 
Thesm.  80). 

Am  folgenden  Tage,  XII  Pyanepsion  (avodog),  zogen  die  Frauen 
in  grosser  Procession  von  Halimus  zur  Stadt.  Wenn  sie  morgens  auf- 


*)  Die  Badesitteu  ia  der  Türkei  haben  mit  den  Bräuchen  der  beiden  ersten 
Thesmophorientage  (Stenia,  Alimontia  mysteria)  Aehnlichkeit.  Der  Besuch  der 
Badehäuser  ist  eine  der  beliebtesten  Vergnügungen  in  der  Türkei,  nicht  bloss 
bei  den  Türkinnen,  sondern  ebenfalls  den  dort  lebenden  Griechinnen,  Armenien 
rinnen  und  Jüdinnen.  Die  Nacht  vorher,  ehe  die  badende  Damengesellschaft 
ausfährt,  ist  unruhig,  sie  wird  grossentheils  auf  Zubereitung  von  Leckerbissen 
verwendet,  die  jede  Dame  mitnimmt.  Morgens  werden  die  Wagen  bestiegen, 
einer  nimmt  die  Gesellschaft  auf,  ein  zweiter  das  Gepäck.  Unterwegs  wird  ge- 
frühstückt, geraucht,  geschwatzt,  gelacht,  auch  wohl  gestritten  und  geschrieen. 
Im  Badehaus  angelangt,  wirft  jedeDame  sich  in  das  Badecostüm,  worauf  wieder 
geruht  und  gegessen  wird.  Endlich  folgt  das  Baden  selbst ,  jedoch  vielfach  un- 
terbrochen durch  Rauchen,  Essen,  Kaffeetrinken,  Spielen  und  Necken.  Bei  den 
Neckereien  nehmen  die  Muhamedanerinnen  gewöhnlich  die  Andersgläubigen 
zum  Stichblatt,  und  zwar  in  einer  Weise  wie  unartige  Kinder  dergleichen  thun. 
Auf  das  Baden  mit  Nebengenössen,  verwenden  sie  3  bis  4  Stunden.  Dann 
schlafen  sie  aus.  Beim  Erwachen  folgt  eine  lange  und  lebhafte  Berathung  über 
die  Vergnügungen ,  mit  denen  der  köstliche  Tag  schliessen  soll.  Gewöhnlich 
entscheidet  man  sich  für  den  Besuch  einer  der  Promenaden,  wo  die  Badegesell- 
schaft lustwandelt  und  über  die  Vorbeigänger  medisiert.  Endlich  werden  unter 
einem  Baume  die  Teppiche  ausgebreitet  und  geruht,  während  die  in  Körben  mit* 
gebrachte  Mahlzeit  gewärmt  wird.  Erst,  wenn  es  spät  geworden,  entschliessen 
sich  die  Damen  zur  Heimkehr.  (Nach  der  Mittheilung  eines  Unterhaltungs- 
blattes.) 
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brachen,  SO  konnten  sie,  im  städtischen  Thesuiophorion  augelangt,  um 
die  Mittagszeit  "^j  ungefähr,  die  Gebräuche  vollziehen,  welche  ZTcCga 
heissen;  für  die  27x^9«  und  die  dann  gefassten  heimlichen  Beschlüsse 
(Ar.  Eccl.  18)  ist  eine  Räumlichkeit  erforderlich,  die  völlige  Abson- 
derung gestattete.  Eine  solche  bot  ohne  Zweifel  das  städtische 
Thesmophorion  dar. 

Der  Ort  der  städtischen  Feier  scheint  am  Osthang  der  Acro- 
polis  gewesen  zu  sein,  im  Umfange  des  „Eleusinion  unter  der  Burg 
{n6li,g)'\  (s.  oben  Note  S.  249),  sei  es  nun,  dass  das  städtische 
Eleusinion  mit.  älterem  Namen  Thesmophorion  geheissen  habe,  sei 
es,  dass  ein  Theil  des  Eleusinion  den  Namen  Thesmophorion  führte, 
so  wie  ein  Ort  im  ti(i€vog  der  Athena  Skiras  den  Namen  Oschopho- 
rion  hatte;  Schol.  Ar.  Thesm.  585  btsl  xal  avoäov  trjv  sig  to 
d'SöiioipoQi^ov  «(pi^iv  liyovOiv  hxl  uilnikiß  (am  Burghügel)  yuQ 
xattuL  to  ^66(ioq>6Qiov.  Auch  Fritzsche  (z.  d.  Stelle)  sucht  das 
Thesmophorion  bei  der  Burg,  spricht  sich  aber  leider  nicht  näher 
darüber  aus.  Die  Geheimdienste  der  Demeter  Thesmophoros  fordern 
einen  verschhessbaren  Raum ,  diese  Eigenschaft  hatte  das  Eleusinion 
(Thuc.  II,  17).  Es  ist  durchaus  kein  anderer  städtischer  Ort  für  die 
Thesmophorien  auszumitteln  als  dieser,  und  so  lange  nicht  diejeni- 
gen, welche  sich  das  Thesmophorion  anderswo  denken  (C.  Fr. 
Hermann  in  G.  A.  56,  20),  damit  hervortreten,  wo  sie  sich  das 
Thesmophorion  denken,  ist  eine  unsichere  Ansicht  besser  als 
gar  keine.  Es  empfiehlt  sich  historisch  gar  sehr,  dass  die  eleu- 
sinische  Demeter  da  eingewiesen  wurde,  wo  die  thesmophorische 
längst  gewohnt  hatte;  denn  in  der  Stadt  ist  die  eleusinische 
nicht  alt 

In  der  grossen  Procession  von  Halimus  bis  ins  Centrum  der 
Hauptstadt,  wurden  die  %'S0^oC  (Gesetze)  der  Demeter  feierlich  ein- 
hergetragen.  Heilige  Frauen  trugen  die  herkömmlichen  Schrift- 
rollen (in  Capseln)  auf  dem  Haupte  (Schol.  Theoer.  IV,  25 ;  Fritzsche 
p.  579 sq.;  cf.  Ar.  Eccl.  v.  222 sq.  iici  r^g  xstpaliiq   tpiQ0v6iv, 


*)  Die  Setzung  der  Skira  ist  unsicher.  Aus  der  Aufein  anderfolge  ^ti^y^iw 
x«i  2I%£Q0is(Ar,  Thesm.  834)  folgt  höchstens,  dass  erst  Stenia,  dann  Skira  be- 
gangen sind.  Nach  Obigem  lagen  noch  die  halimusischen  Mysterien  dazwischen. 
Dies  verringert  die  Einstimmung  mit  der  Aufeinanderfolge  bei  Aristophanes, 
die  also  nicht  so  ist,  wie  wenn  man  Gründonnerstag  und  Siiltfreitag  sagt.  Aber 
wenn  wir  unter  den  Snigoig  die  Hauptversammlung  für  zu  fassende  Beschlüsse 
verstehen,  so  passt  eine  solche  besser  in  die  städtische,  au  den  Hauptfesttagen 
benutzte  Oertlichkeit  als  nach  Halimus, 
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SgjCBQ  xccl  ^QO  tov  '  rct  @€6(iog)6QL*  ayovöLV,  SgitSQ  xal  tcqo 
tov),  freilich  nicht  nach  £leusis.  *)  Dieser  Act  ist  der  Grund  des 
Festnamens,  Thesmophorien  bedeutet  Gesetzestragung.  Aus  der 
Bezeichnung  des  Festgebrauchs  scheint  der  Name  der  Göttinn  ®£- 
0fio(p6Qog**)  erst  entstanden,  indem  d'eöfioipoQog  ursprunglich  eine 
im  Dienste  der  Demeter  jenen  Brauch  yoliziehende  Frau  bedeuten 
dürfte,  so  viel  me  d'£0(ioq)OQLd^ov0a. 

Die  vriötsCa  folgte  am  Xill,  der  mittlere  Tag  des  städtischen 
Thesmophorienfestes  (XII,  XIII  und  XIV),  dessen  Dreitägigkeit  über- 
einstimmt mit  den  ebenfalls  dreitägigen  Thesmophorien  von  Milet, 
Abdera  und  Sparta  (Fritzsche  p.  578;  Welcker  G.  L.  U  p.  500). 
Finstre  Todtentrauer  (öxvd'QCOTtotdrrj  Plut.  Dem.  30)  war  der 
Character  dieses  Tages,  die  Weiber  sassen  auf  der  Erde  und  fasteten 
(vifj0rsvov6iv  xafial  xad^fievai  Plutarch  de  Iside  et  Os.  c.  69), 
wie  David  fastete  und  über  Nacht  auf  der  Erde  lag  2  Samuelis  12, 
16.  Die  Bräuche  waren  so  streng  und  eigenthümlich,  dass  sie  in  die 
gewöhnliche  Rede  übergingen.  Mit  Thesmophorienfasten  verband . 
man  die  Vorstellung  der  strengsten  Enthaltsamkeit  und  Speiselosig- 
keit  Ar.  Av.  1519;  Athen.  VII  p.  307 F;  vgl.  Schol.  Ar.  Thesm.  375. 

Für  das  religiöse  Bewusstsein  war  die  vrjötSLa  offenbar  die 
Spitze  des  ganzen  Festes ,  bestimmt  den  Grimm  der  chthonischen 
Gottheiten  zu  besänftigen.  Ausser  dem  Fasten  und  Auf-der-Erde- 
sitzen  fanden  wohl  auch  xofi^ol  xal  ^'Q'^vol  statt,  die  den  Erd- 
göttern gebühren;  Welcker  G.  L.  I,  360.  Es  lag  das  Dogma  zu 
Grunde,  dass  im  Herbste,  wenn  alles  Grün  und  jede  Schönheit  des 
Jahrs  schwindet,  auch  Köre  in  den  Hades  gehe  und  die  darum  be- 


•)  Die  irrthümliche  Erwähnung  von^leusis  erklärt  sich  leichter,  wenn  wir 
das  Eleusinion  als  Ziel  der  Process^lon  ansehen.  Allerdings  konnte  eine  Ver- 
wechselung zwischen  den  Demeterfesten  auch  allein  schon  zu  irriger  Nennung 
von  Eleusis  fähren  (Fritzsche  p.  580).  Die  Verwechselung  von  Halimus  und 
Eleusis  (G.  A.  56,  20)  ist  vielleicht  unabhängig  entstanden;  das  bei  Plut.  Solon 
8  Erzählte  gehört  offenbar  nach  Halimus. 

**)  So  setzt  der  Satpvri^OQOS  ^oißog  Anacr.  XI,  6  Bergk  den  Gebrauch  des 
dcupv7j(poQstv  voraus.  Welcker  G.  L.  II,  496  will  ^softog  in  dem  Compositum 
auf  das  Gesetz  der  Ehe  beziehen;  ^sofiog  heisst  aber  überhaupt  Satzung  und 
andere  Satzungen  dürfen  wir  nicht  ausschliessen.  Was  die  Weiber  trugen, 
waren  wohl  zunächst  die  Ritual- Vorschriften  ihres  Thesmophorienfestes,  über 
Opfer,  Procession  u.  dgl.  Gewiss  bezog  sich  auch  einiges  darin  auf  die  Saat, 
z.  6.  wenn  der  Kranich  das  Zeichen  gebe,  solle  man  zu  (Zeus  und)  Demeter  um 
Gedeihen  für  die  Saat  (in  bestimmtem  Geremoniell)  ein  Gebet  richten,  Hesiod 
sgy,  450.  467. 
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trübte  Demeter  Beileid  verlange,  und  dsss  sie  die  strafen  und  heim- 
suchen werde,  welche  ihr  das  Beileid  versagen.  Die  Thesmopho- 
riengöttinn  ist  eine  attische  Achaja,  d.  h.  die  Klagende.  Mit  dem 
Feste  der  Demeter  Achaja  in  Böotien  stellt  daher  Plutarch  a.  0.  die 
Thesmophorientrauer  zusammen,  weil  die  Göttinn  um  der  Köre 
willen  iv  a%ei  ist. 

Die  den  Mächten  der  Unterwelt  in  ihre  tiefen  Wohnungen  hin- 
abgesendeten Schweinsopfer  (Welcker  G.  L.  II,  500)  werfen  keine 
Opferschmäuse  ab,  denn  bei  dem  iisyagC^eLv  wurde  das  ganze  Thier 
versenkt. 

Die  leidenschaftlichen  Trauergebräuche  gehören  gewiss  einer 
sehr  alten  Zeit  an  und  reichen  weit  über  Solons  und  Epimenides' 
Reformation  hinauf.  Vgl.  Welcker  G.  L.  I,  360-  Hier,  im  Begehen 
der  vriötsia,  ist  ohne  Zweifel  etwas  von  dem  OkXyiqov  xal  ßaQßa- 
QLXov  (Plut.  Solon  12)  in  den  Trauergebräuchen  der  Weiber  be- 
wahrt, das  jene  Reformatoren  beschränkten.  Das  Attica  älterer  Zeit 
trauerte  ebenso  orientalisch  heftig  wie  Lacedaemon,  Herod.  VI,,  58. 
Diese  von  den  Alten  selbst  abgegebenen  Urtheile  verdienen  Beach- 
tung. An  sich  folgt  aus  dem  Nichtgebrauch  des  Sessels  und  dem 
Fasten  noch  nicht  eine  Beeinflussung  durch  Orientalen;  dergleichen 
konnte  auch  ohne  orientalischen  Einfluss  ähnlich  in  Gebrauch  kom- 
men, aber  vielleicht  doch  nicht  in  solcher  Maasslosigkeit.  Es  können 
also  asiatische  Einwirkungen  diese  schon  bei  den  Griechen  selbst 
entstandene  Sitte  gesteigert  und  gegipfelt  und  gottesdienstlich  "*)  ver- 
wendet haben. 

Der  letzte  Festtag,  XIV  Pyanepsion,  hiess  KaXkiyiveia  und 
bezog  sich  auf  die  Geburt  schöner  Kinder.  Der  Name  scheint  ur- 
sprünglich die  jetzt  versöhnte  Demeter  zu  bedeuten ,  als  die  da  nun 
den  Matronen  den  schönsten  Segen  der  Familie  nicht  versagen 
werde.  Aristophanes  in  den  zweiten  Thesmophoriazusen  hatte  die 
Kalligeneia  als  eine  eigene  Figur  abgesondert ;  Kalligeneia  ist  die 
Vorrednerin  des  erwähnten  Lustspiels.  Wie  die  (ersten)  Thes- 
mophoriazusen am  Tage  der  vriCrsia  spielen,  so  die  zweiten  am 
Kalligenientage.  **) 


*)  Bei  Homer  zeigen  sich  ähnliche  Zftge  an  trauernden  Personen,  freiwilli- 
ger Verziclit  auf  die  gewohnten  Bequemlichkeiten ,  auf  Speise;  aber  nur  als 
menschliche  Schwäche  >  nicht  als  gottesdienstliche  Sitte.  Homer  Odyss.  IV,  717. 
788;  XI,  190;  Hymn.  IV,  193. 

*)  Dieser  Meinung  sind  Fritzsche  p.  585  und  Bergk  Frgm.  Ar.  187. 
Welcker  G.  L.  II  p.  505  behauptet,  die  zweiten  Thesmophoriazusen  wären. erst 


302  Apaturien  und  Chalkeen. 

Auf  alles,  was  an  heiteren  Gebräuchen  überliefert  ist,  hat  der 
Kalligenientag  die  nächsten  Ansprüche,  übrigens  nicht  die  allei- 
nigen, denn  auch  in  Halimus  wurde  gespielt  und  getanzt.  Schömann 
p.  428  setzt  verschiedene  scherzhafte  Bräuche  {xvi6(i6g  Reiz  und 
Lüsternheit,  oxAofcrfto: Tanz  mit  Niederkauern,  x^^^f'^i^ocov  Siayyfta*) 
chalcidisches  Greifspiel)  auf  diesen  Tag,  was  im  Allgemeinen  das 
Wahrscheinlichste  ist,  obwohl  wir  uns  von  den  Bräuchen  keine 
deutliche  Vorstellung  machen  können. 

Am  wenigsten  zweifelhaft  ist,  dass  ein  Opfer  ^rniia  genannt 
dem  letzten  Tage  angehorte;  denn  es  wurde  als  Zugabe,  mit  Rück- 
sicht auf  möglicherweise  begangene  Fehlgriffe  in  den  Thesmo- 
phorien,  dargebracht.  —  G.  A.  56,  19. 


Apaturien  und  Chalkeen. 

Kalendertage. 

Die  Zeit  des  Festes  war  der  Monat  Pyanepsion ;  die  Tage  sind 
nicht  überliefert,  sie  müssen  nach  Vermuthung  angesetzt  werden. 
Ein  bewegliches  Fest  waren  die  Apaturien  schwerlich,  wenn  auch 
die  beiden  öffentlichen  Ferientage,  die  man  dem  festlichen  Triduum 
zulegte,  nach  dem  Ermessen  der  Geschmacksherren  {TtQorsvd'ai) 
verschiedene  Stellung  hatten  (z.  B.  als  zwei  Vortage,  ein  andermal 
als  ein  Vortag  und  ein  Nachtag  des  Triduums),  die  ins  gesammt5 
Tage  betragenden  apaturischen  Ferien  also  allerdings  da  im  Kalen- 


nach  vollendetem  Feste  begangen  worden.  Demetrius  der  Trözeuier  nannte  dies 
Stück  Ssafiotpogiäcocaai.  Die  Gesetzestragung  und  der  Trauertag,  also  die 
Hauptacte  der  Thesmophorien ,  sind  am  Kalligenientage  vorbei,  dieser  ist  ein 
Tag  des  Aufathmens  von  den  strengen  Stunden  der  Traner,  ein  durch  die  thes- 
mophorischen  Easteiungen  errungenes  fröhliches  Finale,  kurz  eine  Nachfeier, 
eine  votsgaicc  zur  sogt'q.  So  konnten  die  Feiernden  @B6fii,oq)OQtdffacai 
heissen.  Dass  für  eine  komische  Handlung  neben  den  Opfern  und  Festivitäten 
kein  Platz  soll  gewesen  sein,  ist  ein  sehr  schwacher  Grund.  Ein  Stück,  in 
welchem  Kalligenia  vorkommt,  wird  auf  den  Kalligenientag  gehören.  Hiernach 
scheinen  mir  Fritzsche  und  Bergk  recht  zu  urtheilen. 

♦)  Rinck  H  p.  126  setzt  das  dimyficc  auf  seinen  ersten  Festtag  und  erblickt 
darin  eine  Erinnerung  an  ein  historisches  Factum ,  indem  durch  das  Gebet  der 
Frauen  die  Feinde  nach  Chalcis  gescheucht  seien.  Wenn  der  Gebrauch  An- 
deutungen jenes  Factums  enthielt,  so  braucht  er  nicht  spasshaft  gewesen  za 
sein ;  vgl.  Lobeck  Agl.  p.  680. 
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der  begannen ,  wo  die  %Qoriv%'ai  den  Anfang  setzten  (Athen.  IV 
p.  171  E,  «jro  r^ff  ri^BQCLq  ^g  ot  ^Qoxiv^ai  &yovCi7civxB  i^fiigag, 
G.  A.  56,  30).  So  hat  Weihnacht  seine  feste  Steile  im  Jahr,  aber 
die  schulfreien  Tage  um  Weihnachten  herum,  werden  jedes  Jahr 
nach  Gutachten  bestimmt,  und  Anfang  und  Ende  derselben  sind 
conceptiv. 

Hiermit  istzugleich  die  Möglichkeit  entzogen,  aus  den  fünftägigen 
Senatsferien ,  die  das  ijjijipLöiia  i%l  Kriq)C6od(DQOv  *)  aQxovtog 
vorschrieb  (Athen,  a.  0.),  die  Kalenderzeit  der  Apaturien  zu  finden. 
Da  nämlich  die  einzigen  von  Decreten  nicht  unterbrochenen  5  Tage 
Pyanepsion  I  bis  V  sind,  so  könnte  es  scheinen,  dass  hier  und  nur 
hier  jene  fünftägigen  im  Psephisma  verlangten  Senatsferien  ihre 
Stelle  hatten. 

Auch  andere  Einwendungen"^*)  lassen  sich  gegen  den  Schluss 
machen,  dass  die  Apaturien  in  ein  decretenfreies  Penthemeron  ge- 
setzt werden  müssen,  gemäss  dem  Psephisma. 

Betrachten  wir  also  die  beiden  decretenfreien  tridua  des  Pya- 
nepsion (XIX  bis  XXI,  sofern  der  XXI  Pyanepsion  der  doppelt  datier- 
ten Inschrift  bei  Böckh  Monde,  p.  57  nicht  amtliches  Datum  ist;***) 
dazu  die  drei  vorletzten  Monatstage)  als  eben  so  gut  und  ebeuvso  ge- 
eignet für  einen  Apaturien-Ansatz  wie  Pyanepsion  I  bis  V;  siehe  die 
Uebersicht  Tafel  I  zu  S.  94. 

Wenn  sich  auch  Einzelnes  für  das  Penthemeron  (Pyanepsion 
I  bis  V)  sagen  lässt,-|")  so  überwiegen  doch  die  Gründe,  welche  einen 
späteren  Ansatz  im  Pyanepsion  empfehlen. 

*)  Archonten  des  Namens  erwähnt  C.  Fr.  Hermann  (Antiq.  I  p.  444)  drei  aus 
den  Zeiten  des  Demosthenes  (a.  Chr.  366.  358.  323). 

*•)  Jener  Volksbeschluss  galt  nicht  seit  ewig  und  für  ewig;  ja,  da  die  Athe- 
ner an  halben  Festtagen  auch  decretierten  (z.  B.  am  XVIII  und  XIX  Boedro- 
mion)  und  wahrscheinlich  nur  die  Hochfeste  decretenfrei  blieben,  so  dürfte, 
wenn  die  Umstände  so  leiteten,  immerhin  auch  an  einem  der  dem  Apaturienfeste 
zugegebenen  Ferientage  Sitzung  gewesen  sein.  —  Auch  ist  die  Decreten -Freiheit 
der  ersten  5  Tage  im  Pyanepsion  nicht  so  abnorm,  dass  sie  einen  besoudern 
Grund  haben  müsste;  im  Gegentheil  sind  in  der  Mehrzahl  der  Monate  dieselben 
Tage  decretenfrei  Dies  kann  mit  in  Zufälligkeiten  oder  in  der  Lückenhaftig- 
keit meiner  Sammlung  liegen ,  jrerringert  aber  den  Vorzug  der  fünf  decreten- 
freien Tage  des  Pyanepsion.  Der  Pyanepsion  hat  die  Decretenfreiheit  seiner 
5  ersten  Tage  mit  sieben  anderen  Monaten  gemein. 
*♦♦)  S.  m.  Beiträge  z.  gr.  Zeitr.  p.  5ö  und  Böckh  Stud.  p.  166  sqq. 

-)-)  Zum  Beispiel,  dass  dem  Apaturienschmaus  der  Besitzenden,  der  Fami- 
lienväter, sich  ein  fröhlicher  Tag  der  Jagend  (Oschophorien),  ferner  eine  Speise- 
Tertheilung  an  die  Armuth-recht  gut  anschliesse. 
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Auch  diejenigen,  welche  die  Apaturienzeit  näher  bestimmten, 
Böckh  C.  I.  I  p.  221  und  Rinck  Rel.  d.  Hell.  II  p.  424,  sind  zu  dem 
Ergebniss  gelangt,  sie  nach  Vollmond  zu  setzen.  *)  Einen  Ansatz 
vor  Vollmond  zu  wählen  wurden  jene  vielleicht  schon  dadurch  ab- 
gehalten, dass  ein  förmliches  Gedränge  von  Festen  zwischen  Boe- 
dromion  XVI  und  Pyanepsion  XIV  entstände;  es  ist  nämlich  nur 
Platz  für  die  Apaturien  in  den  ersten  Monatstagen.  Diese  bleiben 
besser  unbesetzt ,  damit  eine  Pause  sei  zwischen  den  vielen  Festen 
des  öffentlichen  Gottesdienstes. 

Die  Apaturien  fordern  eine  Zeit  im  Jahre,  wo  die  Schitffahrt 
beendet  ist.  Die  Familienmitglieder  müssen  möglichst  alle  zur  Stelle, 
Niemand  mehr  auf  See  sein.  Da  nun  am  VII  Pyanepsion  Theseus* 
Seefahrt  endet,  der  VII  also  als  Seefahrtsabschluss  anzusehen  ist,  so 
werden  die  Apaturien  nach  dem  VII  zu  setzen  sein,  mithin,  wegen 
der  nahe  folgenden  Theseen  und  Thesmophorien,  nach  Vollmond. 

Schwerer  ist  die  Wahl  zwischen  den  beiden  decretenfreien 
triduis,  s.  S.  303.  Das  eine  (XIX  bis  XXI  Pyanepsion)  ist  unsicher. 
Wenn  Böckh  Studien  p.  168  mit  Recht  den  XXI  Pyanepsion  des 
doppelt  datierten  Decrets  ([dsx]dty  vördga)  als  öffentlich  geltendes 
Datum  ansieht,  so  existiert  kein  decretenfreies  triduum  hier,  son- 
dern nur  ein  biduum.  Es  existiert  nur  nach  meiner  Behauptung, 
dass  das  andere  Datum  (\tQiry  fis'jr'  sixddas)  das  geltende  war, 
welche  mir  im  vorliegenden  Falle  hinderlich  ist,  da  ich  für  die 
Apaturien  das  letzte  triduum  vor  der  it/fj  xal  via  vorzuschlagen 
beabsichtige.  Lassen  sich  also,  unabhängig  von  der  schwierigen, 
auf  alle  Fälle  hypothetischen  Entscheidung  über  jene  Doppeldaten 
empfehlende  Gründe  für  die  XBtdQX%  xgCtri  und  SsvxsQa  fpd'ivov- 
rog  beibringen,  um  die  Apaturien  daselbst  anzusetzen? 

Die  Apaturien  und  ihre  Schmause,  Ende  Pyanepsion  angesetzt, 
erhalten  eine  den  Panathenäen  verwandte  Monatsstellung  und  wer- 
den den  Chalkeen  {Svri  xccl  via  des  Pyanepsion)  eng  angeschlossen. 
Beides  scheint  mir  günstig.  Athena  und  Hephäst  werden  an  den 
Apaturien  gefeiert,  denselben  Göttern  gelten  die  Chalkeen  (G.  A.  56, 
32  und  33) ;  Athena  und  Hephäst,  die  Hauptpersonen  im  Dogma  des 
persönlichen  Erechtheus,  lassen  in  den  jipaturien  ein  dem  Erech- 


*)  Böckh  setzt  sie  nach  dem  XVII  Pyanepsion;  Rinck  auf  XX  bis  XXIII. 
Gegen  Rinck  kann  man  einige  Psephismen  benutzen ,  doch  giebt  kein  einziges 
völlig  sicheren  Anhalt,  theils  wegen  Unächtheit  (Demosthen.  18,  118),theils 
wegen  fragmentarischer  üeberlieferung  (Ephemeris  n.  4044,  lin.  6;  Rangabe 
n.  395). 
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theuskreis  angehöriges  Fest  erkennen,  welches  mithin  Bezug  zu  den 
Panathenäen  hat, 

Wählt  man  die  Tage  um  den  XX  Pyanepsion,  so  wird  der  XX 
dvaQQvötg,  die  xvQiatcSv  'AncctovQiov  i^^SQa,  sein.  Der  XX ist  ein 
im  Bacchuscult  sehr  berühmter,  im  Athenacult  aber  gar  nicht  vor- 
kommender Monatstag.  Die  Bendideen  des  XIX  und  XX  Thargelion 
gingen  indirect  den  Erechtheus  vielleicht  an,  ihre  Stiftung  ist  aber 
sehr  spät  (in  Socrates'  Zeit)  und  von  den  älteren  Festen  der  Athena 
hat  keins  einen  festlichen  XX,  so  weit  die  Ueberlieferung  reicht. 

Ort. 

Wenn  der  Abendschmaus  nicht  im.  selben  Saal  stattfand,  son- 
dern „jeder  Theilnehmer  in  sein  Phratrion  oder  in  das  Haus  eines 
reichen  Genossen  der  Phratrie"  ging,  um  mit  den  zur  selben  Phra- 
trie  Gehörigen  zu  essen  (R.  E.  I  p.  593),  so  waren  es  in  der  That 
viele  Abendschmäuse.  Auf  eine  Vielheit  führt  i^  SoQicCa,  ein  sicherer 
Singular,*)  wenigstens  nicht.  Eintheilung  nachSectionen(Phratrien) 
und  örtliche  Sönderung  ist  angemessen  für  den  Tag  oder  die  Tage, 
wo  jede  Phratrie  ihre  Geschäftssachen  erledigt;  an  die  Sections- 
Sitzungen  konnten  sich  Sections  -  Schmause  schliessen,  bei  denen 
jede  Phratrie  **)  für  sich  war.  Aber  die  SognCa  ist  ursprünglich 
ein  gemeinsames  Mahl  gewesen,  das  ist  die  natürlichste  Annahme; 
selbst  für  spätere  Zeiten  und  vergrösserte  Zahl  der  Apaturientheil- 
nehmer  lässt  sich  ein  Schmaus  denken,  an  welchem  die  12Phratrien 
durch  Vertreter  theilnehmen,  während  die  Uebrigen  nach  Belieben 
sich  zum  Essen  vereinigen. 

Eine  gemeinsame  Oertlichkeit  muss  das  Fest  gehabt  haben, 
wahrscheinlich  das  (alte)  Prytaneum ,  später  die  #6^0^ ;  denn  hier 
war  der  Staatsheerd.     Die  vom  athenischen  Prytaneum ,  der  Sage 


*)  Stephan.  Paris,  s.  v.  sagt ,  an  2  Stelleu  des  Suidas  stehe  doQitsia  quasi 
pluralis  a  iognsiog  subst.  neutr.  Soqiibiov.  Suidas  T,  1,  1439  Beruh,  steht 
allerdings  dogtcBia^  aber  p.  632  naXovai  8\  vijv  filv  ngtoTTjv  Jognuccv,  wo 
Parallelstelleu  der  Grammatiker  (s.  Beruh.)  dognCav  haben.  Also  nur  Eine 
Stelle  hat  diese  üble  Form. 

*♦)  Vielleicht  war  der  samische  Phratoreoschmaus  ein  solcher {  in  Wester- 
mann Biogr.  Min.  p.  16,  406  ist  nur  von  einer  Phratrie  und  dem  Haus,  wo  sie 
assen,  die  Rede;  ib.  392  ot  q>QäxÖQ6g  oC  'qfiitSQoi  die  sämmtlichen  Phratrien 
der  Siadt?  sofern  die  Einladung  der  einzelnen  Phratrie  von  allen  anerkannt 
wird,  einer  Einladung  aller  gleichkommt? 

Mommsen,  Heortolog-ie.  20 
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nach,  ausgegangenen  Jonier  (Herod.  I,  146)  hatten  vom  attischen 
Staatsheerde  Feuer  mitgenommen,  um  sich  den  neuen  Staatsheerd 
davon  anzuzünden.  Da  nun  zum  Zeichen  ihrer  alten  Verwandt- 
schaft von  allen  aus  Athen  gezogenen  mit  Ausnahme  zweier  Städte 
(Ib.  147)  Apaturien  gefeiert  wurden,  so  war  der  natürliche  Festort 
eben  jener  Staatsheerd  des  Prytaneums,  welcher  das  Feu^rfünkchen 
der  Metropolis  bewahrte.  Eben  denselben  Festort  müssen  wir  für 
Athen  selbst  annehmen.  Einstmals  mochten  hier  alle  Phratoren 
Platz  finden,  später  wenigstens  die  durch  eine  gewisse  Zahl  (30)  re- 
präsentierten Phratrien.  *) 

Der  Heerd,  von  welchem  die  Apaturiengemeinde  Athens  ihre 
Fackeln  anzündet,  um  den  Hephäst,  den  Stammgott  der  Erechthiden 
zu  feiern  (nach  Istros  bei  Harpocr.  p.  118,  Meiirs.  Gr.  Fer.  p.  36), 
ist  ohne  Zweifel  der  Staatsheerd  in  einem  der  beiden  Prytaneen.**) 
Hier  war  das  religiöse  Centrum  des  Festes,  muthmasslich  auch  das 
materielle,  wo  die  Phratrien,  vertreten  durch  erwählte  Ausschüsse, 
schmauseten. 

Nichts  hindert,  neben  dem  öffentlichen  Schmause  auch  noch 
gleichzeitige  Abendessen  in  Privathäusern  anzunehmen.  Aber  nicht 
von  diesen,  sondern  von  dem  öfiFentlichen  Schmause  hatte  der  Apa- 
turientag  dognCa  seinen  Namen. 

Die  Feier. 

Für  Speisen  und  Wein  war  theilweise  durch  die  Opfergebühren 
gesorgt,  doch  forderte  die  doQnCa,  da  sie  vor  Einlieferung  der  Ge- 
bühren gehalten  wurde,  besondere  Zurüstungen.     Wenn  der  Staat 


*)  Muthmasslich  lassen  sich  zwei  oder  drei  Classen  in  der  Apaturiengemeinde 
festsetzen:  1) Familienväter,  welche  Kinder  anmelden,  2) Vertrauensmänner,  die 
über  die  Anmeldungen  richten,  und  vielleicht  3)  die  Unbetheiligten.  Es  rich- 
teten doch  wohl  nur  gewählte  Ausschiüsse,  z.  6.  30  in  jeder  Phra tri e,  so  dass 
alle  miteinander  durch  12  X  30  =5  860  Personen  vertreten  sein  konnten  beim 
Abendschmaus  im  Prytaneum. 

•*)  Es  kommt  auf  den  Ephebeninscliriften  vor.  Ephemeris  n.'4104,  5  d^accv- 
tBg  iv  TUtg  lyyqatpaiQ  iv  reo  n^vtavsCtp  inl  trjg  itoiv'^g  Batlag  xov  drjfiov 
X.  T.  l.  Ebenso  im  Eingang  ibid.  n.  4097  und  4098.  Hiernach  ist  E,  Curtius* 
Meinung,  dass  dieser  gemeinsame  Heerd  von  dem  im  Prytaneum  verschieden 
sei  (Gott.  Nachr.  1860  p.  332)  und  dass  in  dem  a.  0.  behandelten  Fragment 
^aavtsg  [iv  tij  ayopcf]  knl  riyg  Tioiv^g  sattag  tov  Sijiiov  ergänzt  werden 
müsse ,  nicht  mehr  haltbar.  —  Die  iyyQUfpal  selbst  gehören  nicht  in  die 
Apaturien. 
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Geld  hergab,  *)  so  mochte  davon  vornehmlich  die  doQXia,  nebenher 
auch  der  übrige  Verlauf  des  Festes  unterstützt  werden. 

Die  SoQTtla  wird  erster  Tag  genannt  (Suidas  I,  1  p.  1439  i} 
nQciri]  rjfiBQa  [i}]  tcSv  ^AnaxovQCe^v) ,  obwohl  sie  eigentlich  ein 
Vorabend  war.  Herod.  II,  48  spricht  vom  Vorabend  eines  Festes 
als  T^ff  opr^ff  rj  dogxirj.  Dies  war  ohne  Zweifel  die  ursprüng- 
liche Stellung  der  SognCa  und  sie  wird  ihre  ursprüngliche  Stellung 
immer  bewahrt  haben.  Im  Pyanepsion  geht  die  Sonne  früh  unter, 
und  wenn  auch  einige  religiöse  Bräuche  dem  endenden  Tage  an- 
gehörten ,  so  setzte  man  sich  doch  schwerlich  viel  eher  zu  Tisch  als 
Licht  angezündet  war.  Die  Weinwarte  (oivonrai)  sorgten  auch 
für  Erleuchtung,  und  die  ganze  dognCa  verlief  wohl  bei  Licht,  fand 
also,  abgesehen  von  Eingangsgebeten  und  Spenden  (die  man  anneh- 
men muss) ,  am  beginnenden  Kalendertage  statt.  Hiernach  ist  die 
doQjtia  ursprünglich  Nebensache,  und  dies  bestätigt  Schol.  Ar.  Pax 
890  (Meurs.  Gr.  Fer.  p.  34).  Da  wird  der  folgende  Festact,  die 
dvttQQVöig  als  die  xvQia  rcSv  ^AnatovQiüDv  fuLsga  bezeichnet.  **) 

Vorstand  des  Schmauses  waren  vermuthlich  die  ZQorivd'av, 
da  von  ihnen  die  Anberaumung  der  Ferientage  abliing  (s.  o.  S.  302) ; 
sie  sorgten  für  Speisen  (itQOtdvd'av  =  TtQoysvötcct,  s.  Steph.  Paris. 
s.  V.).  Ohne  Zweifel  wurden  sie  erwählt  und  bildeten  in  bestimmter 
Zahl  eine' Art  CoUegium  (Athen.  IV  p.  171 E  ägnsQ  ti  övörrifia  ol 
jtQotsvd'ai  bIoX  xad'ccTtSQ  xal  ot  TtagdiSiroL  ovofia^oiievoir). 

Der  für  Wein  und  Beleuchtung  verordneten  Oenopten  waren 
drei  (aus  jeder  Phratrie  vermuthlich,  im  Ganzen  36).  Sie  wurden 
erwählt,  Athen.  X  p.  425  A.  B.  Poliux  VI,  3,  und  bildeten  eine  Be- 


*)  Die  Apaturien  werden  ein  Fest  „auf  Staatskosten'*  dfjfiotsXjjg  genannt, 
Suidas  I,  Ip.  523;  ebenfalls  die  angeschlossenen  Ghalkeen  älterer  Zeit  ioQf^ 
UQXttCa  drifiotsXijg ,  Eustath  II.  II,  552  (G.  A.  56,  32).  JrjfiOTsXiig  bedeutet 
auch  öffentlich.  Indess  ist  eine  Gcldbeihülfe  des  Staats  den  athenischen  Sitten 
ganz  angemessen,  da  auch  die  Oenopten  und  Protenthen  wohl  in  öffeutlichem 
Auftrage  thätig  waren.  Ob  die  Diobelie  v«n  Ol.  92,  3,  acht  Talente,  in  der  4*. 
Prytanie  gezahlt,  den  Apaturien  bestimmt  war  (Böckh  C.  I  p.  221),  lasse  ich 
dahingestellt. 

**)  Proclus  nennt  die  dvccQQvatg  als  nQcitTj  unter  den  drei  Tagen,  Meurs. 
Gr.  Fer.  p.  37.  Dies  ist  falsch.  Proclus  spricht  selbst  von  drei  Apaturien  tagen, 
die  nur  herauskommen,  wenn  wir  die  Dorpia  zum  ersten  machen.  Die  dvaQQV- 
eig  war  nicht  die  xQazrj,  sondern  die  %VQCa.  Dass  der  zweite  oder  mittlere 
Apatnrientag  Hauptfesttag  war,  folgt  auch  durch  Combination  von  Schol.  Ar. 
Pax  899  und  901,  wonach  die  xqlxri  Tqftiga  die  vatiga,  Tag  nach  dem  Hoch- 
feste, ist. 

20* 
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h6Me{ixL(iskritaij  curatores),  Photius:  iTtifiBlfiral  tov  tovg  fpQd- 
roQagi^Svv  olvov  i%6tv.  —  Steph.  s.  v.  Wiewohl  sie  nicht  aus- 
drücklich auf  die  Apaturien  bezogen  werden,  so  genügt  doch  die 
Nennung  der  Phratoren  und  die  Sachgemässheit  (s.  unten  von  der 
i7tiöo6Lg),  um  sie  diesem  Feste  anzueignen. 

Vielleicht  war  die  ursprüngliche  Veranlassung,  die  Committeen 
zu  ernennen,  nicht  der  Abendschmaus ;  sondern  sie  sollten  die  Qua- 
lification  der  Opfergaben  prüfen,  welche  von  den  Vätern  einkamen. 
Es  waren  theils  Thieropfer,  für  Kinder  in  zartem  Alter  ein  Schaaf, 
eine  Ziege,  ein  kleineres  Opfer,  ein  [istov,  *)  so  genannt  mit  Bezug 
auf  grössere  Opfer.  So  hiess  mit  Bezug  auf  das  grössere  Opfer 
(ßovg)  das  kleinere  STtcßovov,  ein  Schaaf;  s.  Einleitung  S.  17. 
Grössere  Opfer  fehlten  bei  dem  herrlichen  Schmause  gewiss  nicht. 
Sie  konnten  von  freigebigen  reichen  Vätern  eingehen ,  nicht  bloss 
wenn  ein  Fürst  wie  Sitalces  (Ar.  Ach.  145)  seinen  Sohn  recipieren 
Hess,  sondern  auch  von  Inländern.  Das  für  einen  Jüngling,  der  in 
die  Phratrie*eingeführt  wurde ,  zu  steuernde  Opfer  xovQstov  wird 
grösser  gewesen  sein  als  das  ^atov.  —  Eine  Zugabe  [hnCdoöig  von 
Wein,  olvLöTTJQia)  war  herkömmlich  daneben  (s.  Stephan,  v.  oivi- 
örijQLa)  und  wohl  ebenfalls  in  zweifacher  Verschiedenheit..  Vgl.  C.  Fr. 
Hermann  in  Ztschr.  f.  d.  Alt.  1835  p.  1141. 

Wahrscheinlich  begann  am  nächsten  Morgen  das'  Hauptge- 
schäft der  Apaturien-Gemeinde,  Eintragung  der  Kinder  in  die  Phra- 
torenliste,  und  zwar  mit  örtlicher  Sonderung  der  Phratcien. 

Zunächst  wurden  ächte  Bürgerkinder  recipiert,  schon  In  zartem 
Alter.  Eine  Bestimmung  über  letzteres  geht  aus  den  Zeugnissen 
nicht  hervor.  **)  Legitimationen  Unehelicher  und  Adoptionen  Hessen 
sich  noch  weniger  an  eine  Altersstufe  binden;  die  Becipienden 
waren  oft,  ja  wohl  meistens.  Erwachsene.  — 

Die  „vielen  Opfer"  Proclus  (Meurs.  gr.  Fer.  p.  37) ,  von  denen 
die  Anarrhysis  den  Namen  hat,  sind  offenbar  die  zahlreichen  Dar- 
bringungen von  Kleinvieh,  für  j^des  einzuschreibende  Kind  ein 
Stück. 


*)  Einige  leiten  fisiov  von  fisig  für  fi^v  ab  und  erklären  (ii^viatöVf  ein- 
monatliches  Lamm  oder  Zicklein;  Hermann  a.  0.  1142  und  Schömann  Alt.  II 
p.  486.  Aber  in  neig  ist  das  v  nicht  todt,  wie  der  Genitiv  (iBtvog  C.  I.  I  n.  1669 
lieCvog  SnXovQ'im  (boeot.)  lehrt.  Dass  die  Wurzel  MA  (messen)  lautet,  G. 
Curtius  gr.  Etym.  I  p.  297,  trägt  ftir  das  griechische  ii,Btov  nichts  aus. 

**)  Im  Etym.  M.  ist  von  den  das  Jahr  über  (seit  den  letzten  Apaturien)  Gebore- 
nen, bei  Proclus  von  3  und  4jährigen  Kindern  die  Rede,  Meurs.  Gr.  Fer.  p.  41. 
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Der  Vater  oder  der  an  Vaters  Stelle  Getretene,  erscheint  mit 
dem  Kinde  vor  den  Phratoren  und  bringt  als  Gebühr  ein  Stück 
Kleinvieh  von  bestimmtem  Gewichte  mit.  Damit  tritt  er  zum  Altar. 
Erfolgen  nun  keine  Einreden,  so  schwört  er,  es  sei  ein  acht  atheni- 
sches Kind  athenischer  Aeltern.  Während  die  vermuthlich  damit  be^ 
auftragten^^or^V'Ö'at,  nach  angestellter  Prüfung  des  Opfers,  <las  voll- 
wichtig befundene  entweder  gleich  abschlachten  lassen  an  dem 
flammenden  Altar  des  Zeus  Phratrios  oder  für  später  in  Empfang 
nehmen,  auch  das  Weinquantum  (den  Oenopten)  abgeliefert  wird, 
recipieren  die  Phratoren  das  Bürgerkind,  indem  sie  die  Stimmsteine 
vom  Altar  nehmen  und  dann  den  Namen  ins  Protocoll  eintragen.  — 
War  Einsage  gethan,  soHkonnte  ein  Process  und  auch  Bestrafung 
boshafter  Einrede  folgen ,  so  dass  die  Reception  nachträglich  oder 
erst  am  nächsten  Apaturienfest  vollzogen  wurde  (R.  E.  1  p.  594). 

Es  ist  nicht  passend,  die  Geschäfte  erst  am  Kureotis-Tage  be- 
ginnen zu  lassen ,  dem  dritten  Apaturienlage  und  letzten  Hochfest- 
tage.  Auf  zwei  Tage  des  Genusses  zuletzt  die  Geschäfte,  theil weise 
weitläuftige,  folgen  zu  lassen,  ist  keine  gute  Anordnung. 

Wenn  auch  einer  der  zugegebenen  Tage  mitunter  als  Aushülfe 
benutzt  wurde  (die  inCßSa),  um  einen  Rest  von  Geschäften  zu  erle- 
digen, so  wurden  die  beiden  Ferientage  doch  ohne  Zweifel  nicht  zu 
diesem  Ende  hinzugelegt,  sondern  um  Vorbereitungen  fürs  Fest  zu 
machen  und  der  schönen  Feier  ein  gewisses  Behagen  zu  sichern. 
Die  Apaturien  -  Geschäfte  sind  feierlich  und  festlich  und  das  Pro- 
gramm selbst  muss  ihnen  genügenden  Platz  ausgeworfen  haben. 

Die  Lichttage  der  ApaturieQ  wird  man  den  Receptionen,  die 
langen  Abende  der  Geselligkeit  bestimmt  haben. 

Der  zweite  Apaturientag  (rp/rij  q)d'ivovtog),  hiess' ävdQQv6ig 
d.  h.  Opferung.*)  Man  opferte  dem  Zeus  Phratrios  und  der  Athena 
(Schol.  Ar.  Ach.  146.  G.  A.  56,  29).  Da,  wie  oben  vermuthet  ist, 
die  Anmeldungen  und  Darbringungen  schon  am  Morgen  des  ersten 
Tages  (doQTtva)  begonnen  hatten-,  so  war  für  einen  Abendschmaus 
im  Kreise  der  Phratoren  gesorgt.  Die  Opfer  für  Zeus  Phratrios 
und  Athena  scheint  jede  Phratrie  an  ihrem  Orte  dargebracht  zu 
haben. 

Der  dritte  Apaturientag  [ösvtdQa  q>d'ivovtog)  xovQecSvLg  ge- 
nannt, wird  seinem  Vorabende  nach  auch  wohl  ähnlicher  Gesellig- 
keit bestimmt  gewesen  sein,  so  wie  der  Lichttag  einem  Reste  von 


*)  Vgl.  Bekk.  An.  p.  417,  11,  uiul  Eiuleitung  S.  18,  Note  ♦. 
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Geschäften.  (Wenn  die  nur  Schol.  Ar.  Pax  901  cf.  899  erwähnte 
Hippodromie  nicht  auf  Irrthum  beruht  so  kann  sie  auf  diesen  Licht- 
tag gesetzt  werden.) 

Die  Grammatiker,  welche  ocovQscStvg  als  Kindertag  erklären, 
behaupten  des  Etymons  wegen ,  dass  die  Kinder  am  Kureotis-Tage 
inscrihiert  sind.  Da  diese  Etymologie  wahrscheinlich  falsch  ist,  so 
kann  die  Versicherung  der  Grammatiker  von  der  Inscription  an  die- 
sem Tage  auch  nicht  sehr  ins  Gewicht  fallen.  Inscribiert  konnte 
auch  an  diesem  Tage  werden,  aber  nicht  bloss  an  diesem. 

Nach  der  Reception  ihrer  Kinder  begaben  sich  die  einzelnen 
Familien  nach  Tempeln,  wie  zu  dem  Heiligthum  des  ApoUonPatroos, 
um  sie  den  Göttern  zu  empfehlen.  Dem.  57,  54.  Solche  Darstellun- 
gen im  Tempel  scheinen  Privathandlungen  gewesen  zu  sein,  welche 
unabhängig  neben  den  Apaturien-Bräuchen  herliefen. 

Am  Kureotistage  wurde  der  Jugend  das  Haar  geschnitten  und 
Göttern  (Artemis ,  Heracles)  geweihet.  Davon  hatte  der  Tag  seinen 
Namen.  Auch  diese  Haarweihe  \^r  wohl  mehr  Sitte  des  Privat- 
lebens als  Gesetz  des  Cultus. 

Nach  Erledigung  der  Geschäfte  wurden  Jünglinge  und  Knaben 
den  Phratoren  vorgestellt.  Die  herangewachsenen  Söhne  waren 
schon  früher  in  diePhratrie  eingeführt  undrecipiert,  die  Vorstellung 
also  bei  den  Phratoren,  wenn  sie  auch  vielleicht  ausser  ge- 
selligen noch  practische*)  Zwecke  hatte,  war  keine  zweite  Reception, 
Meier  de  gentil.  Att.  p.  17;  cf.  Schöm.  Alt.  U  p.  485-  Wer  seinen 
Sohn  in  solcher  Weise  einführte,  pflegte  den  Phratoren  ein  grösseres 
Opferstück  (für  die  Festlichkeit  des  [letzten]  Apaturien-Abends)  zu 
steuern.  Die  vorgestellten  Knaben  zeigten  dann  ihre  Talente,  in- 
dem sie  Gedichte  (PlatoTim.  p.  21)  vortrugen;  der  Vater  hatte  durch 
ein  schönes  Stück  Schlachtvieh  für  freundlichen  Empfang  gesorgt. 
Die  Vorträge  mögen  während  des  Mahles  angehört  sein. 

Die  letzte  Apaturien-Versammlung  wurde  vermuthlich  im  Pry- 
taneum  gehalten  und  schloss  damtt,-  dass  die  Theilnehmer,  nach- 
dem sie  die  übrigen  Deputat-Opfer  verzehrt  und  dem  Weine  zuge- 


*)  Schömann  Alt  I  p.  365  sq.  glaubt,  dass  die  Jünglinge,  wenn  sie  mundig 
gesprochen  wurden,  noch  nöthigenfalls  einer  Prüfung  sich  zu  unterwerfen 
hatten,  die  sich  auf  die  Fähigkeit  selbständiger  Vermögensverwaltung  be- 
zog, jedoch  nur  in  gewissen  Fällen  (a.  0.  p.366)  eintreten  mochte.  Es  musste 
vom  Ermessen  der  Angehörigen  abhangen ,  in  wie  weit  ein  Fall  zu  abermaliger 
Darstellung  bei  den  Phratoren  nÖthigte.  Auch  ohne  practische  Zwecke  konnte 
Jemand  die  abermalige  Einführung  wünschen. 
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sprochen,  Fackeln  am  Staatsheerde  anzündeten  und  sich  hinausbe- 
gaben*) zum  Tempel  des  Hephäst  am  Areopag.  Hier  feierten  sie 
bei  Fackellicht  den  göttlichen  Ahnherrn  Athens  mit  Hymnen  und 
Opfergaben.  Das  Apaturienfest,  der  Einzeichnung  der  jüngsten 
Sprösslinge  aus  Hephästus'  Samen  bestimmt,  schioss  in  alter  Zeit 
wohl  mit  diesem  Brauch ,  wobei  die  Apaturientheilnehmer,  ältere 
Leute,  selbst  Lampadephoren  waren. 

Der  hephästische  Fackelabend,  kalendarisch  dem  folgenden 
Tage  (Chalkeen ,  ipfj  xal  via  des  Pyanepsion) ,  dem  Nachtage  der 
Apaturien  [enlßda)  angehörend,  scheint  den  Specialnamen  Hephä« 
stien**)  gehabt  und  ausser  der  Lampadephorie  der  ApaturientheiU 
nehmer  auch  noch  eine  gymnische  Lampas***)  enthalten  zu  haben. 

*)  Istros  bei  Harpocr.  p.  118,  24,  meldet:  h  xfj  xmv  'AnaxovqCmv  ioffrj 
'A^vaCav  ot  naXUatecs  moldg  iv^sdvnozs^j  ilaßovT^ff  i^p^fiivag  laf»««d«s 
dno  T^s  iaxiag  (im  Prytaneum) ,  vykvovci  xov  ''HtpansxQV  ^ovxsg  (ß'iovxig 
Valesius  und  I.  Bekker;  Codices:  9vovxsgy  was  Meier  de  gentil.  AU.  p.  13  fest- 
hält).  Wenn  wir  d'iovxsg  lesen,  so  ist  es  ein  Fackellauf.  Da  ich  den  Fackeliauf,  • 
der  allerdings  diesem  festlichen  Abende  anzueignen  ist,  in  «gewöhnlicher  Weise 
als  gymnische  Leistung  von  Junglingen  vollzogen  glaube,  habe  ich  nichts  gegen 
das  handschriftliche  9'vovxeg  einzuwenden.  Die  Prachtkleider -der  Apaturienge> 
meinde  können  nicht  hindern,  sie  mit  Fackeln  hinziehend  zu  denken;  es  gab 
zierliche  Wachsfackein  auf  einem  Lichtträger  (Krause  R.  £.  IV  p.  749),  die  mit 
4en  Pechfackeln  unserer  Studenten  keine  Aehnlichkeit  haben.  Denken  wir  uns 
indess  die  gymnischen  Fackelträger  mit  den  Apaturlengästen  hinziehend,  so 
brauchen  letztere  nicht  gerade  selbst  Fackeln  in  der  Hand  gehabt  zu  haben. 

^)  Mehrere  Zeugnisse  sagen,  dass  die  Chalkeen  dem  Hephäst  galten  (G.  A. 
56,  32),  Phanodemus  behauptete,  dass  man  sie  dem  Hephäst  und  nicht  der 
Athena  feiere  (a.  0.  33).  Hiernach  sind  die  'HtpaCcxia  ohne  Zweifel  Theil  des 
Chalkeenfestes  gewesen  und  da  sie  als  Lampadephorie  Dunkelheit  fordern,  muss 
man  ihnen  den  Vorabend  der  Chalkeen  zuweisen.  —  Durch  die  unabhängig 
(oben  S.  302  fif.)  gewonnenen  Kalendertage  der  Apaturien  kommt  die  apatu- 
rische  Lampas  (Harpocr.  p.  118)  in  die  Nähe  der  hephästischen  des  Chalkeen- 
Vorabends.  Da  aber  die  apaturische  Lampas  am  besten  als  Finale  des  ganzen 
Festes  aufgefasst  wird,  fällt  sie  auf  denselben  Abend  mit  der  hephästischen. 
Diese  Betrachtangen  führen  dahin,  die  beiden  Lampadephorien  möglichst  in 
eine  einzige  zu  verwandeln,  was  ich  im  Text  versncht  habe. 

***)  Die  Hephästien  hatte  Lysias  (Sauppe  Or.  Att.  II  p.  188  aus  Harpocr. 
p.  118)  nebst  den  Panathenäen  und  Promethien  als  Fackelfeste  genannt.  Die- 
selben hat  Schol.  Ar. Ran. 131.  Mit  den  Dionysien  kommen  sie  auf  einer  lücken- 
haften Inschrift  Rangabe  II  n.  567  vor :  .  .  Sl  ^Hqtuiaximv  [xal]  Jtovvaimv, 
Auf  einer  vollständigen  C.  1. 1  n.  213  p.  343:'  dvccyQci'ilfai,  öe  xal  sCxtg  älXog 
vBvC%ri%BV  an  EvnXs^dov  ägxovxog  naialv  tj  dvdQciüiv  diovvaia  ri  Gag- 
yrjXia  ^  Jl^Of^if'&ia  ij  ^Hqtaiaxia.  Auch  hier  sind  die  Dionysien  daneben. 
Wiewohl  Böckh  p.  344  bemerkt,  dass  bei  Promethien  und  Hephästien  nicht  an 
Choregie,  sondern  an6ymnasiarchie(deu  gymnischen  Fackellauf)  za  denken  sei. 
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Jene  muss  man  als  ältere,  diese  als  jüngere  Sitte  betrachten.  Eine 
Combination  der  fackeltragenden  Apaturiengäste  und  der  jugend- 
lichen Fackelläufer  ist  dabei  nicht  unmöglich,  wenn  wir  uns  vorstel- 
len —  überliefert  ist  nichts  — ,  dass  die  gymnische  Lampas  ihr  Ziel 
im  Prytaneum  hatte,  und  dass  die  daselbst  angekommenen  ihre 
schmausenden  Väter  abholten,  so  dass  nunmehr  vom  Prytaneum  aus 
beide  Theile,  die  Jungen  und  die  Alten,  vereinigt  zum  Hephästus 
zogen. 

Bei  Fackelläufen  wurde  die  Fackel  am  Altar  des  Eros  im  äusseren 
Ceramicus  angezündet  und  dann  ging  der  Lauf  in  den  städtischen 
Ceramicus.  In  der  Nähe  des  Ceramicus  aber  und  der  königlichen 
Halle  war  ein  Hephästustempel  (Pausan.  Att.  14,  6),  welcher  ein  Bild 
des  Hephäst  und  eins  der  Athena  mit  meergrünen  Augen  enthielt. 
Die  Nebenstellung  der  Athena  und  des  Hephäst  erklärte  sich  Pau- 
sanias  aus  dem  Dogma  von  Erechtheus.  Die  von  den  vereinigten 
Jünglingen,  und  Männern  begangene  Lampadepliorie  des  Chalkeen- 
Vorabends  kann  nur  diesem  Tempel  und  dem  mit  Athena  vereinig- 
ten Hephäst  und  zwar  mit  Bezug  auf  Erechtheus  gebracht  sein.  Viel- 
leicht wurde  auch  der  nahegelegene  Tempel  der  Aphrodite  Urania 
(Paus.  a.  0.  §  7)  benutzt,  weil  diese  Göttinn  der  Geschlechtsliebe 
vorsteht  und  Hephästos  als  Erzeuger  gefeiert  wurde.  Auch  das  An- 
zünden der  Fackel  beim  Eros  fand  seine  Beziehung.*)  (Auf  einem 
athenischen  Bruchstück  sind  Athena  und  Hephäst  gemalt,  über  ihnen 
schwebt  Eros,  Welcker  G.  L.  H  p.  285). 

Im  Erechtheus-Dogma  kommt  noch  eine  nach  dem  Erzeuger**) 


kann  man  doch  fragen ,  ob  Tcaialv  %al  dv^gdaiv  auf  alle  4  Feste  bezogen  und 
gesungene  Hymnen  auf  Hephäst  und  Prometheus  verstanden  werden  können. 
Bezeugt  ist  indess  für  die  Hephästien  zunächst  nur  die  XafiTcäst  und  ob  wir  uns 
die  jugendlichen  Lampadephoren  zugleich  als  eingeübte  Sänger  denken  dürfen^ 
oder  ob  C.  T.  n.  213  Chöre ,  die  nicht  auch  Fackeln  tragen ,  gemeint  sind, 
lässt  sich  ohne  neue  Zeugnisse  nicht  ausmachen. 

*)  Die  Lampas  für  Hephäst  —  freilich  nicht  die  gymnische  (s.  oben  S.  311) 
—  ist  ohne  Zweifel  einer  der  ältesten  unter  den  athenischen  Fackelbräuchen; 
um  so  mehr  muss  man  voraussetzen,  dass  solche  Einzelheiten  wie  das  Anzünden 
bei  Eros  für  die  hephästische  Fackel  einen  ordentlichen  Sinn  habe.  Wiewohl  der 
Altar  (Paus.  Att.  30,  1)  und  das  Bild  (Plut.  Sol.  1)  des  Eros  aus  Pisistrats  Zeit 
sind,  knüpfen  sick  doch  diese  Stiftungen  ohne  Zweifel  an  viel  ältere  Vorstellungen. 
♦•)  Eurip.  Fr.  917  Nauck,  aus  Eratosthen.  Cataster.  13.  Bei  dem  Attentat 
des  verliebten  Feuergottes  verbirgt  sich  Athena  an  einem  Orte  Atticas  (vielleicht 
also  keinem  städtischen),  der  von  ihm,  dem  Hephäst,  seinen  Namen  erhielt, 
'^Hq>cciaTog,  Statt  dieses  auffallenden  Namens  hat  ^a.%i\äRe*Hq>cciatetov  gesetzt; 
Schaub  las  'Hq>aCazov  sc.  Csqov;  Heyne  ^H(palaxiov.  Siehe Matthiae  ad  Erat.  1.1. 
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benannte  Oertlichkeit  vor.  Da  man  nicht  weiss,  wo  sie  lag,  so  lässt 
sich  nicht  sagen,  ob  bei  der  Hephästosfeier  auf  sie  Rüclisicht  ge- 
nommen wurde;  sie  mag  bloss  im  Isgog  Xoyog  vorgekommen  sein. 

An  der  Ivi]  xal  via  des  Pyanepsion ,  der  inißSa  des  Äpatu- 
rienfestes  (hypothetisch)  und  dem  Chalkeen-Tage,  wurde  der  Peplos 
begonnen.  Wiewohl  nun  der  an  den  Chalkeen  begonnene ,  an  den 
Panathenäen  darzubringende  Peplos  einen  neuen  Beweis  liefert, 
dass  die  Chalkeen  und  Panathenäen -in  Bezug  stehen,  so  kann  doch 
der  Anfang  der  Peplos-Arbeit  nicht  aus  dem  Erechtheusdogma  er- 
klärt werden,  weder  aus  dem  agrarischen,  noch  aus  dem  persön- 
lichen. Denn  welchen  Sinn  kann  es  haben,  wenn  Erechtheus  ent- 
steht, auch  den  Peplos  entstehen  zu  lassen ,  9  Monat  auf  Erechtheus 
und  dieselbe  Zeit  auf  den  Peplos  zu  wenden ,  die  Vollendung  des 
Peplos  an  den  Panathenäen ,  dem  VoUendungsfeste  des  Erechtheus, 
hervortreten  zu  lassen? 

Der  Beginn  der  künstlichen  Frauengabe  deutet  vielmehr  auf 
Athena  als  Ergaue  und  auf  die  jüngere  Bedeutung  der  Chalkeen  als 
Künstlerfest;  Suidas  a.  0.  vöteQov  dl  vnb  fiovmv  r^ysto  rav  t^x- 
viti^v.  Harpocr.  p.  183,  20  eopri)  .  .  .  xbiq^vo^l  TCOLvrj^  fidhöra 
de  xaXHBVöiv,  Auf  das  Fest  der  Handwerker  und  Künstler  ging 
auch  wohl  das  menandrische  Drama  %akxBta  (ibid.). 

Die  Auffassung  derChalkeen-Gottinn  Athena  alsErgane  wurde 
vermuthUch  damals  begründet  oder  doch  sehr  gefördert,  als  ein 
Neuerer  (Pisistratus?)  festsetzte,  dass  amChalkeen-Tage,  einem  alten 
Feste  des  Erechtheuskreises,  welches  man  dem  Hephäst  und  der  Athena 
beging,  die  Peplos-Arbeit  anheben  solle.  Wer  den  Peplos  und  die 
Ergane  an  den  Chalkeen  für  ursprünglich  hält,  kann  die  Hinzunahme 
und  starke  Hervorhebung  des  Hephäst  nicht  erklären,  welchem  allein 
Phanodemos  die  Chalkeen  beilegt ,  indem  er  sie  der  Athena  sogar 
abspricht.  Der  Peplos  war  eine  weibliche  Arbeit,  den  Hephäst  ging 
er  nicht  an.  Athena  Ergane  wird  von  Handwerkern  gefeiert  (Soph. 
fr.  759  Nauck).  Man  kann  also  nicht  sagen,  der  arbeitenden  Män- 
ner wegen  habe  man  den  männlichen  Gott  des  Schmiedens  zusetzen 
müssen.  Richtiger  wird  es  sein,  die  Vereinigung  von  Hephäst  und 
Athena  als  alt,  jedoch  in  agrarischem  Sinne  fixiert,  anzusehen,  die 
Beziehung  auf  künstliche  Arbeit  aber  als  viel  jünger. 

Der  Anfang  mit  der  Peplos-Arbeit  wurde  ohne  Zweifel  am 
hellen  Tage  gemacht.  Setzen  wir  also  den  Lichttag  der  Chalkeen 
als  Handwerk  er  fest,  der  Athena  Ergane  begangen. 
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Der  Vorabend  enthielt  die  Feier  für  Hephästus  und  die  hephä- 
stische Äthena  (s.  unt.  Munychia:  Feier  geg.  Ende).  Obgleich  kalen- 
darisch zum  Chalkeen-Tage  gehörig,  war  er  doch  total  verschieden 
von  seinem  Lichttage ;  Fackelspiel  und  feierliches  Opfer  der  Hiero- 
pöen  *)  zeichneten  ihn  aus,  Hymnen  auf  Hephästus  den  mystischen 
Erzeuger  desErechtheus  und  die  neben  ihm  abgebildete  Hephästus- 
brant  erschollen  am  Tempel  beim  Ceramicus  und  machten  ihn  zu 
einem  Schluss-Act  der  Apaturien.**) 

So  löset  sich  der  Widerspruch,  dass  die  Ghalkeen  später  bloss 
von  Handwerkern  gefeiert  wurden,  da  doch  für  die  Athenäen  (d.  i. 
die  Ghalkeen)  noch  Ol.  107,  4  oder  119,  4  dasHieropöen-Amt  thätig 
war  und  die  Hieropöen  gewiss  nicht  bloss  für  Handwerker  opferten, 
sondern  die  Hephästus-Athena-Feier  verwalteten,  welche  die  Abend- 
stunden zwischen  dem  letzten  Lichttage  der  Apaturien  und  dem 
Lichttage  des  Künstlerfestes  einnahm. 

Wenn  es  heisst,  das  „später  blos  von  den  Künstlern  begangene 
Fest*'  habe  das  pandemische***)  geheissen,  weil  es  [früher]  von  allen 
begangen  worden  (Suidas  a.  0.  of  dh  üävSi^fiov  dicc  to  vno  ndv- 
rcDv  ayaod'ai)^  so  kann,  nach  den  vorgetragenen  Vermuthungen, 
damit  nur  gesagt  sein :  der  von  Künstlern  begangene  Lichttag  der 


*)  Die  Ghalkeen  hiessen  auch  'A^i^vaia  (G.  A.  56,  33).  Athenäen  von 
Hieropöen  verwaltet  giebt  eine  Inschrift  beiRossDemen  p.40:  ^n\  K(xX\XLitci%\' 
ov  (Ol.  107,  4)  oder  inl  Kal[XLdQx]ov  (Ol.  119,  4)  agxovtog  tegono^rjoav 
tcc  'Ad^vccia,  Barauf  folgen  14  Mannsnaraen.  Die  ersten  10  sind  Einhei- 
mische, die  letzten  4  vielleicht  Metöken  und  Fremde  (s.  Ross  a.  0.).  Es  schei- 
nen 10  Hieropöen  und  4  hinzugezogene  Beihelfer  zu  sein;  vgl.  die  Inschrift  des 
3.  Jahrhunderts  vor  Christi  bei  Ross  p.  53.  (Die  Athenäen  älterer  Zeiten 
müssen  von  denen  der  Kaiserzeit  vielleicht  getrennt  werden.) 

*♦)  Diese  könnte  man  danach  zu  4  Abenden  und  3  Lichttagen  ansetzen, 
wenn  es  nicht  rathsamer  wäre,  die  Kalendertage  nnzerspalten  zu  lassen. 

***)  Wenn  das  Thema  des  Festes  alter  Zeit  der  verliebte  Feuergott  und  seine 
Zeugung  des  Erdsohnes  Erechtheus  war,  so  könnte  die  Vermuthung  entstehen 
pandemisch  beziehe  sich  auf  die  Aphrodite  dieses  Namens.  Aber  Aphrodite 
Pandemos  wird  nicht  in  der  Nähe  des  Hephästustempels,  dessen  Statuen  den 
Pausanias  an  Erechtheus  erinnerten,  verehrt,  sondern  an  den  Propyläen.  Auch 
wurden  Aphrodite  Pandemos  und  Peitho  auf  die  Democratie  bezogen,  weshalb 
der  Gründer  Solon  (Leake  Top.  p.  103)  oder  Theseus  (Pausan.  Att.  22,  3)  ist, 
während  freilich  Schol.  Luc.  p.  244  ed.  Jacobitz  sagt,  dfitpotsgai  nogvai  ^  pkhv 
ndvdrjfiog  ^  S^  OvgavCa  und  Plato  Symp.  p.  180  Pandemos  als  die  gewöhn- 
liche Fleischeslust  schildert.  —  Ich  bleibe  für  TJocvdrjfiov  bei  der  von  Suidas 
zugesetzten  Erklärung  stehen ,  nävSrjfAOv  sc.  eogxijv.  Vgl.  auch  Steph.  VI 
p.  ,135. 
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Chalkeen  ist  einst  von  allen  gefeiert  worden.  Denn  der  Vorabend 
war  nicht  in  Verfall  gekommen,  sondern  eine  allgemeine  Feier  ge- 
blieben. 

Die  erechtheische  Dogmatik  ist  also  aus  dem  Lichltage  der 
Ivrj  xal  via  verdrängt  worden?  Dies  wäre  nicht  unmöglich. 
Doch  scheinen  die  Handwerker  der  Ergane  mit  erechtheischen 
Bräuchen  gedient  zu  haben.  Soph.  fr.  759  heisst  es  ß&x'  elg  odov 
dl)  Tcag  6  ;|^a(»{oi/a§  ^£0}^,  oX  x^v/liog  yoQytSTCiv  ^EQydvrjv  ötatotg 
UkvokSv  TtQogtgdnisöd's  u.  s.  w.  Die  Xvxva  werden  aus  dem  Cultus 
agrarischer  Zeit  stehen  geblieben  sein.  Sie  werden  von  Hesych.  II 
p.  441,  den  Nauck  anführt,  so  erklärt:  kaUvoi6i  ngotgsnaö^ai 
[sie].  Xetuva  Töravtsg  Ttgogäysöd'at ,  a  i<Stv  xavä,  €g>*  olg  rä 
Xtjicc  hcatC%'Bto,  a^CBQ  sial  xaQjtol  nvQivoi,'^)  Für  Ergane  ist 
dieser  Brauch  wohl  nicht  erfunden. 


Programm  der  Apaturien  und  Chalkeen. 

fxrij  q>d'ivovtog,  mitunter  erster  Feiertag. 

TtdfiTttri  (pd'ivovtog^  mitunter  erster  oder  zweiter  Feiertag. 

tstccQti]  Abend:  SoqtcIu. 

(pd'ivov-  =  Nacht  =  AOPniA, 

tog.     Tag:  Reception  beginnt,  und  damit  die  Ab-  l  erster  Apatu- 

lieferung  von  Einzelopfern  zur  dvag-  rientag. 

QVöLg. 

XQCxri   Abend:  Einzelschmäuse  von  den  Opfern  der 
(fd'cvov-  avccQQVöig,  ^A/^PPY  t\t, 

tog.     =  Nacht  =  \  zweiterApatu- 

Tag:  Receptionen  und  Einlieferungen  zur  rientag. 

dvaQQVOig. 

ÖBVxi'   Abend:  Einzelschmäuse  von  den  Opfern  der 
9«  q)%'C-  avaQQVcSig.  KOYPEnTI^ 

vovxog,  ^  Nacht  =  l  dritter  Apatu- 

Tag :  Beendung  der  Geschäfte,  wenn  noch  1       rientag. 
ein  Rest  nach  ist.     Haarweihe. 


*)  Dies  fahrt  auf  das  XC%vov  im  Getreidebau,  Getreideschwinge.     Man 
konnte  auch  au  XUvov  Wiege  (Wiege  des  Erechtheuskindes)  denken,  wie  z.  B. 
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^Iv7]     Abend:  Hephästien. 

xal     =  Nacht  = 

via  Tag:  Handwerkerfest  (Chalkeen).  Peplos 
begonnen.  Mitunter  als  4.  oder  5.  Fe- 
rientag angesehen  und  decretenfrei. 


EniBAA, 
Nachfeier  der 

Apaturien^ 

auch  Chalkeen 

und  Athenäen 

genannt. 

vov'    Mitunter  als  5.  Ferientag  angesehen.     Wiewohl  sich  ein 
(i7j-    Fest  nicht  über  den  einen  Monat  in  einen  zweiten  ausdehnt, 
via     hat  es  doch  nichts  gegen  sich,  die  Ferien  beliebig  zu  er- 
strecken.    Doch  mag  meistens  die  n^(i7Ctrj  decretenfrei 
gewesen  sein,  so  dass  die  5  letzten  oder  vorletzten  Monats- 
tage Ferien  waren. 

Bewahrte  Alterthumlichkeit  des  Apaturienfestes. 

Seit  die  Apaturien,  ursprünglich  agrarisch  (Einleitung  Seite  7), 
sich  zu  einem  Geschlechterfeste  umgebildet  hatten  (das  S.  34  IT.), 
scheinen  sie  sich  weiter  nicht  verändert  zu  haben.  Ungestört  lebte 
in  der  Apaturien-Religion  das  altjonische  Attica  mit  seinen  Phratrien 
fort,  wie  sehr  dies  auch  den  moderneren  Politikern  als  überwun- 
dener Standpunct  erscheinen  mochte  und  in  der  Politik  auch  war. 
Denn  die  Phratrien  existierten  nur  vor  dem  Angesichte  der  Götter. 

Von  den  jüngeren  Gülten  des  Apoll'*')  und  Dionysos  wurden  die 
Apaturien  wenig  berührt. 

An  Apoll  die  Haarweihe  {KOVQsmng)  zu  knüpfen  ist  ganz  hypo- 
thetisch; der  Artemiscult  ist  älter  im  attischen  Staatsgottesdienste 
und  längst  kann  die  Jugend  das  Haar  der  Artemis  geweihet  haben, 
ehe  Apoll  ins  Festjahr  kam.  Doch  wer  wollte,  mochte  sein  Kind 
ins  Heiligthum  des  Patroos  tragen,  es  war  aber  Privatsache  und  der 
Vater  konnte  gewiss  einen  andern  Tempel  wählen,  oder  überall  nur 
dem  häuslichen  Apoll  ein  Opfer  anzünden  (Petersen  Hausg.  p.  15). 


Hermes  im  Hymn.  v.  21  tsgä  ivl  Xl%vm  liegt  und  der  Atheua  AIKNIA  (wahr- 
scheinlich kleine  Wiegen)  geschenkt  wm'den ,  s.  unt.  Plynterien  %e^,  Ende, 
drittletzte  Note. 

*)  Es  ist  kalendarisch  unmöglich  anzunehmen,  dass  ApoUon  Patroos  an 
einem  der  Apaturientage  gezeugt  sei.  Geburt  und  Zeugnug  des  Apoll  mussten 
auf  VIT.  Monatstage  kommen;  wer  also  Apollons  Geburt  auf  Hecatombaeon  VII 
setzte,  würde  Pyanepsion  VII  als  Zeuguogstag  erhalten,  was  nicht  angeht,  da 
Pyauepsion  VII  schon  durch  andere  Feste  in  Anspruch  genommen  ist  und  nicht 
Apaturientag  sein  kann. 
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An  den  Dionysos  knöpft  allerdings  eine  seltsame  Stiftungssage 
der  Apaturien  ((R.  E.  I  p.592)  an;  ihre  Tendenz  ist,  eine  Täuschung, 
djtdtri,  herbeizubringen  und  so  den  Namen  ^AnaxwQia  als  Täu- 
schungsfest zu  erklären.  Abgesehen  davon,  dass  schon  die  Alten 
das  Anfangs- A  för-aftcc  erklärten,  fehlt  jede  Spur,  dass  Dionysos 
—  Dionysos  Melanaegis  *) '—  öffentlich  verehrt  worden  ist.  Zu 
welchem  Altar  oder  Tempel  (etwa  auch  zu  einem  des  Dionysos)  ein 
Privatmann  an  den  Apaturien  sein  Kind  wollte  tragen  lassen,  war 
für  den  Bestand  des  Apaturienfestes  von  keiner  Bedeutung. 


Zeusfest  im  Maemacterion. 

Ein  Fest  des  sturmenden  Zeus,  Zbvq  fiai^dxtrig,  vermuthete 
schon  Meursius  Gr.  Fer.  p.  200.  Nun  bot  die  Inschrift  C.  1. 1  n.  523 
am  XX  Maemacterion  eine  Begehung  für  den  ländlichen  Zeus  (Mm- 
^axtTjQLcivog  ^it  FecoQyp  %  noxavov  x.  t.  L),  zunächst  eine 
dörfliche,  aus  der  aber  eine  entsprechende  städtische  zu  folgern  war. 
Hiernach  hat  man  ein  Fest  des  sturmischen  Zeus  auf  den  XX  Mae- 
macterion des  attischen  Fostjahrs  gesetzt,  und  das  Fest  Maemacteria 
getauft,  ein  Name,  der  nicht  vorkommt  (Meursius  a.  0.;  Böckh  C.  LI 
p.  483;  Welcker  G.  L.  I  p.  207). 

Unter  der  Voraussetzung,  dass  ausser  dem  XX  auch  hoch  ein 
oder  zwei  Tage  der  letzten  Decade  dem  Zeusfeste  beizulegen  sind, 
gehört  die  Anwendung  des  Zeus-Widderfells  iv  totg  xad'UQiiotg 
g)Q'ivovTog  Mai^xrtiQuSvog  (Eustath.  p.  1935;  Preller  Polemon. 
frgm.  p.  140)  hierher,  nebst  dem  Sühnungsumzug ;  Welcker  a.  0. 
p.  208  sq.  Diesen  Zusammenhang  hat  auch  Hermann  G.  A.  §.  57 
anerkannt. 


*)  Welcker«  Erklärungsversuch  ist  nicht  überzeugend,  Nachtrag  z.  Trilog. 
199  (G.  A.  66,  29).  Wer  weiss  denn ,  ob  die  AlymoQStg  nicht  Scherzname  für 
Seeleute  sind ,  von  alysg  (Wellen)  qtä  caerula  verrunt.  Namen  entstehen 
manchmal  so.  Eine  geringe  Menschenclasse  wie  Ziegenhirten  sind,  konnte  nicht 
eine  Phyle  bilden ,  die  den  anderen  gleich  stand.  Droysen  in  Ztschr.  f.  Gesch. 
Wiss.  YIII  p.  805  u.  309  sagt  AlyiinoQBig  klinge  wie  ein  Schimpfhame,  sei  ein 
nachmals  fixierter  Parteluame  (Ziegenfutterer). 


318.  Zeusfest  im  Maemacterion. 

Auf  der  Insel  Ceos,  deren  Fest  jähr  dem  altisclien  almelte,  fin- 
den wir  in  derselben  Zeit  des  Maemacterion*)  eine  wahrscheinlich 
verwandte  Begehung.  Bergk  Beitr.  z.  gr.  Mtsk.  p.  33  legt  das  Fest, 
von  welchem  die  Inschrift  redet,  mit  Grund  dem  Zeus  bei.  Ob  aas 
den  Opferbestimmungen  **)  sich  noch  ein  näherer  Bezug  zu  der 
Feier  in  Athen  ergebe,  steht  dahin. 

Die  Monatsstellung  des  Festes  erinnert  an  die  Mysterien,  in 
denen  die  aixaSsg  als  lacchustag  sicher  sind.  Auch  das  Sühnwid- 
derfell brauchte  der  Daduch  in  Eleusis.  War  also  das  Fest  des 
sturmischen  Zeus  ein  winterliches  Mysterienfest? 

DaHadrian,  als  er  einen  Winter  in  Athen  zubrachte,  die  eleusi- 
nischen  Weihen  empfing.  Lobeck.  Agl.  p.37  sq.,  so  empfiehlt  es  sich 
wenigstens  für  späte  Zeiten  auch  dem  Winter  ein  Mysterienfest  zu- 
zutheilen.  Dieses  konnte  dem  Maemacterion  angehören.  Aus  der 
neuen  Benennung  des  Schaltmonats,  der  nach  Hadrian  Hadrianion  '^'^*) 
hiess,  folgt  nicht ,  dass  der  Kaiser  im  Schaltmonat  die  Weihen  er- 
hielt. Es  kann  das  einCompliment  sein,  welches  in  keiner  näheren  ' 
Verbindung  mit  der  Initiation  des  Hadrian  steht.  Aber  ausser  den 
Eleusinien  des  Herbstes,  denen  er  p.  X.  132  t)  beiwohnte,  auch  noch 
ein  zweites  Fest  zu  haben  war  sehr  passend,  weil  die  Weihen  stufen- 
weise mitgetheilt  wurden. 

Auf  bacchische  Mysterien  führt  auch  die  Deutung  des  Zeus- 
Namens  bei  Harpocr.  p.  191  fLcci^äxtr^n  d'  sötlv  6  svd'ovatcidrig 
X»  t.  X,  Zeus  ist  Bacchus'  Erzeuger  und  zweiter  Gebärer;  von  ihm 
empfängt  er  seine  enthusiastische  Kraft,  i^ieZeusMaemactes  Stürme 
durch  den  Himmel  sendet,  so  rauscht  und  gährt  der  Zeus-Sohn  im 
Bottich.     Dogmatisch  wurde  dies  so  ausgedrückt,  dass   Zeus  den 


*)  Rang.  n.  821,  wo  der  Maemacterion  und  die  letzte  Decade  (.  .  .  dtji 
dntovTog  lin  4,  nach  Rangabe  [ivv]cctij  dmovtos)  sicher  sind. 

**)  Lin  8  ist  leider  auch  in  Rangabe's  Abschrift  immer  noch  rathselhaft. 
Ist  daselbst  von  einem  Schweinsopfer (va/cttfoi^  [sie]  d'vTji')  dieRede,  so  fasst  die 
Inschrift  Bestimmungen  über  dreierlei  Thiere,  Rind,  Schaaf  und  Schwein,  was 
eine  Tritlys  wäre  und  sich  mit  der  dem  lacchus  (am  XX  Boedromion  vennuth- 
lich)  gebrachten  vergleichen  Hesse.  Aber  von  der  Unsicherheit  der  Lesart 
lio.  8  abgesehen,  ist  dennoch  eine  Trittys  vielleicht  gar  nicht  gemeint.  Es 
konnte  bestimmt  sein,  dass  jeder  Ochs,  jedes  Schaaf,  jedes  Schwein  so  und  so 
beschaffen  sein  müsse. 

***)  Der  Schaltmonat  Hadrianion  findet  sich  auf  Inschriften:  Philistor  I  p.ä84; 
Ephemeris  n.  3239. 

f)  Nach  Buttmann's  Bern.,  hinter  L.  Ideler*s  Unters,  üb.  d.  astron.  Beob.  d. 
Alten,  p.  395;  siehe  indess  Lobeck  Agl.  p.  38,  Note. 
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Sohn  in  seinem  Schenkel  ausgetragen  und  zur  Geburt  reif  gemacht 
habe.  —  Derselbe  Gott  heisst  mit  Bezug  auf  die  ländliche  Arbeit 
des  Weinbaus  yscsQyög,  s.  oben  S.  317. 

Da  im  attischen  Kirchenjahr  der  Weingott  am  XX  Boedromion 
als  geborenes  Siebenmonatskind  gefeiert  wurde,  so  folgt,  dass  er  am 
XX  Maemacterion,  neun  Monat  alt,  aus  Zeus'  Schenkel  an  das  Licht 
trat,  ein  fertiger  Gott.  Dass  Zeus  ihn  zwei  Monat  nach  der  Kata- 
strophe aus  sich  geboren  habe,  sagt  Lucian  Dial.  D.  9:  xal  vvv 
TQkcj  ijdri  fir^vl  e^dtSKSv  ccvrö  (6  Zsvg),  wo  der  Boedromion  als 
7tQ(orog  zu  nehmen  ist,  so  dass  der  Maemacterion  tQitog  wird. 

Soll  das  Fest  des  Zeus  Maemactes  mysteriös  gewesen  sein,  so 
ist  gar  keine  Wahl ;  maiY  muss  die  Geburt  aus  Zeus  für  dasselbe  an- 
nehmen, weil  die  übrigen  Wendepuncte  bacchischerDogmatik  (Tod, 
Erzeugung,  siebenmonatliche  Geburt)  bereits  ihre  heprtologischen 
Plätze  haben. 

Auch  die  Jahreszeit,  welcher  der  Maemacterion  angehört,  hilft 
die  Deutung  stutzen.  Die  beiden  Monate,  welche  Bacchus  in  seines 
Vaters  Wesen  noch  zubringt,  müssen  zusammenfallen  mit  der  Zeit, 
die  der  Most  braucht,  um  im  Gährfasse  Wein  zu  werden.  Nun  leh- 
ren aber  die  Oschophorienbräuche,  dass  man  Anfangs  Pyanepsion 
reife  Trauben  hat;  Ende  Maemacterion  wird  es  also  Zeit  sein,  den 
längst  geernteten  und  im  Fasse  gährenden  Wein  zuerst  aus  der 
Kufe  zu  befreien  und  umzugiessen. 

Das  mysteriöse  Dasein  des  Bacchus  endet  also  mit  dem  Feste 
des  Zeus  Maemactes,  jetzt  beginnt  der  Gott  seine  offene,  fröhliche 
Existenz,  von  der  sogleich  die  ländlichen  Dionysien  Zeugniss 
geben. 

Es  ist  möglich,  dass  sich  das  Fest  erst  Später  mystisch  aus- 
bildete; denn  je  nachdem  man  es  ansah,  liess  sich  die  neunmonat- 
liche Geburt  zu  den  bacchischen  Mysterien  rechnen  als  Schluss, 
oder  auch  zu  den  jetzt  anhebenden  Weinfesten  als  Anfang  ziehen. 

Abergläubige  Vorstellungen  über  die  rechte  Monatszeit,  wann 
man  das  Fass  öffnen  müsse,  sind  indess  schon  bei  Hesiod  zu  finden, 
Hesiod  ^gy.  821  tetQddt  d'  olys  Ttid'ov  '  xeqI  ndvxfov  Cegov  TJ^iaQ 
UbiOöri '  navQov  d'  avzB  (sc.  i'6a0L)  ^€V  elndda  (itivog  agCötriv, 
„wenige  wissen,  dass  der  24.  der  beste  ist".  Sind  diese  navQov  die 
eleusinischen  Eingeweiheten  [ßdxxov  ds  ts  TcavQOL  Piaton.  Phaed. 
p.  69)  und  haben  wir  Hesiods  Lob  der  sixdg,  a.  0.  794  elxdSi  d* 
kv  ^aydkr^  nXecD  ij[iarv,  lötoga  qxota  yaCvaod'ai  ^dXa  yuQ  ts 
1/001/  7t67tvxu0(iivog  sctCvy  aus  der  bacchischen  Religion  zu  er- 
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klären,  so  können  wir  ihn  sagen  lassen:  wenige  nur  wissen,  dass 
man  an  derjenigen  Tetrade  das  Fass  öffnen  muss,  welche  auf  de» 
20.  Monatstag,  den  Tag  der  reichsten  Verheissung,  folgt.  ->  An  die 
Pithögien  des  Anthesterion,  kann  man  dabei  nicht  denken;  diese 
finden  im  attischen  Kalender  nicht  an  einer  Tetrade  statt.  Wohl 
aber  ist  eine  Beziehung  auf  das  erste  Anstechen  der  Fässer  nach  der 
lauten  Gährung  möglich ,  für  welches  das  Zeus- Fest  im  Maemac- 
terion abzuwarten  und  die  retQag  unmittelbar  nach  demselben  zu 
wählen  war.  —  Diese  Auffassung  der  Stelle  des  Hemerologiums  ist 
aber  an  Voraussetzungen  geknüpft,  die  nicht  jeder  zugeben  wird, 
und  es  kann  sich  auch  unabhängig  vom  Gottesdienst  solch  ein  Aber- 
glaube gebildet  und  behauptet  haben. 

Aber  welchen  Namen  hatte  das  Fest  des  winterlichen  Zeus? 
und  ist  alles  was  wir  von  den  Bräuchen  wissen ,  auf  den  Monatstag 
und  die  Suhngebräuche  beschränkt? 

Ich  vermulhCj  dass  das  Fest  Haloa  hiess  und  dass  die  Haloen- 
Feier  mit  der  des  Zeusfestes  im  Maemacterion  identisch  ist. 

Diese  Vermuthung  hat  das  positive  Zeugniss  des  Harpocration 
p-  17  gegen  sich,  ioQtij  s0xiv  ^Jtnxri  rä  'Aktpa,  ijv  (pr^öL  ^vloxo- 
Qog  ovoiiccödTJvaL  anb  xov  rote  tovg  dvd'Qcijtovs  tag  diatgvßag 
jtoutad'ac  jtegl  tag  al(og  '  &yB<sd'ai  81  avtrjv  qy^Oiv  h  tp  xbqI 
ioQtfSv  IloöBiSsävog  ^rivög.  Da  die  Haloen  einen  poseidonischen 
Festzug  enthielten  (Bekk.an.  p.  385  UoCBiöävog  xofiJtij),  so  haben 
die  Ausschreiber  des  Philochorus  sich  versehen  und  aus  IlodeiätS- 
vog  „des  Gottes  Poseidon"  eineZeii noöet^SetSvog  (irivog  „im Monat 
Poseideon"  gemacht.  *) 

Wem  diese  Umsturzung  eines  Zeugnisses  missfällt,  der  erwäge, 
dass  nicht  bloss  Corsini,  sondern  auch  K.  Fr.  Hermann  die  Zeug- 
nisse über  das  Haloenfest  theilweise  zurückgewiesen  haben.  Corsini 
hielt  den  Monat  Poseideon  für  unpassend  und  schlug  den  Hecatom- 
baeon  vor,  gegen  Harpocr.  a.  0.  (G.  A.  57,  5).  Hermann  leugnete 
den  mystischen  Character  der  Haloen,  was  einem  anderen  positiven 
Zeugniss  zuwiderläuft. 

*)  Der  SchoUast  zu  Plat.  rep.  p.  475  setzt  die  Lenäen  in  den  Maemacterion, 
ein  Irrthum  der  dadarch  herbeigeführt  scheinen  könnte,  dass  er  Haloen  und  Le- 
näen verwechselte;  so  erklärt,  würde  dieser  Irrthum  des  Schollasten  meiner 
Hypothese  günstig  sein.  Doch  hat  der  Scholiast  vielmehr  in  den  Monaten  sich 
versehen,  wie  die  Aufeinanderfolge  bei  ihm:  Poseideon,  Maemacterion,  Elaphe- 
bolion,  lehrt.  Er  wollte  dem  Kalender  folgen  und  hätte  schreiben  sollen:  Po- 
seideon, Gamelion,  Elaphebolion.  Für  meine  Hypothese  ist  also  Schol.  Plat. 
a.  0.  gleichgültig. 
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Hermann  sagt  G.  A.  57,  4,  dass  nur  der  Scholiast  des  Lucian 
][).  245  Jacabitz  die  Haloen  als  ein  Mysterienfest  bezeichne  (eo(»ri) 
(ivötrJQia  n€QLexov6a  ^fjfirjtQog  xal  Kogrjs  xccl  ^lovvöov).  Es 
liegt  aber  ein  indirectes  Zeugniss  ausserdem  vor,  durch  welches  die 
Verwandtschaft  der  Haloen  mit  den  eleusinischen  Mysterien  wahr- 
scheinlich wird.  Die  Insdirift  C.  I.  n.  386  (I  p.  443)  hat  lin.  1. 
EvfioXnvSiSv  Avxofiida  .  .  ;  lin.  2.  Svä  ßCov  hv  ^EXsvöstvt  (ilv 
[jdrj^riTQOs  xal  KoQfjg] ;  lin.  3  'AXciov ,  sv  IJäii&  dh  rrjg  .  .  . 
Wiewohl  in  diesen  Zeilenresten  wenig  ergänzbar  ist,  muss  doch 
die  Verbindung  der  Eumolpiden  mit  den  Haloen  für  ein  den  Elen- 
sinien  nahe  verwandtes,  also  mysteriöses  Fest  sprechen;  auf  das 
fragmentierte  ATKOMI/IA  kann  man  sich  in  demselben  Sinne 
berufen;  s.  S.  234  und  Fr.  Lenormant  Recherches  p.  153.  Die  In- 
schrift ist  bei  Eieusis  gefunden  ,4n  campo  Rario". 

Die  grossen  Mysterien  werden  theils  in  der  Stadt  Athen,  theils 
in  Eieusis  gefeiert,  ebenso  die  Haloen.  Siehe  die  Zeugnisse  in  G. 
A.  57,  6.  Da  das  4  Stunden  von  Athen  entfernte  Eieusis  besucht 
wurde,  können  die  Haloen  leicht  mehrere  Tage  gedauert  haben. 
Wenn  [Demosthenes]  59,  116  so  spricht,  als  wären  sie  eintägig 
{iv  ravtrj  rfj^iiSQcc,  vorher  "^Apotg),  so  wird  er  den  Haupttag 
im  Auge  haben.  So  wird  auch  von  den  Anthesterien  und  Panatlie- 
näen  gesprochen,  s.  S.  347. 

Der  Sühnumzug  mit  dem  Zeuswidderfell,  kann  passend  mit  der 
Haloen-Pompe  von  Athen  nach  Eieusis  vereinigt  werden.  Lässt  man 
dagegen  die  Benutzung  des  ^log  xddtov  im  Maemacterion,  die  Ha- 
loen aber  im  Poseideon  eintreten,  so  ist  jene  nicht  eine  Vorbereitung 
dieser,  weil  der  Neumond  dazwischen  liegt,  welcher  eineHieromenie 
von  der  andern  vollständig  trennt. 

Am  Haloentag  (d.  i.  am  Haupttage)  war  es  verboten  Opferthiere 
zu  schlachten  ([sQcta  d^siv  [Demosthen.]  a.  0.)  und  was  an  Dar- 
bringungen zu  machen  war,  brachte  die  eleusinische  Priesterinn 
dar  (a.  0.).  Ueber  die  Priesterinn  i}  lsqblcc  siehe  Seite  238 
Note'^.  Diese  gottesdienstlich  strengen  Bestimmungen  stimmen  nicht 
mit  dem  Haloenfeste  so  wie  Hermann  es  auffasst.  Nach  ihm  war  es 
auf  ausgelassene  Lust  in  AevnavvvxCg  und  auf  Weingenuss  gerichtet. 
Vielmehr  hatte  es  bei  aller  Ausgelassenheit  nachts,  ganz  wie  die  My- 
sterien, einen  stark  dogmatischen  Gehalt  und  demgemäss  genaue 
Opferbestimmungen,  und  war,  in  der  uns  bekannten  Gestalt,  keines- 
wegs eine  Art  von  ländlichem  Dionysienfest, 

Hermann  hielt  offenbar  darum  das  Zeugniss  des  Schol.  Luciani 
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p.  245  Jacobitz  für  falsch,  weil  er  das  Zeugniss  des  Harpocration 
p.  17  für  wahr  hielt,  die  Mysterien  im  Haioenfeste  lehnte  er  ab,  weil 
er  den  Monat  Poseideon  für  das  Haloenfest  annahm.  Weil  der  Monat 
Poseideon  überliefert  ist,  in  welchen  die  ländlichen  Dionysien  fallen, 
schienen  Preller'n  die  Haloen  ursprünglich  das  ländliche  Dionysien- 
fest  der  Eleusinier  zu  sein,  welches  sich  dann  eigenthümlich  aus- 
bildete (Preller  R.  E.  II  p.  1060  not.  extrem.)  —  so  eigenthümlich 
freilich,  dass  es  seine  ursprüngliche  Grundlage  verliess  und  ein  My- 
sterienfest  wurde.  Hermann  bestritt  den  eigenthümlichen  Gehalt 
des  Festes  und  suchte  es  als  ein  blos  auf  Amüsement  gerichtetes, 
den  ländlichen  Dionysien  möglichst  ähnliches  hinzustellen,  damit  es 
in  den  Poseideon,  den  Monat  zwangloser  Lustbarkeit,  wohl  hin- 
einpasse. 

Sagen  wir  vielmehr  umgekehrt:  weil  die  Haloen  ein  Fest  mit 
strengem  Ritual  und  von  mysteriöser  Tendenz  waren,  ist  es  besser, 
ihnen  einen  andern  Monat  anzuweisen,  als  denjenigen,  welcher  der 
leichtsinnigste  im  ganzen  attischen  Festjahr  ist. 

Es  lässt  sich  nicht  nachweisen,  kann  aber  wahr  sein,  dass  die 
Haloa  das  Weinfest  (ländliche  Dionysien)  der  Eleusinier  zur  Grund- 
lage haben.  Haloen  und  ländliche  Dionysien  bezielen  dasselbe, 
dass  wieder  junger  Wein  da  ist.  Aber  dieselbe  Sache  lässt  sich  ver- 
schieden auffassen.  Die  Haloa  geben  die  dogmatisch  gestaltete,  die 
ländlichen  Dionysien  die  materielle  Refreiung  des  Racchus  aus  der 
Kufe.  Erstere  enthalten  die  von  Mysterien  umschleierte  Geburt  des 
Gottes,  letztere  zeigen  die  ersten  Machtwirkungen  des  geborenen 
in  offener  heiterer  Weise.  Wenn  das  eleusinische  Weinfest  in  so 
eigenthümliche  Rahnen  gedrängt  wurde,  ist  es  auch  wohl  hinausge- 
drängt worden  aus  dem  Monat  der  materiellen  Weinfeste,  dem  Po- 
seideon, und  hat  —  als  Haloa —  seinen  Platz  anderswo. 

Mit  Recht  dagegen  hat  Hermann  angenommen,  dass  die  Haloen 
„namentlich  auf  das  Kosten  des  jungen  Weines  gerichtet  waren." 
Schol.  Lucian.  a.  0.  nennt  unter  Anderem ,  was  nicht  annehmbar 
ist,  auch  das  Kosten  des  Weines  {kn;l  ry  roftg  r^g  dfiTtsXov  xal  ttj 
YBV6BL  tov  otvov  xal  täv  &lX<ov  xagjtäv;  G.  A.  57,  7).  Der 
Most  hatte  schon  gegohren  und  fing  an  geniessbar  zu  werden. 

An  den  Haloen  fand  ein  Festzug  zu  Ehren  des  Poseidon  statt, 
der  als  Ovrälft^iog  in  Verbindung  mit  Demeter  stand  (Stark  zu  G. 
A.  57,  5).  Der  Priester  des  Poseidon  Phytalmios,  dessen  Ehren- 
sessel sich  unter  denen  des  Lenaeon  befindet  (Philol.  XIX  p.  359, 16), 
hat  also  wohl  Functionen  am  Haioenfeste  gehabt. 
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Das  Opfer  für  Poseidon  am  VIII  Poseideon,  welches  C.  I.  n.  523, 1 8 
aufgeführt  wird,  gilt  nicht  dem  Phytalmios,  sondern  dem  Xafiait'^Xog, 
welcher  sonst  unbekannt  ist.  Hiernach  findet  der  von  Harpocration 
überlieferte  Monat  der  Haloen,  der  Poseideon,  keine  Unterstützung 
durch  diese  Inschrift  und  wird  man  nicht  die  Haloen  auf  den  VIII 
Poseideon  ansetzen  wollen,  den  Opfertag  für  jenen  Iloöstääv 
Xafiaiirikog. 

Poseidons  Rolle  in  dieser  Dogmatik  lässt  sich  nicht  näher  an- 
geben. Auf  einem  Gemälde  bei  Athen.  VIII  p.  346  sah  man  den 
Meergott,  wie  er  dem  kreisenden  Zeus  einen  Thunfisch  reichte,  und 
bei  Lucian  Dial.  D.  9  ist  es  Poseidon,  der  den  entbundenen  Zeus  zu 
sprechen  wünscht.  Daraus  sehen  wir,  dass  Poseidon  bei  der 
Schenkelgeburt  des  Bacchus  eine  Rolle  hatte,  aber  nicht  ^Iche 
Rolle  er  hatte. 

Im  dionysischen  Festkreise  schliesst  die  Feier  im  Maemacterion 
den  mysteriösen  Zusammenhang  ab.  Bacchus  ist  zum  zweiten  Mal 
geboren,  der  Dithyrambos.  Fortan  ist  er  als  mächtiger  Gott  unter 
den  Menschen,  die  ihn  im  Poseideon  fröhlich  feiern,  wie  in  einem 
einzigen,  dem  geborenen  Theoinos  begangenen,  grossen  Amphidro- 
mienfeste. 


Ländliche  Dionysien. 

Kalenderzeit  ist  der  Monat  Poseideon.  Im  attischen  Schaltjahr 
folgt  auf  den  Poseideon  der  eingeschobene  Monat,  wodurch  die  Dio- 
nysien einen  Spielraum  von  59  bis  60  Tagen  gewannen. 

Ueber  di^  Benutzung  des  Schaltmonats  steht  nichts  fest.  In 
älterer  Zeit,  ehe  die  Piräen  bedeutend  wurden,  scheinen  die  Lenäen 
den  nächsten  Anspruch  auf  den  Schaltmonat  zu  haben ,  in  späterer 
aber  haben  die  Piräen  den  gleichen ,  wo  nicht  noch  stärkeren  An- 
spruch auf  den  Schaltmonat.  Dies  hindert  nicht  zu  glauben ,  dass 
auch  noch  ein  Rest  ländlicher  Dionysien  geringerer  Ortschaften  im 
Schaltmonat  begangen  wurde.*) 


*)  Zuziehung  des  Schaltmonats  glebt  etwas  geänderte  Festgrenzeu.  Setzen 
wir  Poseideon  VIII  als  ersten  Piräentag,  Gamelion  VIJI  als  ersten  Lenäentag,  so 
sind  nach  den  Neujahren  pericieischer  Zeit  die  Grenzen  des  ersten  Piräentages 
December  16  bis  Januar  14,  die  des  ersten  Lenäentages  Januar  26  bis  Febr.  23. 
Unter  Zuziehung  des  Schaltmonats  gehen  jene  bis  Januar  24  hinunter,  diese 
bis  Januar  14  hinauf.  —  Zu  Gunsten  februarischer  Lenäen  (s.  S.  46  Note  *•) 
trage  ich  hier  eine  Beweisstelle  nach ,  die  ich  der  Mittheilung  meines  Bruders 
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Die  ländlichen  Dionysien  waren  dörfliche  Feste  {ta  xatd  dij- 
^ovg  Jiovvdva  Harpocr.  p.  143;  G.  A.  57,  10),  die  in  das  öffent- 
liche Jahr  im  Einzelnen  nicht  aufgenommen  werden  konnten.  Der 
Staat  wies  ihnen  den  Monat  Poseideon  zu,  damit  im  Verlauf  dessel- 
ben die  Landbewohner,  ungestört  durch  öffentliche  Hochfeste,^) 
ländliche  Dionysien  feiern  möchten.  Schwerlich  haben  sich  die 
Dörfer  an  den  Monat  Poseideon  streng  gebunden,  da  der  Demarch 
auf  dem  Dorf  wohl  nicht  immer  wusste,  welchen  Monat  man  in  Athen 
hatte.  In  der  Wahl  der  Mondphase  (s.  S.  320)  war  der  Demarch 
mehr  an  ein  dörfliches  Herkommen  oder  herrschende  Superstition 
gebunden  als  in  der  Wahl  des  Monats,  die  Mondphase  konnte  ihm 
jede  abergläubige  Demotinn  nachrechnen. 

Die  ländlichen  Dionysien  sind  Weinfeste. 

Durch  den  tQvyi]rog  jdiovv^fp  am  XVIII  Boedromiou  (C.  1. 1 
n.  523)  und  durch  die  Oschophorien  am  VU  Pyanepsion  ist  die  Stel- 
lung der  attischen  Weinlese  in  den  attischen  Kalendern  einigermassen 
gegeben.  Wiewohl  Pyanepsion  VII,  im  Sonnenjahr  schwankend  wie 
alle  Tage  des  Mondjahrs,  leicht  so  früh  fallen  konnte,  das$  noch  nach 
den  Oschophorien  Wein  geerntet  wurde,  so  ist  es  doch  unmögUchdie 
im  BoödromionnachC.I.a.O.  beginnende  Lese  durch  den  Pyanepsion 
und  Maemacterion  bis  in  den  Poseideon  hinein  auszudehnen,  auch  wenn 
wir  bei  der  Inschrift  den  Kalenderunterschied  (s.S.  101)  in  Anschlag 
bringen.  Plinius  rechnet  sie  zu  44  Tagen ;  s.  Einleitung  S.  57,  N.  **. 
Bacchische  Begehungen  im  Poseideon  können,  nach  Anleitung  des 
attischen  Festjahrs  selbst,  sich  auf  nichts  Anderes  beziehen  als  auf  ge- 
gohrenenMost,  welchen  man  schon  trinkt.  Solcher,  nicht  ganz  ferti- 
ger, Wein  wurde  den  Gästen  vorgesetzt  bei  dem  Symposium  desLexi- 
phanes,  Lucian  Lexiph.  6:  olvog  dl  riv  ov  yiQCDV,  aXXä  r(Sv  dm 
ßvQöTjg,  ijdrj  fihv  ayAfvJojg  (sauerer  Most),  a;r6:afrog  dh  hv^  zur  Win- 
terszeit ibid.  14.  Für  die  ländliche  Bevölkerung  kann  man  getrost 
die  Behauptung  desPlutarchSymp.VUI,  10, 3  ignorieren,  dass  frühe- 
stens im  Änthesterion  der  junge  Wein  getrunken  sei.  Auch  C.  Fr. 
Hermann  hat  dies  nicht  wahr  gefunden,  da  er  G.  A.  57  p.  391  n.  A. 
sagt,  dass  dieHaloen,  ein  Fest  dieser  Jahrszeit  (Winter),  auf  das 

verdanke.  Auf  einer  Inschrift  vonOlbia,  Henzen  n.6429,  wird  der  VIII  Lenaeon 
nait  dem  17.  Februar  gleichgestellt.     Sie  ist  aus  dem  Jahre  201  post  Chr. 

*)  Im  Winter  wurde  auch  seltener  decretiert,  s,  Taf.  I  und  S.  95  f.,  am 
seltensten  im  Maemacterion. 
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RosieD  des  jungen  Weines  gerichtet  waren.  Wie  sollte  man  auch 
wohl  nicht  gekostet  hahen,  wenn  man,  um  die  Zeit  der  Bnima 
(üinius),  zuerst  den  Wein  abliess,  s.  Einleitung  S.  45»  Note  *.  Im 
städtischen  Leben  wurde  der  Wein  nicht  eher  gekauft,  als  er 
zu  Markte  kam  (Anthesterion),  aber  an  den  Productionsorten  trank 
man  was  man  hatte  und  viel  früher  im  Jahr,  so  wie  auch  heutiges 
Tags  ohne  bestimmte  Regel  der  Most  angebrochen  wird ,  s.  Fiedler 
Reise  I,  573.  Auf  diese  Weise  sind  in  älterer  Zeit  eine  Anzahl  regellos 
verstreuter  örtlicher  y^einfeste  (ländl.  Dionysien'  entstanden.  In  raffi- 
nierteren Zeiten  hat  der  wohlhabende  Landmann  bei  seinen  ländlichen 
Dionysien  für  Virnich  und  alten  Wein  sorgen  können,  die  Knechte 
brauchen  indess  den  Most  vom  Jahr  nicht  ?erschmähet  zu  haben. 

Die  Meinung,  dass  die  ländlichen  Dionysien  der  Weinlese  galten 
(Kanngiesser,  Böckh,  Preller) ,  muss  nunmehr  ihren  Gründen  nach 
beleuchtet  werden. 

Wir  finden,  bemerkt  Böckh  Len.  p.  109,  dass  bei  den  länd- 
lichen Schauspielen  in  KoUytos  noch  Trauben,  Feigen  und  Oliven 
hingen.  —  Bei  Aescliin.  1,  157  (iv  rotg  nuxx  dygovg  ^lowöioig 
TcafiadiDv  ovrcrif  iv  Kokkvxm)  ist  von  Komödien  der  ländlichen 
Dionysien  in  Kollytos,  bei  Dem.  18,  180  [ov  iv  Kollvrä  xox^ 
Olvoiiaov  xaxmg  ixitgi^ifag)  von  Tragödien  in  KoUytos  (vielleicht 
der  ländlichen  Dionysien  daselbst)  die  Rede.  Die  andere  Stelle 
Dem.  18,  262  braucht  nicht  auf  die  ländlichen  Dionysien  bezogen 
zu  werden,  nach  welcher  Aeschines  einer  vagierenden  Truppe  sich 
anschloss  und  Feigen,  Trauben  und  Oliven  entwendete.  Wenn  ein 
kleiner  Staat  so  lange  und  so  eifrig  wie  Athen  die  Bühnenspiele  för- 
dert, so  entstehen  Banden  der  Art,  die  Beschäftigung  und  Brot  suchen, 
nicht  bloss  im  Poseideon.  Die  Städter  wendeten  den  ganzen  Früh- 
ling auf  Theatervergnügungen  und  imBoedromion  fanden  6xiivi,xol 
äyävsg  am  Eleusinienfeste  statt,  nachmals  wenigstens.  Es  ist  klar 
genug,  dass  die  Schauspielerei  um  sich  griff.  Nichts  hindert  zu 
glauben,  dass  irgend  ein  Dorf  im  September  oder  October  von  der 
Gesellschaft  des  Simylos,  Socrates  und  Aeschines  besucht  wurde. 

Noch  mehr,  wie  kommen  Weinberge  nach  KoUytos ?  KoUytos 
ist  ein  athenischer  Stadttheil  und  hört  auf,  wo  die  Stadtmauer  auf- 
hört, ^welche  ihn  von  der  Eintiefung  (KoUe)  draussen  und  den  Ab- 
hängen des  Lykabettos*)  trennt.    Aber  vieleicht  lag  „ein  TheU  des 


*)  Forchhammer  setzt  KoUytos  swischen  Stadtmauer  Pnyx  uDd  Museion 
an;  anch  hier  passen  keine  Wein-,  Feigen-  and  Olivenpflanznngep  hin,  und  sq 
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Demos  KoUytos  ausserhalb  der  Mauer"?  Westermann  z.  Dem.  a.  O. 
hat  das  angenommen.  Dies  einmal  zugegeben,  so  konnten  doch  am 
Lykabettos,  dessen  Land  für  werthlos  galt,  höchstens  Oliven  zu  fin* 
den  sein;  Leake  Top.  p.  154. 

Tragen  wir  also  nicht  in  die  Stelle  Aeschin.  1, 157  die  Herbst- 
früchte aus  den  Worten  des  Demosthenes  hinein.  Zeihen  wir 
lieber  denHesychius  {ägovQatog  Oivofiaog'jdi^iioö^ivrigj^löxivi^v 
ovtmg  liptj,  inel  xatd  riqv  %&Qav  nsQivo6xäv  vitsxQiveto  I]o- 
q>oxliovg  Oivofiaov)  der  Flüchtigkeit,  welcher  mit  Beziehung  auf 
Dem.  18,  180  (oV  ivKoXlvx^  noxe  Olv6(mov  xaxSg  inixQi^ag)^ 
statt  des  städtischen  Ortes  KoUytos,  xara  i:^i;;|rG>(»ai/angiebt,  Kreuz- 
und  Querzüge  durch  Attica.    Vgl.  Böckh  Len.  p.  76  Note. 

Eine  Weinlese  im  Poseideon,  ßihrt  Böckh  Len.  p.  109  fort, 
könne  allerdings  zu  spät  scheinen,  doch  habe  man  inAtticas  mildem 
Winter  den  Wein  wohl  lange  hängen  lassen ,  und  auch  in  Ungarn 
zu  Tokay  sei  die  Weinlese  in  freien  Gärten  nicht  vor  Novem- 
ber 29  erlaubt  und  in  den  der  Krone  zehntpflichtigen  nicht  vor 
December  6.*)  Dies  habe  Kanngiesser  gut  erinnert,  um  die  späte 
Lese  mehr  glaublich  zu  machen.  —  Wenn  die  österreichische  Re- 
gierung eine  späte  Lese  octroyiert,  so  folgt  nicht,  dass  unter  den 
zwanglos  lebenden  Athenern  die  Lese  unnatürlich'^*)  spät  sei. 

Soll  die  Stimme  der  Alten  etwas  gelten,  so  hat  man  den  Wein 
keineswegs  so  spät  wie  in  Tokay  geerntet.  Plinlus  XVIII,  74  lehrt 
nicht  einen  „späten  Eintritt"  (G.  A.  57,  12)  der  Weinlese,  sondern 
er  lässt  sie  mit  dem  Herbstäquinoctium  anfangen  und  sagt,  dass  sie 
höchstens  bis  zum  Plejadenuntergang  (Anf.  November)  dauere.  Dar- 
um weil  der  möglichst  späte  Termin,  den  zu  überschreiten  das  Orakel 
verbietet,  von  Plinius  angegeben  ist,  ist  nicht  überhaupt  ein  später 
Eintritt  der  Lese  angegeben.  Hesiod  lässt  sie  nicht  viele  Tage 
früher  beginnen.     Die  Setzung  der  Weinlese  auf  Aequinoctium  galt 


einer  Ausdehnnng  von  KoUytos  bis  in  Koile  hinein  ist  weder  Leake  noch  Forch- 
hammer gekommen ,  sondern  Koile  ist  ihnen  ein  von  KoUytos  durch  die  Mauer 
abgesonderter  Theil.    Vgl.  auch  Sauppe  de  demis  urbanis  p.  15. 

•)  Diese  Verspätung  bezweckt  die  Concentrierung  des  Mostes  durch  Kälte. 
Plin.  XIV,  6,  7  erwähnt,  dass  einige  Sorten  auf  den  Hügeln  beiThurii  nicht 
eher  geerntet  werden  als  bis  es  friert.  Das,  was  die  Sybariten  sich  ausgedacht 
haben,  wird  man  nicht  als  Regel  ansehen  dürfen,  da  es  dem  Orakelspruche  (Plin. 
XVIII,  74)  zuwider  läuft. 

•)  Die  absichtlich  verspätete  Lese  für  die  köstlichen  Cyperweine  ist  Ende 
October,  Jullien  Topogr.  d,  Weinb.  II  p.  139,  cf,  Aubergier  Oenologie  p,  92. 
Ilmenau  1827. 
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für  alle  Griechen  insgemein.  Wie  hätten  sonst  gewisse  Fixsterne, 
die  um  diese  Zeit  aufgehen,  tQvyijrijg  und  TCQOZQvyriVffQ  heissen, 
wie  Thucydides  sich  des  Ausdrucks  oXfyov  nQO  tQvyrjtov  IV,  84 
als  eines  seinen  Landsleuten  geläufigen  bedienen  können?  Halten 
wir  also  Tag-  und  Nacht-Gleiche  als  Weinlesezeit  fest. 

Die  Feier  der  ländlichen  Dionysien  hatte  wenig  Aehnlichkeit 
mit  einem  Weinlesefest.  Ein  Weinlesefest  sollte  billigerweise  der 
Weinlese  selber  verwandt  sein.  Homer  beschreibt  sie  uns  U.  XVUi, 
567  sqq.  Da  singt  ein  Knabe  das  Linoslied  zur  Cither ,  die  jungen 
Winzer  und  Winzerinnen,  beladen  mit  Trauben,  singen  und  jauchzen 
mit  darein,  die  Arbeit  ist  nur  ein  Spiel  und  wie  im  Reigen  scheint 
derLinossänger  die  tanzende  Jugend  anzuführen.  Hiermit  kann  man 
Gebräuche  der  attischen  Oschophorien  vergleichen.  Jünglinge 
ziehen  unter  Liedern  dahin  und  tragen  Reben  in  den  Händen. 

Bei  der  Weinernte  löschen  die  Arbeiter  ihren  Durst  naturge- 
mäss  mit  Trauben  oder  daraus  abgeflossenem  (süssem)  Most,  der  sie 
nicht  berauscht.*) 

Für  die  ländlichen  Dionysien  aber  ist  das  wesentliche  Erfor- 
derniss  (wie  für  die  Dionysien  überhaupt)  Wein.  Dies  zeigt  sich  in 
dem  Namen  %'EoCvia  [xä  xara  dij^iovs  ^lovicva  &soivia  iXeysro 
Harpocr.  s.  oben  S.  324) ,  d.  h.  Fest  des  Gottes  Wein,  des  d'iotvog, 
Es  ist  nicht  unmöglich,  dass  d'soivLa  eine  absichtliche,  jedoch  nicht 
sinnlose  Verdrehung**)  eines  gottesdienstlichen  Wortes  d'soyvut 
(Bacchus*  Geburt)  ist;  darum  bedeutet  d-eoivog  nicht  weniger  den 
Gott  Wein;  vgl.  Aeschyl.  fr.  397  Nauck  Ttätsg  d'soivs,  fiaiväSmv 
^evxrvjgie,  wo  Tzetzes  ad  Lyc.  1247  erklärt  d'sog  otvov  svQitijg, 
Wer.  die  ländlichen  Dionysien  ein  Fest  des  Gottes  Wein,  des 
Weinerfinders  nannte,  bezeichnete  sie  als  ein  Weinfest,  nicht  als 
Weinlesefest. 

Aus  den  Dionysien  ging  das  attische  Drama  hervor,  das  Trauer- 
spiel aus  dem  Dithyramb,  einem  ernsten  Festgesange  an  Bacchus^ 

•)  Dass  den  Arbeitern  nicht  Wein  gereicht  wird,  scheint  sieh  von  selbst  au 
verstehen.  Siehe  Macrob.  Saturn.  VII,  7,  14,  der  es  zu  erklären  sucht,  wie  es 
zugehe ,  dass  der  Wein ,  als  süsser  Most  in  der  Weinlese  getrunken ,  nicht  be- 
rauscht. Seine  Erklärung  ist  nicht  zu  verachten.  Er  sucht  den  Grund  in  dem 
dulce«  Dies  ist  wahr.  Der  Zuckerstoff  ist  es,  welcher  sich  beim  Gähren  um- 
setzt und  das  berauschende  Element  abgiebt. 

**)  Von  solcher  Verdrehung  gottesdienstlicher  Aasdrücke  giebt  es  manche 
Beispiele.  Sollte  nämlich  d^ioivog  wirklich  eine  ursprüngliche  Bildung  sein? 
aus  9's6g  und  otvog  wie  unser  Gottmensch,  odertgayslcccpog  ;  vgl,  Pott  etym. 
Forsch.  II  p.  385. 
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das  Lustspiel  aus  dem  phallischen  Scherzliede,  welches  demselben 
Gott  gewidmet  war.  An  diese  Cantaten ,  vorgetragen  in  der  Fest- 
gemeine der  Dionysien,  schlössen  sich  Umzüge  mit  Wehklage  oder 
Jubel,  Verkleidungen  mit  entsprechenden  Reden,  Tänze ;  überhaupt 
alles  das  an,  was  einer  erhöheten  Stimmung  der  Geselligkeit,  nament- 
lich unter  den  leicht  erregten  Joniern  gemäss  war;  denn  das  Schau- 
spielerpersonal dieser  regellosen  Dramatik  war  die  Festgemeine 
selbst,  in  ihrer  Mitte  Bacchus,  der  jugendliche  Zeussohn,  der  wun- 
dervolle Erreger  der  Gemüther,  welcher  auch  den  Einfältigen  zu 
beseelen  und  Jeden  in  Schmerz  und  Lust  emporzuheben  wusste. 
Der  halb  wirkliche  halb  poetische  Rausch,  welcher  die  Menschen  zu 
einem  Ueberschwang  treibt  und  die  Feiernden  in  eine  Truppe  von 
Tragöden  und  Comöden  verwandelt,  hat  keinen  unmittelbaren  Zu- 
sammenhang mit  der  Weinlese,  da  ist  Bacchus  nur  ein  armes, 
schwaches,  zu  früh  an  das  Licht  gestossenes  Kind  (lacchus),  ängst- 
licher Pflege  bedürftig;  um  die  Menschen  so  mächtig  emporzureissen 
muss  er  aus  Zeus  (Zeus  Maemactes;  fiaifiäxTrjg  d'  iöxlv  6  ivd-ov- 
iiicoäfig,  Harpocration  p.l23)  dämonische  Kraft  gewonnen  und  seine 
begeisternden  Eigenschaften  angenommen  haben. 

Es  mag  wohl  sein,  dass  die  Winzer  sich  zuerst  das  Gesicht  mit 
Trestern  färbten,  und  dass  von  diesem  Scherz  hernach  die  diony- 
sische Gemeine  Gebrauch  machte ;  darum  ist  doch  auch  das  Lust- 
spiel nicht  ein  Kind  der  Weinlesefeier,  wie  0.  Müller  Ltg.  II  p.  32 
Not.  sagt,  der  die  Tragödie  von  den  Lenäen  ableitet,  als  habe  diese 
einen  andern  Ursprung  als  die  Comödie.  Auch  das  Lustspiel  ist 
Poesie  und  seine  Chöre  voll  jenes  lyrischen  Aufflugs,  welchen  der 
Enthusiasmus  des  Bacchus  einflösst.  Otfried  Müllers  Darstellung 
der  attischen  Dramatik  liefert  selbst  den  Beweis  davon,  dass  die 
Weinlese  und  ihre  Feier  Nebensache  sind  für  die  Entstehung  des 
Schauspiels.  Wenn  in  Attica  zuerst  der  junge  Wein  gekostet  und 
deshalb  ländliche  Dionysien  angestellt  und  Kufen  und  Fässer  aus- 
getrunken wurden,  so  fanden  sich  Hefen  genug  auf  dem  Grunde,  um 
sich  zu  bemalen,  und  es  kommt  wenig  darauf  an,  ob  diese  Bema- 
lung zuerst  von  den  Winzern  bei  der  Lese  oder  zuerst  aus  einem 
geleerten  Gährfass  stattfand. 

Ebenso  mag  immerhin  die  Sitte,  einen  Phallos  im  Weinberg 
bei  der  Lese  (Böckh  Len.  p.  119  Preller  gr.  M.  I  p.  441  a.  0.)  auf- 
zuhängen, um  Unglück  abzuwehren,  sehr  alt  und  älter  sein,  als  der 
Phallos  des  Lustspiels.  Daraus  sehen  wir  nur,  dass  die  drama- 
tische Tendenz  der  Dionysien  etwas  benutzte,  was  anderswo  vorbe- 
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reitet  ^ar,  nicht  dass  die  phaltischeD  Lieder  der  Comödie  aus  der 
Weinlesefeier  herrühren  oder  in  sie  hineingehören.  Die  Elemente 
sind  oft  da,  zerstreut ,  widerstrebend ;  aber  es  fehlt  die  Einigung, 
welche  zur  Kunst  führt.  Wo  die  erste  Spur  einer  Einigung  sich 
zeigt,  da  ist  die  Wiege  ^er  Kunst»  und  nur  aus  dem  Cult  des  Wein- 
gottes konnte  jene  Flamme  aufschlagen,  welche  an  sich  bedeutungs- 
lose Elemente  zum  Ganzen  zusammenschmolz  und  umschmolz,  denn 
der  liebe  Phales  (Ar.  Acharn.  263  sqq.),  mit  dem  sich  so  köstlich 
scherzen  und  lachen  und  schwärmen  lässt,  ist  ein  persönlich  ange- 
redeter, kameradschaftUcher  Zechgenoss,  ein  lebendiger  Dämon  des 
Weins  geworden,  während  der  am  Weinstock  schwebende  Pballos 
wirklichen,  practischen  Zwecken  diente  und  den  Weinbergsbesitzer 
vor  Schaden  bewahren  sollte  —  ein  aus  abergläubiger  Verkehrtheit 
aufgehängtes  Stück  Holz. 

Die  ländlichen  Dionysien,  welche  der  Bauer  in  Aristophanes' 
Acharnern  feiert,  enthalten  nicht  den  leisesten  Nachklang  einer 
Weinlese.  Das  lyrische  Phalloslied  ist  keine  Empfindungs-Poesie, 
sondern  dramatisierend,  der  Bauer  redet  seinen  Dämon  an,  der 
Dämon  hat  eine  stumme  Rolle.  „Lieber  Phales,  ich  und  du, 
schwärmen  woUn  wir  immer  zu,  durch  die  Nacht  hin  auf  dem  Plan, 
Phales  sei  mein  Zechkumpan"  u.  s.  w.  —  Der  Bauer  hält  eine 
familiäre  Festprocession ,  die  Tochter  trägt  auf  ihrem  Kopfe  das 
Opferkörbchen,  ein  Knecht  das  fetischartige  Symbol  des  Gottes; 
auch  das  übrige  Gesinde  des  Hauses  ist  zugegen,  indess  die  Haus- 
frau vom  Dach  (v.  262)  der  Procession  zuschauet.  Das  Körbchen 
wird  niedergesetzt,  der  Bauer  spricht:  „o  Herrscher  Dionysos,  möge 
"  ich  mir  zum  Heil  das  Fest*  (v.  250  rcc  xaz*  äyQOvq  ^iovv0ia)  be- 
gehen". Dann  folgt  die  Begehung  selbst.  Sie  besteht  darin,  dass 
die  Kanephore,  dann  der  Phallosträger  und  der  Bauer,  das 
q)akh7i6v  V.  261  singend,  einherschreiten  im  Festzuge  {TCo^nTJv 
V.  248).  —  Für  die  wirkliche  Begehung  der  ländlichen  Dionysien 
müssen  wir  uns  freilich  nicht  eine  einzelne  Familie,  sondern  eine 
ganze  Dorfgemeinde  denken.  Dass  in  den  Acharnern  ein  einzelner 
Bauer  sie  feiert,  hat  seinen  Grund  im  komischen  Zusammenhange 
des  Stückes. 

Sonst  wird  uns  das  von  Aristophanes  geschilderte  Dionysienfest 
kein  unrichtiges  Bild  der  ländlichen  Feier  geben,  mithin  die  Ansicht 
unterstützen,  dass  diese  Feste  keine  Beziehung  zur  Ernte  der  Trau- 
ben hatten.  Das  (pakkcxov  mit  seiner  dramatischen  Lebendigkeit 
verräth  uns  eine  andere  Stimmung  als  die  jener  homerischen  Wein- 
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lese,  bei  welcher  die  zärtliche  Klage  um  linos  gehört  wird.  Sie 
ist  dem  Abschneiden  der  schönen  Rebe  vom  Stock  ebenso  ange- 
messen,"^) als  der  üppige  Muthwille  des  (paXXvxov  es  nicht  ist. 
Gewiss  ist  es  eine  überflüssige  Bemühung,  die  Weinlese  möglichst 
tief  in  den  Winter  zu  bringen,  damit  sie  den  ländlichen  Diony^en 
nahe  sei,  oder  umgekehrt  den  Fest -Monat  (Poseideon)  möglichst 
hoch,  nach  dem  Herbste  zu,  aufwärts  zu  schrauben,  damit  er  nicht 
zu  weit  von  der  Weinernte  sich  entferne.  Denn  jeder  Unbefangene 
muss  gestehen,  dass  die  von  Aristophanes  beschriebene  Feier  von 
einer  Weinlesefeier  grundverschieden  ist. 

Die  ältesten  Dionysien  Atticas  sind  die  ländlichen.  Man  stand 
um  xlen  Altar  und  pries  den  geborenen  Gott  mit  Rede  und  Lied  so 
gut  man  konnte,  als  der  einfachste  cyclische  Chor.  Aus  diesem 
lyrischen  Aufschwung  bildete  sich  der  Dithyramb,  welchen  Plato, 
Euripides  und  Pindar  einstimmig  auf  die  Geburt  des  Gottes  Dionysos 
beziehen  (Härtung  im  Philol.  I,  395).  Ernsthafte  Begeisterung  und 
Religiosität  fehlte  beim  Opfer  des  Landmanns  nicht,  wenn  sich  auch 
Lust  und  Scherz  beim  darnach  folgenden  Umherschwärmen  {TuSiiog) 
anschloss.  Die  ältesten  Dionysien  der  Landleute  enthielten  die  Ur- 
sprünge nicht  bloss  des  Lustspiels,  sondern  auch  des  Trauerspiels, 
es  ist  nicht  richtig,  blos  die  Lenäen  mit  der  Mission  des  Tragischen 
zu  betrauen. 

Im  Ganzen  war  Freude  und  Jubel  vorwaltend,  wie  denn  im 
Dithyramb  das  fröhliche  Ereigniss  der  ^lovvifov  y^vsöig  begrüsst 
wird.  Doch  konnte  das  lyrisch  bewegte  Gemüth  aucb  auf  die  Leiden 
des  Gottes**)  eingehen. 


Oertliche  Feier. 

Von  geringeren  Begehungen  auf  dem  Lande  ist  begreiflicher- 
weise wenig  überliefert;  doch  erfahren  wir  von  dem  Feste  zu  Phlya, 
Isae.  8,  15  sq.  eis  ^lovvöva  slg  ayQov  ^yav  aal  i^[iäg  xal  ^er' 


*)  Als  ein  deutscher  Reisender  in  den  Corinthengärten  von  Zante  Esel, 
Schaafe  und  Ziegen  umherlaufen  und  die  Reste  der  eben  abgeernteten  Wein- 
stöcke fressen  sah,  kam  es  ihm  vor  als  sei  das  Undank  und  Frevel;  Vogel  geogr. 
Laudschaftsbild.  III  p.  402h 

*•)  Auf  des  Gottes  Leiden  und  Tod  bezogen  sich  die  Chytren.  Die  Dogma- 
tik  fixierte  hier  das  eine  der  in  den  Dionysien  selbst  schon  liegenden  Extreme, 
den  Schmerz,  indem  die  Lust  der  Choen  sehr  plötzlich  umschlägt. 
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ixsivov  id'scoQOviiBV  xttdTJiisvot  xuq'  aitov.  Es  war  also 
etwas  zu  sehen,  wahrscheinlich  Schauspiele  [xad^^evot);  Böckh 
Len.  p.  76.  —  In  Kollytos,  einem  athenischen  Stadtquartier,  gab  es 
ländliche  Dionysien,  bei  denen  alte  Stücke  (SophoclesOenomaus)  ge- 
geben wurden;  s.  o.  S.  325.  Im  Allgemeinen  bekümmerte  sich  der 
Staat  um  diese  Localfeste  gar  nicht;  s.  Böckh  a.  0. 

Die  Piraea  hatten  anfangs  wohl  ebenfalls  bloss  die  Bedeutung 
eines  Localfestes.  Das  piräische  Theater  gehörte  nicht  dem  Staat, 
sondern  dem  Demos,  dessen  Magistrat,  derDemarch,  als  leitende 
Behörde  erscheint;  Böckh  Len.  p.  74.  Allein  bei  dem  glänzenden 
Aufschwung  und  der  Nähe  des  Piraeus  war  es  natürlich,  dass  die 
Piräen  mit  den  städtischen  Festen  in  die  Schranken  traten.  Der 
lebhafte  Besuch  der  Städter  machte,  dass  der  piräische  Dionysien- 
schmaus  so  unterstützt  wurde,  wie  der  eines  recipierten  Festes. 
Oeffentliche  Unterstützung  der  Piraea  geht  hervor  aus  C.I.  I  p.  250 
n.  1 57  Iiy^i6]lvjvl0jimv  täv  [ifi  IletJQalLsi]  l^tjalgä  ßo(ov](äv, 
worauf  die  Zahl  folgt;  v^l.  G.  A.  57,  23.  Die  sehr  geringen  Beste 
zu  Anfang  der  Inschrift  bei  Bangab^  II  p.  501  n.842,  in  denen  man 
ein  Opfer  für  Demeter  und  Daeira  vermuthet,  enthalten  wohl  auch 
nur  die  Piraea;  lin.  2  muss  neu  nach  dem  Stein  geprüft  werden; 
THIAAEIh  ist  die  angegebene  Lesung,  aus  welcher  leicht  TleLgaet*) 
(von  der  Nebenform  ohne  Jota)  zu  machen  ist. 

Factisch  war  das  Piräenfest  gewiss  längst  recipiert ,  ohne  dass 
es  doch  rechtlich  aufhörte  ein  dörfliches  Fest  zu  sein.  Euripides 
liess  Stücke  im  Piraeus  aufführen .  (Aelian  V.  H.  II,  13;  Böckh 
Len.  p.  75).  —  Wie  die  Piraea  C.  1. 1  n.  157  vor  den  Lenäen  her- 
gehen, so  findet  sich  auch  in  dem  unächlen  Gesetz  [Demosthen.] 
21,  10  die  Aufeinanderfolge:  Piräen,  Lenäen,  städtische  Dionysien, 
Thargelien ;  siehe  unten  S.  337  Note  ♦**. 

Die  Inschriften  später  Zeit  erwähnen  der  Piräen  öfters;  die  atti- 
schen Epheben  opfern  dem  piräischen  Dionysos  wie  einem  städti- 
schen.   Ephemeris  n.  4097  lin.  11  tp  iv  IlBiQaiel  ^tovvöa)**) 


*)  iii  IIsiQOCsi  olnovvtog  Seeuck.  p.  439,  30  qdcI  andere  Stellen  in  Steph. 
Paris.  VI  p.  670. 

*•)  Leake  Top.  p.  279  Saup.  sagt ,  das  piräische  Tlieater  habe  zu  einem 
(piräischen)  Heiligthum  des  Dionysos  gehört;  einem  Tempel  also  mit  einem 
Tempelbilde,  welches  in  das  Theater  auf  die  Orchestra  (Bio  Chr.  Or.  XXXI 
p.  386  Dind.)  gebracht  wurde,  um  da  zu  stehen,  während  gespielt  wurde.  Zu 
dieser  Ansicht  stimmt  der  Ausdruck  der  Inschrift  „dem  piräischen  Dionysos." 
Anders  steht  [Dem.]  21,  10  otav  iq  noiinrl  ^  tco  Jiovvatp  iv  TIsiQccisi,    Nach 
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dij^avrlsg]  äv^dT^xav  q>iciXriv  dito  SQax(i(Sv  ixavov;  4107,  13 
\jjt]aQ7Jyay(>v  dh  xccl  rotg  üetgaCoig  rjS  ^dvovvCGi  tavQOv 
xd[Xli6T0v'] ;  4104,  16  [Tta^yayov  Si)  xal  rotg  IIstQCCLOig  rc? 
jdiovvöip  xavQOv  xal  §^v0av,  totg  ts  ^covvöiotg  (an  den  städti- 
schen) exBQOV  ßovv  X.  t.  X.  An  dieser  letzten  Stelle  werden  die 
Lenäen  übergangen,  vielleicht  waren  sie  damals  von  dem  immer 
mehr  aufblühenden  Piräenfeste  verdunkelt  worden.  Sie  kommen 
indess,  ^begangen  von  Epheben,  auf  einer  Inschrift  später  Zeit 
(Ephem.  von  1862  n.  199)  vor:  tov  äycSva  twv  Ar^vaCcov.  Hier 
werden  aufgezählt:  Lenäen,  Anthesterien  [xv%'qov),  grosse  Diony- 
sien  (j4vuv6sLa  iv  aörai).    Die  Piräen  fehlen. 

Von  den  salaminischen  Dionysien  geben  zwei  inschriftliche 
Rranzverkündigungen  Kunde,  C.  L  I  p.  150  n.  108  ^lovvöCmvtiSv 
iv  UaXafitvt  TQay&dotg  otav  TCQfSrov  ysvritav;  und  Ephem. 4097 
lin.  57.   ^L0vv6l&v  tmv  iv  UaXafitvi,  tgay^Sv  t^  ayrnvi. 

Ursprünglich  haben  auch  die  Lenäen  unter  die  Zahl  der  länd- 
lichen Dionysien  gehört;  Preller  R.  E.  II  p.  1060  Note  und  Böckh 
Lenäen  p.  72 ;  vgl.  p.  66.  Die  Lenäen  haben  sich  hervorgebildet 
aus  ländlichen  Dionysien  in  der  Umgegend  von  Athen. 

Dass  auch  Eleusis  ein  oder  mehrere  ländliche  Weinfeste  be- 
ging, lässt  sich  denken,  doch  muss  es  dahingestellt  bleiben,  ob  in 
den  Haloen  ein  eleusinisches  Dibnysienfest  untergegangen  ist  oder 
nicht;  s.  o.  S.  322. 


a     e     u. 


Kalenderzeit.  —  Dass  die  Lenäen  in  den  Gamelion  gehören, 
überliefern  mit  grosser  Einstimmung  ^chol.  Hesiod.  igy.  506  VoUb. 
(Proclus)  und  andere  Grammatiker;  Böckh  Lenäen  p.59;  G.A.57,  27 


des  Interpolators  Worten  braucht  man  nicht  an  einen  im  piräischen  Heiligthum 
beständig  aufgestellten  Dionysos  zu  denken.  Wäre  aber  der  Festgott  vom 
städtischen  Opferheerde  im  Lenaeon  nach  dem  Piraeus  jedesmal  zu  den  Piräen 
herbeigeholt  worden,  so  hätte  die  Inschrift  nicht  xtp  iv  IIstQccist  JiovvaWf  son- 
dern rm  ^tovvaat  iv  UsLQCCtst  sagen  müssen.  Früher  nahpi  ich  an^  der 
städtische  Gott  sei  im  piräischen  Festzng  nach  dem  Piräus  hingebracht  und  im 
lenäischen  zurückgebracht  worden. 
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UDd  28.  „Nur  der  Scholiast  des  Piaton*)  giebt  an:  tct  dh  Är^vaia 
fkip/dg  MacfiaxtfiQCfSvog,  was  gar  nicht  in  Betracht  kommen  kann"^ 
gegen  die  übrigen  Zeugnisse  (Böckh  a.  0.  p.  60),  von  denen  das  im 
platonischen  Scholion  Gesagte  bloss  eine  fehlerhafte  Wiederholung 
ist.*^)  Seitdem  es  jährliche  Lenäen  im  attischen  Kirchenjahr  gab, 
war  derGamelion  des  Gemeinjahrs  jedenfalls  Lenäenmonat,  ob  auch 
im  Schaltjahr,  scheint  mir  fraglich;  siehe  Einleitung  S.  47. 

Um  den  Platz  des  Lenäenfestes  im  Gamelion  zu  finden ,  bieten 
sich  zwei  Analogien  dar,  deren  eine  auf  abnehmenden,  die  andere 
auf  zunehmenden  Mond  leitet.  Am  XX  Boedromion  wird  der  Wein- 
gott als  lacchus  gefeiert,  vielleicht  ist  also  auch  die  lenäische  Feier 
auf  den  XX  Gamelion  und  weitere  Tage  zu  setzen.  Ganz  anders 
fuhrt  der  Vorgang  der  anthesterischen  und  städtischen  Dionysien ; 
diese  fallen  in  die  Tage,  wo-  der  Mond  anfängt  voll  zu  werden;  da- 
nach müsste  man  den  Anfang  der  Lenäen  auf  den  VIII  oder  XI  setzen, 
oder  ihren  Schluss  auf  XIII  oder  XIV,  weil  die  Anthesterien  und 
grossen  Dionysien  in  ihren  Monaten  so  anfangen  und  schliessen. 

Lässt  man  die  innere  oder  äussere  Aehnlichkeit  der  Feste  auf 
die  Wahl  zwischen  beiden  Analogien  einwirken,  so  ist  die  Wahl  der 
ersten  Monatshälfte  offenbar  vorzuziehen.  Anthesterien  und  Lenäen 
hatten  mit  einander  tä  ix  xäv  äfia^äv  (Phot.  Lex.  p.  565)  ge- 
mein. Die  Tendenz  der  lenäischen  Schaus{)iele  und  der  an  den 
grossen  Dionysien  gegebenen  ist  dieselbe,  das  Publicum  soll  ergötzt 
werden,  dieser  Zweck  des  Genusses  ist  mit  Religion  ein  wenig  um- 
kleidet und  verhüllt,  wogegen  der  lacchus-Tag  ein  religiöses  Hoch- 
fest ist,  der  gefeiertste  Tag  der  Eleusinien,  bei  denen  freilich  später 
auch  nebenher  Bühnendarstellungen  (s.  Eleusinien  S.  266)  stattfan- 
den. Die  heiligen  äQci^ava  im  Tempel  von  Eleusis  wird  Niemand 
mit  den  für  Jedermann  zugänglichen  Dramen  des  Lenäenfestes 
zusammenstellen  wollen ;    darnach  wäre    die  Analogie  der  my- 


*)  Zar  Republik  p.476;  bei  Bekker  p.407,  in  der  kleinen  Züricher  Ausgabe 
p.  119  der  Schollen:  Jiovvaia  iogxrj  'A&rjvriöi  Jiovvam  ^yero,  tä  fihv  %oct* 
dygovg  iii]v6s  IIoaHdstSvog,  zä  8\  Ai^vccia  firjvog  MaiiianTrjQioavos ,  td  d^ 
iv  aaxsi'EXatpTißoXidSvog,  Dieses  ist,  abgesehen  vom  Maemacterion,  dasselbe 
was  man  anderswo  liest,  wie  Bekk.  Anecd.  p.235,  6  Jiovvaiai  ioqxri  'Adijvjjat 
^iovvcov  ^yero  9%  xä  (tlv  %at'  dyQovg  [irivog  üocHSemvog,  td  dl  Arivcua 
VKp,TlXuavogy  xd  d\  iv  Saxsi'ElatpfiPoXicovog, 

**)  Rincky  der  II,  90  die  jetzt  allgemeine  Ansicht  bekämpft,  stutzt  sich  auf 
die  in  den  Acharnern  von  Dikäopolis  begangenen  Feste;  vgl.  aber  Droysen 
Einl.  z.  den  Acharn.  und  Stark  zu  G.  A.  58,  1. 
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stiscfaen  elxäg  für  die  Lenäen  weniger  passend.  Wenn  der  Archon 
Basileus  sowohl  über  die  Jüfysterien  wie  über  die  Lenäen  gesetzt  ist, 
so  fällt  diese  Uebereinstimmung  gegen  die  weit  grösseren  Unter- 
schiede nicht  ins  Gewicht.  PolluxVUI,  90  nennt  die  Lenäen  neben 
den  Mysterien ;  die  Lenäen  enthalten  keine  Mysterienfeier. 

Dennoch  scheint  für  Lenäen  am  XX  eine  Inschriftenstelle  zu 
sprechen,  C.  L  I  n.  523,  lin.  21  Fafirfhävog  xirtcSesLg  jdiovvtfov 
d-t  d.  h.  im  Gamelion  [sollen]  Bekränzungen  des  Dionysosbildes 
mit  Epheu,  und  zwar  am  XIX  [stattfinden] ;  oder  xirtog  slg  z/^o- 
VV0OV  ,,einen  Epheu  in  den  Bacchustempel'^  Dieser  kleine  Ritus 
konnte  leicht  in  Verbindung  stehen  mit  den  Lenäen  als  ein  Vortag, 
so  dass  die  Lenäen  am  XX  begannen;  vgl.  Böckh  Lenäen  p.  62  und 
114;  Preller  R.  E.  II 1059.  In  dem  Oertchen  Atticas,  wo  die  Feste 
von  n,  523  galten,  vermochte  man  dem  lenäischen  Gott  nicht 
glanzende  Schauspiele  wie  in  der  Hauptstadt  zu  feiern,  aber  in 
der  Frömmigkeit  wollte  man  der  Stadt  gleichstehen?  die  religiöse 
Vorfeier,  eine  tsgu  i^fidga  der  Lenäen,  sollte  auch  auf  dem  Dorfe 
ihren  Epheukranz  finden?  —  So  kann  es  scheinen. 

Auch  eine  Stelle  der  schwierigen  Inschrift  Rang.  11  p.  944 
n.  2252  zieht  der  Herausgeber  hierher,  wo  [y]a^riXi(Dvog  [ii][v6g 
q)d'f\vov[r']og  ^iovv0p  steht  und  dann  EPI0O$ :  KPITOS  (nach 
Rangabe:  iQilq)Jog  xlirjtog)  folgt.  Die  Inschrift  enthält  Opfer, 
man  weiss  nicht  ob  städtische.  Die  Tendenz  des  ganzen  Verzeich- 
nisses ist  dunkel. 

Bei  der  Wahl  der  elxäg  für  die  Lenäen  bleibt  es  aber  doch 
immer  auffallend ,  dass  die  im  Dionysosdienst  für  mysteriöse  Feste 
benutzte  sixäg  hier  für  die  nicht  mystischen  Lenäen  dienen  soll. 
Indess  kann  man  entgegnen,  dass  die  Tage  vor  Vollmond  nicht  bloss 
weltliche  Feste  (städtische  Dionysien),  sondern  auch  streng  religiöse 
mit  geheimen  Bräuchen  verbundene  (Thesmophorien,  Anthesterien) 
enthalten  und  so  auch  die  sixäg  in  beiderlei  Sinn  verwandt  sein 
möchte,  für  den  geistlichen  lacchus-Tag  und  für  die  weltlichen 
Lenäen. 

Mit  Lenäen  am  XX.  Gamelion  verträgt  sich  die  Begehung  dieses 
Tages  nicht  gut,  welche  bei  denEpicureern  üblich  war  zum  Gedächt- 
nisse ihres  Stifters.  Es  scheint,  da^s  Epicurs  wirklicher  Geburtstag 
der  VH  Gamelion  war  (nach  ApoUodor  bei  Diog.  Laert.  X,  14; 
Böckh  Stud.  p.  89;  Petersen  Geb.  Feier  p.  310)  und  dass  die  Be- 
stimmung „den  herkömmlichen  Geburtstag  jährlich  am  XX  Game- 
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lion*)  zu  begeben"  eine  wiUkübrlicb  beliebte  ist.  Die  Scbmäuse 
am  XX  boten  der  alten  Orthodoiie  trotz,  welche  von  den  Epicureern 
verachtet  wurde  (Luc.  Alex.  38  ff  tig  a^sog,  ij  Ägi^navog,  ij  'Eni' 
xi)vg€M}g  ^X€L  xardöxonog  xmv  igyüov  ipivysxfa),  aber  das 
fröhliche  Lenäenfest  brauchen  sie  nicht  befehdet  zu  haben  und  es 
wäre  sonderbar,  wenn  sie  ihre  höchste  Sectenfeier'^*)  auf  den  ersten 
Lenäentag  gesetzt  hätten. 

Statuiert  man  eine  zweitägige  Vorfeier  am  XIX  und  XX  und  setzt 
die  Schauspiele  auf  Gamelion  XXI  bis  XXUI,  so  steht  auch  dieser 
Annahme  etwas  entgegen.  Denn  ivdry  g>d'ivovtog  ylafirßXtävog 
Rang.  I  p.  395  n.  348  hat  ein  öffentlicher  Verkauf  stattgefunden, 
wofür  besser  ein  anderer  als  ein  Schauspieltag  gewählt  wird.  Die 
Inschrift  verzeichnet  mehrere  Verkäufe  dieses  Monats,  zuerst  am  VII, 
dann  am  XXII,  dann  am  XXV  und  es  scheint,  dass  die  Lenäen  zwi* 
sehen  die  beiden  ersten  Verkaufstage  fielen ;  denn  gerade  bei  diesen 
steht  derselbe  Eigenthümer  (^^loxov  xov  'AkKvßidSov)  angemerkt 
und  man  erwartet,  dass  sie  einer  gleich  nach  dem  andern  angesetzt 
sein  mussten. 

Bei  einem  Lenäen-Ansatz  ist  auch  Rücksicht  zu  nehmen  auf 


*)  Die  aus  Diogenes  Laert.citierten  Worte  sind:  ti)v  Bl&iaftsvriv  yBvi&Xiov 
'^fLSQCcVj  SüdifTOV  itovg  zjj  ngotigoi  Ssudry  tov  rafiriXioavog.  Meier  und 
Petersen  verstehen  hier  den  XX,  was  gewiss  das  Richtige  ist.  Alle  Eikaden 
wurden  von  den  Epicureern  gefeiert  und  eine  als  Geburtstag  des  Epicur.  So 
schmauseten  die  athenischen  Studenten  an  allen  ißdöfiatg  und  an  einer  (VII 
Thargelion)  war  Plato  geboren.  Rangabe  II  p.  982  hat  für  die  Inschrift  n. 
2303  die  dsKccTvi  ngotigoc  nach  dem  Rest  des  Prytanientages  (€^{xo<rr^])  ein- 
fach und  treffend  so  erklärt,  dass  der  Kalendertag  mit  dem  der  Prytanie  gleich- 
lief.  In  weltlichen  Documenten  vermied  man  den  XX  Mouatstag  slTidg  zu 
nennen,  weil  sUdg  ein  kirchlicher,  heiliger  Ausdruck  geworden  war;  vgl.  Eleu- 
sinien  S.  228. 

**)  Im  Testamente  des  Epicur  ist  auch  noch  von  zwei  andern  Gedächtniss- 
festen die  Rede  a.  0.  avvtsXshmaav  $1  %al  xriv  zmv  dSsXiptBv  iqfjbegav  tov 
Ho0Bi8mvog  %a9dnnQ  nai  ^[isig'  evvtBXstt<oaav  dl  xal  f^v  UoXvaCvov 
xov  MstaysiTVKOvog,  Vielleicht  sind  hier  ebenfalls  der  XX  Poseideon  und 
der  XX  Metagituion  gemeint.  Vorher  war  der  Tag  zugefugt,  obwohl  ihn  jeder 
kannte  (xrjv  Bl&iaubBvriv).  Nennung  des  Tages  für  die  geringeren  beiden  Feste 
war  weit  nöthiger.  Aber  wahrscheinlich  muss  man  aus  dem  Vorigen  die  dBTidxri 
XQinsQa,  wie  auf  den  Gamelion,  so  auch  auf  die  beiden  anderen  Monden  be- 
ziehen. (Die  Zahl  XX,  x',  liesse  sich  hinter  IIooBidsiSvog  aus  Tta&dnBQ  ein- 
setzen, aber  axif  MBxaysixvimvog  folgt  kein  mit  x  anfangendes  Wort.)  —  Sind 
die  Eikaden  im  Poseideon  und  Metagitnion  gemeint,  so  kann  man  daraus 
vielleicht  schiiessen,  dass  dies  festlose  Tage  waren. 
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das  Decret  später  Zeit,  Ephemeris  4097  lin.  63,  datiert  XI  Gamelion 
aus  dem  Theater.  Der  Kosmet  hat  mit  seinen  Ephebeu  dem  Dio- 
nysos (rp  ^Lovvüp  rp  [iv  'JrivaC]\a)  Ephem.;  tjS  F \p 

Philistor)  geopfert,  wie  auch  den  anderen  gewöhnlich  bedachten 
Göttern  des  Festzugstages  (xol  totg  aXXovg  d'Botg  olg  xätQiov  'qv 
[iv  xofiJtjj]  ^Mvvaov  Eph.;  [iv  tjj  xofi,xy]  tov  ^iovv0ov  Philistor). 
Ihm  wird  ein  Epheukranz  beschlossen.  DieEpheben  haben  auch  eine 
Phiale  zu  100  Drachmen  in  den  Tempel  des  Dionysos  gestiftet.  Be- 
schlossen wird,  dass  man  die  guten  Zeichen  annehme,  von  welchen 
der  Kosmet  berichte,  dass  sie  erfolgt  seien  bei  dem  Opfer  für  Heil 
und  Leben  des  Käthes  und  Volkes  und  Aller. —  Hier  wird  am  besten 
ein  eben  vor  dem  XI  Gamelion  abgehaltener  Festzug  gedacht;  aber 
welcher,  der  piräische  oder  der  lenäische?  Für  den  piräischen  spricht, 
dass  die  Piräen  auf  Inschriften  dieser  späten  Zeit  öfter  vorkommen 
(oben  S.  331).  Dennoch  darf  man  die  Ergänzung  der  Ephemeris 
nicht  ganz  wegwerfen:  rc3  ^iovv0g>  t^  [iv  ArivaC\qi.  Auch  der 
Philistor  giebt  die  Lücke  mit  sieben  Stellen  an  und  die  Ergänzung 
[iv  ArivaC]G)  bietet  so  viele  Buchstaben.  *)  Man  könnte  auch  an 
iTakr^vCa}  denken.  Da  m  erhalten  ist,  so  ist  xä  iv  IIsiQaist 
nicht  möglich,  **)  wohl  aber  können  wir  x^  ^lovvCqo  x(p  {IlHQaVx] 
fp  schreiben,  IlsiQaVK  sind  sieben  Buchstaben.  Sicher  ist  aber 
auch  diese  Ergänzung  nicht. 

Gegen  einen  Lenäen-Ansatz  auf  Gamelion  YHI  bis  XI  kann  man 
erhaltene  Decrete,  vom  Vlil  eins,  C.  L  I  n.  124,  jVom  XI  zwei,  C.  I. 
I  n.  105  und  das  oben  erwähnte,  anführen  und  behaupten ,  ein 
Sitzungstag  der  höchsten  Staatsbehörden  könne  nicht  ^Lenäentag 
sein.    Doch  ist  diese  Behauptung  nicht  durchzuführen. 

Zwei  von  den  erwähnten  Decreten  sind  aus  später  Zeit.  Das 
vom  Vni,  C.  I.  n.  124  ist  sicher  jünger  als  Ol.  152= a.  Chr.  172 
(Böckh  C.  L  I  p.  171)  und  das  Ephebendecret  Ephem.  n.  4097  ist 
gleichfalls  jung.  So  wenig  nun  aus  einem  Decret  vom  IX  Elaphe- 
bolion  (Ephem.  n.4107  lin.  50)  folgt,  dass  der  IXElaphebolion  unter 
den  städtischen  Dionysientagen  fehlte,  eben  so  wenig  ist  aus  den 
beiden  Decreten  eine  Folgerung  gestattet,  als  wenn  Gamelion  VIU 


*)  Einen  „Dionysos  im  Lenaeon*'  finde  ich  so  wortlich  nicht  belegt.  Das 
Fest,  der  Agon  und  die  Pompe  werden  als  die  ,,bei  dem  Lenaeon,  inlAt^vaM* 
bezeichnet,  Stephan.  V,  256.  Aber  der  Gott  könnte  doch  Iv  Arjvaiqi  ge- 
nannt sein. 

**)  Die  verdächtige  Namensform  üsigaiog  (Usgatog  Meineke  ad  Alciphr. 
p.  174)  aus  Stephan.  Byzant.  möchte  ich  nicht  wagen  heranzuziehen. 
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und  XI  nicht  hätten  Lenäentage  sein  können.  Morgens  den  VUI 
konnte  Sitzung  im  Ratlihause  (ßavXi^  f fi  ßavXavtfigim  C.  I.  n.  124» 
lin.  6)  sein^  ehe  die  Vorfeier  der  Lenäen  anhob,  ebenso,  morgens 
Tor  dem  Schauspiel,  Ekkiesie  am  Orte  des  Schauspiels  selbst 
(Ej[Aem.  n.  4097  lin.  63  ixxXtiöia  xvgia  {^iv  rcS]  ^edtQ^.  Die 
Gegenstände  beider  Psephismen  sind  unbedeutend  und  waren  leicht 
zu  erledigen. 

Bedeutsamer  ist  der  Gegenstand  des  Belobungsdecrets  vom 
XI  Gamelion  des  Schaltjahrs  Ol.  116,  3  (Böckh  Monde,  p.  48)»  in 
welchem  die  Verdienste  Asanders  des  Macedoniers  anerkannt  wer- 
den unter  Archon  Nicodorus. 

Auch  abgesehen  von  besonderen  Umständen  *)  oder  Benutzung 
des  Schaltmonds**)  von  Ol.  116»  3  für  die  Lenäenfeier,  dürften  die 
Schauspieltage  in  Athen  nicht  höher  und  heiliger  geachtet  worden 
sem,  als  die  halben  Festtage  der  Eleusinien  (Boödromion  XVIII  und 
XIX),  von  denen  Psephismen  datiert  sind,  siehe  oben  S.  226.  Das 
im  Theater  versammelte  Volk  kann  dem  Macedonier  seinen  Dank 
votiert  haben,  ehe  die  Vorstellung  begann,  wie  für  Ephem.  4097  ob. 
S.  337  angenommen  ist. 

Dem  vorliegenden  Material  scheint  ein  Lenäen-Ansatz  auf  Ga« 
melion  VIII  bis  XI  am  wenigsten  zu  widerstreiten.  Die  Dauer 
der  Lenäen  ist  nicht  bekannt,  ich  rechne  als  Minimum  4  Tage,  einen 
Tag  für  die  Vorfeier,  drei  für  Schauspiele.  W^eniger  Tage  konnten 
sie  nicht  haben  und  wiederum  muss  man  sie  kürzer  als  die  grossen 
Dionysien,  das  heisst  unter  6  oder  7  Tagen  ansetzen. 

Von  dem  Schaltmond  nehme  ich  an,  dass  er  nach  Gutdünken 
für  die  Piräen,***)   denen  ich  als  herkömmlichen  Platz  Posei- 


*)  Asander  scheint  sich  eine  Zeit  lang  in  Athen  aufgehalten  zu  haben,  unter 
Verhältnissen  (Böckh  C.  1. 1  p.  144),  die  vielleicht  rasche  Abreise  erheischten, 
80  dass  die  Athener  eilen  mussten  das  Decret  abzufassen. 

**)  Eine  Lenäenfeier  im  Schaltmond  muss  man  auch  für  historische  Zeiten 
als  mögliche  Annahme  gelten  lassen.  Piräen  sowohl  wie  Lenäen  konnten  ver- 
muthllüh,  so  gut  wie  die  ländlichen  Dionysien  irgend  eines  Dorfes,  nach  Belieben 
auch  im  Schaltmond  begangen  werden.  Gesetzt,  dass  man  der  baldigen  Abreise 
eines  einflussreichen  Ausländers  entgegensah,  mochte  man,  um  ihn  zu  unter- 
halten, die  Piräen  im  ersten,  die  Lenäen  im  zweiten  Poseideon  feiern. 

*•*)  Aus  der  Aufeinanderfolge:  Piräen,  Lenäen  (oben  S.  331)  ergiebt  sich, 
dass  die  Piräen  eher,  also  wohl  einen  ganzen  Monat  eher,  als  die  Lenäen  ge- 
feiert sind.  Setzen  wir  sie  also  in  den  Poseideon.  —  Gegen  diese  Setzung  kann 
man  C.  L  I  n.  157  benutzen.  Hier  steht  lin.  6:  inl  KxricmXiovg  ccQXOVtog, 
was  wie  eine  Semesterüberschrift  aussieht.    Was  also  folgt  (lin.  7  Piraea),  wird 
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deon  VIII  bis  XI  anweise,*)  und  vielleicht  auch  für  die  LeDäen  be- 
nutzt werden  konnte;  s.  vor.  S.  Note  **. 

Ort  der  Feier  war  das  Lenaeon;  siehe  Anthesterien.  Mit 
dem  örtlichen  Namen  hängt  der  des  Lenäenfestes  zusammen.  Da 
nun  vor  Alters  blos  die  Burg  noXtg,  also  alle  Beziriie  umher  länd- 
liche waren,  so  könnte  die  Grundbedeutung  des  Festnamens  Arivaux, 
an  einen  Gaunamen  anknüpfen.  Die  Arivautg  bildeten  einen  Demos 
(Steph.  Byz.;  Leake  Demen  p.  141  Westerm.),  und  Aqvaia  wären 
also  „die  ländlichen  Dionysien  der  Lenäer"?  die  Feier  von  Dörfnern 
im  „Gau  Lenaeon"  (Böckh  Len.  p.  72)?  Aber  die  Angabe  von  Ste- 
phanus,  dass  es  einen  Gau  Lenaeon  gegeben  habe,  ist  wahrschein- 
lich falsch  (Leake  a.  0.,  die  Bem.  das.  vom  Hg.)  und  Lenäen  hat 
niemals  eine  Feier  lenäischer  Dorfbewohner  bedeutet;  ebenso  wenig 
eine  anfangs  auf  die  Bewohner  von  Limnae  beschränkte*'*')  sind  die 
Lenäen  gewesen.  Denn  Limnae  gehörte  wohl  schon  früh  zum  a6tv 


alles  in  die  letzten  sechs  Monat  von  Ol.  111,  3,  Archon  Ktesikles,  gehören? 
mithin  die  Piraea  lin.  7  in  den  Gamelion,  der  das  zweite  Semester  des  Ktesikles 
beginnt?  Die  Ueberschrift  liu.  6  trennt  nach  meiner  Ansicht  allerdings  zwei 
Semester,  aber  mir  ist  das  Jahr  nicht  zwölfmonatlich  (wie  bei  Böekh  Monde. 
p.  29),  sondern  dreizehnmoDatlich.  Danach  kann  ich  sagen,  man  habe  das  Jahr 
des  Ktesikles  nicht  anders  als  in  ungleiche  Hälften  zerlegen  können  und'die 
Semester-Ueberschrift  n.  157  lin.  6  beginne  vom  Schaltmonat,  in  welchen  die 
Piräen  fielen,  so  dass  von  lin.  7  bis  lin.  29  sieben  Monat  liegen,  —  Da  indess 
Ol.  111,  3  kein  urkundliches,  sondern  bloss  nach  meiner  metonischen  Zeitrech- 
nung bestimmtes  Schaltjahr  ist,  so  gebe  ich  meine  Ansicht  über  die  Piraea 
dieses  Jahres  als  hypothetisch  zu.  Sie  bietet  indess  hier  Vortheiie.  Denn 
meine  Gegner  müssen  entweder  Piräen  und  Lenäen  in  den  Gamelion  zusam- 
mendrängen oder  von  lin.  6  ab  sieben  Monat  rechnen,  was  im  Gemeinjahr 
keine  gute  Theilung  ist.  Ob  Rang.  842  eine  Semesterüberschrift  hatte,  ist  leider 
nicht  zu  ersehen. 

•)  Mich  leitet  dabei  die  Analogie  der  übrigen  Dionysien.  Das  Decret  vom 
IX  Poseideon  (siehe  Taf.  T)  beruht  theilwbise  auf  Ergänzung,  die  aber  sicher 
scheint.  Einen  Hinderungsgrund ,  die  Piräen  in  diese  Gegend  des  Monats  zu 
setzen,  kann  es  nicht  abgeben. 

♦♦)  Preller  R.  E.  H  p.  1060  rechnet  Limnae  zu  den  Demen.  Ob  Limnae  aber 
ein  Demos  war,  unterliegt  grossen  Zweifein,  Leake  Top.  p.  318  Saup.  und  Demen 
a.  0.  Und  wären  die  in  Limnae  gefeierten  Lenäen  ursprünglich  Localfest  daselbst 
gewesen,  wie  die  ländlichen  Dionysien  vonicaria  oder  von  anderen  kleinen  Orten, 
80  müssten  sie  Limnäen  geheissen  haben,  so  wie  die  örtlichen  Dionysien  des 
Piraeus  immer  von  ihrem  Orte  benannt  werden  und  ohne  ihren  alten  Namen  ab- 
zulegen als  Piraea  (s.  oben  S.  831  und  332)  städtisch  wurden.  Liesse  sich  für 
die  Lenäen  ein  Neben-Name  Limnäen  nachweisen,  so  würde  Prellers  Ansicht 
sich  hören  lassen. 
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und  war  bereits  städtisch,  als  Attica  noch  wenig  oder  nichts  von 
Dionysos  und  Dionysien  wusste. 

Hiermit  ist  keineswegs  gesagt,  dass  die  Lenaen  nicht  anfangs 
ländlich  waren,  ein  Fest  für  Athen  und  die  Umlande  (nicht  für  ganz 
Attica).  Die  Leute  aus  der  Gegend  sammelten  sich  beim  len|iischen 
Heiligthum  und  mit  dem  Namen  des  Heiligthums  hängt  der  Festname 
zusammen.  Den  unsichern  Gaunamen  Arivaislg  muss  man  bei 
Seite  lassen. 

Weiter  lässt  sich  mit  Sicherheit  nicht  dringen ;  doch  hat  schon 
der  Scholiast  Ar.  Ach.  201  (Böckh  Len.  p.  66)  sich  die  Vermuthung 
erlaubt,  die  Lenaen  Siä  to  n^Srov  iv  tovtip  rä  toxo)  Irjv&v 
tedijvat  zu  erklären.  Wenn  die  hier  frühzeitig  aufgestellte  Kelter- 
einrichtung eine  öffentliche,  gemeinsamem  Gebrauche  bestimmte 
war,  so  konnte  sie  einen  Sammelpunct  bilden,  um  das  Fest  des  Gottes 
zu  feiern,  welches  danach  „das  Fest  bei  der  Kelter"  und  dessen  Ort 
„der  Kelterort"  hiess.  Die  athenischen  Weinbergsbesitzer  mochten 
vor  Alters  wirklich  an  diesem  Orte,  freilich  nicht  in  der  Lenäenzeit 
ihre  Trauben  austreten  lassen,  indem  damals  noch  nicht  viele  Kel- 
tern in  der  Gegend  waren.  Die  Wahl  dieses  Ortes  braucht  nicht 
durch  nahegelegene  Weinberge  bestimmt  zu  sein,  sondern  durch 
das  in  Limnae  vorhandene  Wasser  (s.  unt.  S.  380  und  Böckh  Len. 
p.  116).  Ohne  Wasser  kann  man  keinen  Wein  bereiten. 

Soll  zwischen  dem  Kelter -Orte  und  den  winterlichen  Lenaen, 
bei  denen  schon  gegohrenerMost  zu  Gebote  stand,  ein  noch  engeres 
Band  geknüpft  werden,  so  ist  der  Weg  dazu  gewiesen.  Die  heutigen 
Grie,chen  haben,  wie  Fiedler  Reise  I  p.  573  erzählt,  in  jedem  Wein- 
berg einen  länglich  viereckigen  Behälter.  Derselbe  ist  mit  Mörtel 
wasserdicht  ausgekleidet  und  nach  einer  der  Schmalseiten  des  Ob- 
longums  abhängig,  damit  durch  eine  Oeffnung  der  Most  hinablaufe 
in  einen  runden,  ebenfalls  ausgegrabenen  und  durch  Mörtel  wasser- 
dichten Behälter.  Aus  letzterem  wird  der  Saft  in  Schläuche  gefüllt. 
Dies  sind  rohe  Ziegenhäute,  die  Fleischseite  auswärts,  die  Füsse 
dicht  zugebunden,  beim  Hals  wird  eingefüllt  und  dann  fest  zuge- 
schnürt. *)  Schon  im  Weinberg  auf  den  Trestern  beginnt  die  Gäh- 
rung,  es  gehen  etwas  Trestern  mit  dem  Saft  in  den  unteren  Be- 
hälter, die  Gährung  ist  also  schon  eingeleitet.  Um  sie  zu  befördern, 
wird  Wasser  zugesetzt.     So  gährt  nun  der  Most,  bis  die  Bläschen 


•)  Die  Weine  aas  der  Thierhaut  (Schlauch),  dno  ßvQütjg^  werden  Lucian. 
Lex.  6  dem  alten  Wein  entgegengesetzt. 
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nicht  mehr  aufsteigen  (bis  die  laute  —  oder  wenigstens  die  lauteste  — 
Gährung  endet).  Dann  wird  das  Fass  zugemacht,  bald  darauf  ange- 
zapft und  der  Wein  verbraucht ,  nachdem  noch  Kieferzapfen  oder 
Harz  hineingeworfen  sind.  —  Als  Kufe  wird  Ai]v6g  Bekk.  An. 
p.  277  erklärt,  yscDQytxov  0x€vog  •  Ärrt  dh  äyyetov  daxtcxovotvov, 
l^vXivovy  o  anodi%Btav  tb  qsov  ix  tmv  d^dvcov  xmv  Tcu^oiii- 
vmv.  In  der  Anthol.  Pal.  XI,  63,  3  sq.  ist  so  von  der  krivog  die 
Rede  als  sei  Wein  (nicht  Most)  darin:  a'&rccQ  i[iol  xffijtiqQ  [ihv  ioi 
diicag  •  ayxL  dl  Xr^vog  dvtl  nC^ov. 

Nehmen  wir  an,  dass  die  Keltergenossen,  nachdem  jeder  das 
Seine  erhalten,  einen  Theil  des  Mostes  im  Lenaeon  selbst  abgähren 
Hessen  und  zu  dem  Ende  die  kesseiförmige  Kufe,  welche  wir  uns 
recht  gross  denken  dürfen,  im  Spätherbste  ganz  anfüllten  und  wohl 
beaufsichtigten,  bis  nach  ihrer  Ansicht  der  Wein  gut  war  und  das 
holde  Bacchuskind  dem  dunklen  Schoosse,  welcher  es  gehegt ,  ent- 
steigen durfte.  Dann  war  es  Zeit  Dionysien  zu  feiern,  und  das 
öffentlich  verwahrte  Quantum  Saft  als  Wein  auszutrinken.  Diesen 
hatte  man  am  Orte  und  brauchte  ihn  nicht  auf  Wagen'*')  heranzu« 
fahren,  weshalb  die  noch  ländlichen  Lenäen  der  Wagen  und  Wagen- 
spässe entbehrten,  welche  aus  Perax-Transporten  der  Weinschläuche 
entstanden  sind.  Als  die  Zahl  der  Theilnehmer  grösser  ward ,  und 
der  alte  Kelter-Ort  keine  profane  Benutzung  mehr  zuliess,  musste 
der  erforderliche  Wein,  meistens  vom  Lande  her,  zur  Stadt  ge- 
schafft werden,  und  das  nunmehr  städtische  Lenaenfest  empfing 
auch  Wagenspässe,  xä  ix  xSv  a^^tSv. 

Böckh  Len.  p.  110  denkt,  dass  die  auf  dem  Platze  Lenaeon  be- 
gangenen Lenäen  an  die  mythische  Keltereinrichtung,  welche  hier 
zuerst  aufgestellt  werden  (s.  o.  S.  339) ,  sich  anlehnten.  Nachdem 
der  gemeine  Wein  längst  gekeltert,  habe  man  einen  Monat  später 
jene  fabelhafte  Thatsache  des  ersten  Kelterns  im  Lenaeon  gefeiert, 
und  gefeiert  durch  ein  verspätetes  Keltern,  zu  welchem  Ende  man 
Trauben  habe  hängen  oder  liegen  lassen.  Aus  diesen  bis  dahin 
etwas  eingetrockneten  Trauben  sei  ein  schöner  Most  gepresst  wor- 
den, diesen  köstlichen  Trank  habe  man  den  Dichtern  zum  Preise 
gegeben,  einen  Göttertrank  —  diißQO0La  —  und  daher  rühre  es, 
dass  das  Lenaenfest  diißgoaCa**)  heisse. 


*)  Becker  Charikles  n.  A.  II  p.  156;  Ponofka  Bilder  ant.  Lebens  XVI,  2; 
Alexis  ap.  Athen.  X  p.  431  E:  nmXovai  yoiQ  iv  xcctg  aiid^aig  ev^ias 
nBHQafiivov  (tov  otvov), 

**)  Preller  R.  E  II  p.  1060  lässt  nebenher  zu,  dass  so  ein  besonderer  Le- 
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Diese  Lösung  genügt  nicht.  Die  über  so  manche  Landschaft 
Griechenlands  verbreitete  Monatsbenennung  „Lenaeon"  muss  einen 
allgemeineren  Grund,  einen  in  der  Behandlung  des  Weins  naturlich 
sich  darbietenden  Anlass  haben.  Das  Problem  ist:  wie  ein  Monat 
der  Keltermonat  sein  kann^  wo  doch  nicht  mehr  gekeltert  wird; 
es  reicht  noch  über  den  Monatsnamen  hinaus.  Aiivai  sind  Bacchen. 
Wie  können  sie  von  der  Kelter,  die  doch  nur  Most,  begeisterungs- 
losen Trank,  giebt,  sich  nennen?, da  doch  offenbar  der  begeisternde 
Dionysos  ihre  Gottheit  ist.  Man  kann  nur  sagen,  dass  die  Alten  den 
Wein  im  Kelterhaus  auch  gähren  Hessen,  *)  dass  ihnen  ktivog  auch 
eine  Kufe  bedeutete,  aus  der  nach  Vollendung  der  Zeit  gegohrener 
^Wein- geschöpft  ward. 

Die  Feier  der  Lenäen  ist  später  ins  städtische  Festjabr  auf- 
genommen als  die  der  Anthesterien.  Die  Verspottungen  vom  Wagen 
herab,  welche  bei  den  Lenäen  vorkamen,  gehören  einer  jüngeren 
Zeit  an  als  die  ähnlichen  im  Anthesterion,  Suid.  II,  2,  1017,  Phot. 
Lex.  p.  565  [to  S*  avto  xal  totg  AtjvaioLg  vCtsqov  inoCovv). 
Je  weniger  die  Lenäen  mit  Dogmen  belastet  waren ,  desto  zwang- 
loser konnte  hier  der  Genius  dramatischer  Kunst  walten.  Was  man 
feierte,  war  weiter  nichts,  als  dass  Bacchus  jetzt  da  war;  um  dies  zu 
glauben,  brauchte  Niemand  sich  ins  Dogma  zu  versenken,  ein  Trunk 
Weines  lehrte  ihn  des  Gottes  Dasein  und  Macht  kennen. 


näentag  hiess,  s.  u.  S.  342.  Es  ist  nicht  ganz  sicher,  dass  Ambrosia  ein  atti- 
sches Fest  war.  Es  warde  im  Monat  Lenaeou  begangen ,  wie  die  Erklärer  des 
Hesiod  berichten.  Rinck  IT  p.  106  sieht  ein  besonderes  Fest  darin.  Aber  wenn 
wir  es  in  den  Gamelion  Athens  setzen,  so  entstände  dadurch  ein  zweites  Wein- 
fest in  diesem  Monat. 

*)  Bei  den  Cyprioten  soll  jetzt  Linos  Keller  bedeuten,  JuUien  Topogr.  d. 
Weinberge  II  p.  139.  Lpz.  1833.  Die  vorher  zusammengeschaufelten  Trauben 
werden  nach  dem  Linos  gebracht,  wo  man  sie  zerdrückt  und  alsdann  unter  die 
Presse  legt.  Der  Most  wird  sogleich  in  grosse  Thongefässe  gethan  und  diese 
bis  zur  halben  Höhe  (im  Linos)  in  die  Erde  gegraben.  Hier  gährt  der  Wein 
und  bleibt  an  Ort  und  Stelle  bis  man  ihn  in  Schläuche  füllt  und  nach  den  Han- 
delsplätzen fuhrt.  —  Bei  Linos  denkt  man  zunächst  an  Xrivoq^  was  auch  der 
Wortsinn  oder  einstmalige  Wortsinn  sein  mag.  Aber  dieser  Kelterort  ist 
zugleich  Gähr-Eammer  und  Aufbewahrungsort  des  fertigen  Weins;  also  Keller. 
Nach  Jullien  p.  141  graben  die  Cyprioten»  wenn  ihnen  ein  Kind  geboren  ist, 
grosse  Gefässe  voll  Wein  (vermuthlich  im  Linos)  tief  ein  und  bringen  diesen 
Familien-Wein  nicht  eher  hervor  als  bei  der  Verheirathung  des  Kindes.  Vgl, 
über  das  Aufbewahren  besonders  von  Oel  in  unterirdischen  Behältern  {ni&oC) 
Rangabä  Antiq.  I  p.  397;  auch  über  das  Thonfass,  welches  Paudora  als  Aus- 
steuer mit  ins  Haus  brachte,  Preller  gr.  Myth.  a.  A.  I  p,  66  not.  ••*. 
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Verglicheu  mit  den  städtischen  Dionysien  mögen  die  Lenäen 
Spuren  alter  Ländiichkeit  an  sich  getragen  haben.  Sie  boten  we- 
niger Pomp  und  mehr  Behagen  als  die  städtische  Feier,  bei  der  die 
vielen  Fremden,  insonderheit  tributäre  Bündner  (Böckh  St.  H.  1 
p.  191  a.  A.)  zugegen  waren,  während  die  Athener  am  Lenäenfeste 
mehr  unter  sich  waren  (Ar.  Ach.  504  sqq.). 

Man  kann  sagen,  das  Spotten  vom  Wagen  herab  gehöre  mit  zu 
den  Zügen  grösserer  Zwangiosigk^it  als  an  dem  städtischen  Feste 
gepasst  hätte.  Auch  Frauen  nahmen  an  den  Lenäen  Theil,  vermuth- 
lich  zu  Wagen ;  die  von  geringerem  Stande  mochten  mitspotten,  die 
reichen  Frauen  aus  ihren  Equipagen  bloss  zusehen  {öüxofpoQuc  xal 
k^vaia  rats  nlovöiaig  ^A%^vat(ov  övvsoQra^ovaa,  Alciphr. 
1,  4).  —  Für  die  älteren  Zeiten  darf  man  bei  den  Lenäen  alle  die 
Bauernspässe  der  ländlichen  Dionysien  voraussetzen,  wie  den  Schlauch- 
tanz, welcher  mit  den  Schläuchen  zusammenhängt,  in  denen  der 
Wein  gleichsam  als  importierter  Rohstoff  zur  Stadt  kommt,  s.  oben 
S.  340. 

In  der  Pompe  (wohl  am  ersten  Festtage)  werden  ausser  den 
vereinigten  Wagen  die  Opferthiere  (C.  L  I  n.  157)  einhergefuhrt 
sein.    Doch  das  Trinken  des  jungen  Weins  war  die  Hauptsache. 

Im  Lenaeon,  dem  Bestimmungsorte  der  Pompe,  wurden,  ver- 
muthlich  am  ersten  Festtage,  wenn  sie  dort  eintraf,  feierliche  Lieder 
(Dithyramben)  gesungen.  Der  Preis  in  diesem  Agon  war  ein  Epheu- 
kränz,  siebe  Inschrift  der  Ephemer,  von  1862  n.  219,  und  Taf.  34 
daselbst.  Sie  ist  im  lenäischen  Theater  gefunden  und  enthält  Siege 
desNikokles,  Sohnes  des  Aristokles,  darunter:  Aijvata  did^Qd(ißp 
in  einem  Epheukranz. 

Ob  die  Gymnasiarchie  für  die  Lenäen  (Rang.  II  n.  399)  einem 
Fackellauf  (G.  A.  58>  5)  galt,  ist  eben  so  unsicher  als  der  Kampfpreis 
[xalQxi^aiov]?),  Durch  die  Betheiligung  der  gymnischen  Jugend*) 
wurde  die  alle  Ländlichkeit  des  Festes  noch  mehr  zurückgedrängt. 

Für  drei  lenäische  Schauspieltage  spricht  die  Analogie  der 
städtischen  Feier,  Ber.  der  Sachs.  G.  d.  W.  (Sauppe)  VII  p.  21. 


*)  In  sehr  später  Zeit  treten  die  Epheben,  wie  überall»  so  auch  bei  den  Le- 
näen, stark  hervor,  Ephemer,  von  1862  n.  199  p.  194:  BaatXevs  Ho.  Atl.  ^b£- 
Siiiog  Ilal.  iTeetiXsOBv  tov  dymva  xmv  ATjvaLOnv  xal  iatiotas  tovg  tfwe^if- 
ßovg  X4xl  tovg  nsgl  to  Jioyivsiov  ndvrag,  Phidimus,  der  als  Archon  König 
fungiert,  ist  selbst  Ephebe  (vgl.  lin.  60  avvstpiißovg). 
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Gamelien. 

Mit  grosser  Wahrscheinlichkeit  sind  die  Theogamien  der  Hera 
und  des  Zeus  in  den  Gamelion  gesetzt  worden;  BergkBeitr.  z.  Mtsk. 
p.  36  sq.  Phot.  Lex.  p.  103  (G.  A.  62,  1)  ^A^valoi  soqti^v  diog 
ayov6v  xal  '^Hgag  Ugov  ydfiov  xaXovvtsg;  Hesych.  I  p.  798 
raiifiXuav  6  täv  iiijväv  tijs  "Hgag  kgog;  cf.  Hermann  Mtsk. 
p.  51. 

Bergk  a.  0.  schlägt  vor,  die  Theogamien  auf  Anfang  Gamelion 
zu  setzen.  Der  Gamelion  ist  im  Allgemeinen  als  Wintermonat  zu 
betrachten.  Nun  gehört  aber  das  Beilager  Himmels  und  der  Erden 
in  diejenige  Winterszeit,  welche  schon  zum  Frühling  neigt  und 
stärkere  Regengüsse  bringt ;  Aeschyl.  fr.  43  Nauck.  Es  ist  also 
besser  einen  sehr  frühen  Ansatz  im  Gamelion  zu  vermeiden  und 
einen  der  Schlusstage  des  Monats  zu  wählen,  wo  der  Anthesterion, 
der  Blumenmonat,  schon  vor  der  Thür  ist  und  die  Natur  nicht  des 
bräutlichen  Schmuckes  entbehrt,  um  dem  Himmelsgott  zu  gefallen. 
Um  das  wolkenumfangene  Bett  des  Zeus  und  der  Hera  lässt,  nach 
II.  XIV,  347  sqq.,  die  Erde*)  Wiesengras  frisch  aufsprossen  und 
Klee,  auch  Crocus  und  Hyacinthen ;  vgl.  Einleitung  S.  42.  Auch 
gehen  die  Worte  des  Schol.  Hesiod.  Igy,  784  VoUbehr  nicht  wie 
Bergk  meint  auf  die  ersten,  sondern  auf  die  letzten  Monatstage: 
Slo  xctl^Ad'T^vatoc  tag  ngog  övvodov  '^fiSQag  i^sksyovto  JtQog 
,  yd[iovg  xal  ta  d'Boydfita  ixikow  tovs  q)v6vx^g  alvav  TtQcStov 
ol6ii€voi  yaftov**)  trjg  Oslrjvrjg  ov^i^g  TtQog  iqkiov  övvodov,  — 
Setzen  wir  also  das  Fest  auf  Gamelion  IV  vom  Ende,  wozu  noch  der 
Tag  vorher  und  der  Tag  nachher  hinzugenommen  werden  können. 

Fragen  wir  nun,  welcher  Zeugung  in  Attica  diese  Theogamien 
galten,  so  kann  man  nur  antworten,  der  Zeugung  des  Hephästus, 
Stammvaters  der  Athener.***)    Dies  bestätigt  sich,  wenn  wir  neun 


*)  Bei  Homer  a.  0.  xd'av;  vgl.  Hymn.  IV,  6,  wo  Fata  die  Blumen  heraaf- 
sendet  für  das  Demeterkind. 

**)  Vgl.  verwandte  Metaphern  von  der  Erzeugung  und  Geburt  des  Mondes 
Schol.  Arat.  ed.  Bekker  p.  91,  19;  p.  114, 15.  19.  SO. 

•••)  Den  Gamelien  noch  wiederum  Theogamien  von  üranos  und  Gaea  vorzu- 
ordnen, geht  nicht  an,  weil  nirgends  eine  Spur  ist,  dass  die  Ehe  von  Uranos 
und  Gaea  im  Gottesdienste  vorkam.  Nicht  alles  was  theogonische  Dichter 
sagen,  geht  den  wirklichen  GuUus  an. 
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Monat  vom  Schluss  des  Gamelion  hinunter  gehen.  Denn  da ,  am 
Schluss  desPyanepsion,  finden  wir  eine  uralte  ganz  Athen  angehende 
[&Q%ala  di][ioteX7Jg,  Eustath.  zu  IL  II  552;  G.A.  56,  32)  Hephästus- 
feier (Apaturien  und  Chalkeen)  und  was  kann  diese  anders  sein ,  als 
der  Geburtstag  des  Gottes?  Erechtheus  ist  also  am  hephästischen 
Geburtstage  (Chalkeen)  erzeugt  worden*)  und  die  Athener  haben 
ihre  mythische  Vorgeschichte  dem  Kirchenjahr  einverleibt. 

Mit  dem  tsQog  yd^og  ist  das  Gamelienfest  der  Phratrien  ver- 
muthlich  zusammenzuwerfen.  An  diesem  Feste  war  es  Sitte,  dass  die 
neu  verehelichten  Bärgerinnen  in  die  Phratrien  ihrer  Männer  einge- 
führt (C.  Fr.  Hermann  St.  A.  100,  1)  und  von  den  Männern,  als  eine 
Gebuhr,  der  Phratrie  ein  Opfer  zum  Schmause  gegeben  wurde,  wel- 
ches yaiiijXia**)  hiess  (vgl.  dens.  Ztschr.  f.  d.  Alt.  1835  p-  1141). 
So  zeigt  sich  eine  Verwandtschaft  mit  dem  Apaturienfeste,  welches 
sich  gleichfalls  um  Reception  und  Ejnfuhrung  bei  den  Phratoren 
drehete.  Jedoch  um  die  der  Geborenen.  Um  so  leichter  konnte 
PoUux  VIII,  107  den  Fehler  begehen  die  ya^i^Xia,  welche  gewiss 
mit  Meier  de  gentil.  Att.  p.  18  den  Gamelien  und  dem  Gamelion  zu- 
zueignen ist,  auf  einen  Apaturientag  zu  setzen. 

OfiTenbar  ist  das  Gamelienfest  später  vernachlässigt  worden. 
Für  ältere  Zeiten  darf  man  annehmen,  dass  es  nach  Analogie  der 
Apaturien  dreitägig  begangen  ist.  Die  Procharisterien  und  Chloeen 
scheinen  als  Neben-Gebräuche  oder  Nebentage  des  Gamelienfestes 
betrachtet  werden  zu  müssen;  siehe  Einleitung  S.  42.  In  einer 
früheren  Periode  Athens  war  der  Gamelion  ein  Monat  von  höchster 
Dignität,  nämlich  der  Anfangsmonat  des  Jahrs.***) 


•)  EroB  wird  am  Geburtstag  Aphroditens  erzeugt,  Plato  Sympos.  p.  203  C. 
Wie  Eros  als  Dämon  zur  Aphrodite,  so  verhält  sich  Erechtheus  zum  Hephäst. 
Piaton  sollte  Apollons  Sohn  und  am  Geburtstag  des  delischen  Apoll  geboren 
sein;  s.  meinen  zweit.  Beitrag  z.  Zeitr.  p.  414. 

••)  Zwischen  tj  ycifirjXia  und  td  yafii^Xicc,  s.  Stephan.  Paris.  II  p.  611,  ist 
schwerlich  ein  Unterschied  des  Sinnes  gewesen ,  s.  S.  345. 

*•♦)  Scaliger  Emend.  Temporum  p.  40,  B.  Lugdun.  Bat.  1598.  Hier- 
her gehört  auch  die  Frage,  ob  C.  I.  I  n.  157  eine  Semesterüberschrift  anzuer- 
kennen ist,  B.  oben  S.  337,  Note  **.  —  Die  Gamelien,  die  Apaturien  und  Chal- 
keen nebst  den  übrigen  Erechtheus- Athena-Festen  umfassen  mehr  als  ein  Jahr, 
und  es  könnte  scheinen,  dass  der  ganze  Complex  in  einer  Trieteris  vom  Game- 
lion ab  verlief.  Aber  auch  das  christliche  Kirchenjahr  umfasst  in  seinen  Festen 
mehr  als  ein  Jahr  und  hat  nie  trieterische  Begehung  gekannt.  Siehe  oben 
S.  119  Note  •. 


Zu  pag.  344. 
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Anthesterien. 

Kalendertage. 
Theilnamen:  Pithögien,  Choen,  Chytren. 

Der  erste  Festtag  hiess  Fassöffnung,  1}  Td^oiyCa  oder  xä  md-oi- 
yia.  So  finden  wir  neben  dem  Femininum  rä  xakhyevaia  Alciphr. 
III,  39,  tsQOiiTJvia  Thuc.V,54  statt  IsQoyirivCa,  s.  auch  S.344  N.**. 
Plutarch  Sympos.  VIII,  10,  3  giebt  den  Monat  Anthesterion  an,  der- 
selbe ib.  in,  7,  1  den  Tag,  die  ivdexärri  [ii^vog;  vgl.  G.  A.  58,  18. 

Der  zweite  Festtag  hiess  Xd£g,  Kannen,  Kannenfest.  Harpocr. 
p.  184,  24  giebt  für  die  Xoeg  den  XII  Anthesterion  an  und  berichtet 
aus  Apollodor  die  Theilnamen :  Xoeg  '  ^ri^oöd^it/rjg  iv  tä  jisql 
rov  ovofiarog  .  ioQtij  rig  nagi*  ^J^vaCoig  ayonivri  ^Av^b^xyI" 
Qiävog  SfDSexdxy.  *)  tprial  dl  ^AntolkoäcDQog  'j4vd-€6t7JQLa  ^hv 
xaXetöd'at  xoLVfSg  riji/  oAiji/  soqti^v  ^iovv0p  äyofisvrjvj  xarä 
(iBQog  dl  IlLd^oiyca,  Xoag,  XvtQOvg, 

Der  dritte  und  letzte  Festtag  hiess  Xvtj^oi,  was  die  alten  Er- 
klärer für  %vtQOt,  (Kochtöpfe)  nehmen,  obwohl  dem  gewöhnlichen 
Sprachgebrauche  nach  ein  Kochtopf  Femininum  ^  %vtQa  ist.  **) 
Das  Masculin  wird  bestätigt  durch  Ephem.  vom  Jahr  1862  n.  199, 
68 :  rovg  xvd-QOvg,  in  jonischer  Form.  Die  Chytren  wurden  nach 
Philochorus  am  XIII  Anthesterion  gefeiert:  Harpocr.  p.  186,  9: 
iati,  dl  xal  ^j4tTLXTJ  rig  eoQxri  Xvtqol,  ^g  fivrjfiovsvsL  jdsCvuQ- 
%og  iv  rä  xatä  üvd'iov  .  ijyero  Sl  ij  ioQf^  'Avd-eötrjQKSvog 
rgity  iicl  Sixcc,  Sg  (priüi  ^Ll6%OQog  iv  tp  tcbqI  sogtäv.  Den- 
selben Kalendertag  aus  Philochorus  hat  Schol.  Ar.  Ach.  1076. 

Die  Anthesterien  wurden  also  vom  XI  bis  zum  XIII  gefeiert  und 
zwar:  am  XI  Anthesterion  die  Pithögien,  am  XII  die  Choen  ,  am 
XIII  die  Chytren. 

Bei  dieser  Einstimmigkeit  der  aus  verschiedenen  Quellen  ge- 
wonnenen Kalendertage  und  Theilnamen,  kann  man  nicht  umhin 
die  Behauptung  des  Didymus  im  Schol.  Ar.  Ach.  1076  im  AUgemel- 

*)  Von  den  Choen  Schol.  Ar.  Ach.  961 :  ot  Sb  'Av&satfjQtdivog  98%äti^, 
wahrscheinlich  verschrieben ,  statt  9<oSeiidzfj. 

•*)  Wenn  der  Festname  in  Handschriften  auch  Femininum  ist,  so  muss  das 
als  fehlerhaft  betrachtet  werden.  So  giebt  der  Vaticanus  und  Vratislavlensis 
Harpocr«  p.  184,  27  xvtgag  statt  des  richtigen  xvtgovg,  Schol.  Ar.  Ach.  1076, 
wo  dieselbe  Stelle  ans  Apollodor  benutzt  ist,  hat  falsch  %vxQav, 
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nen  zurfickzuweisen.  Da  heisst  es:  iv  fiiji  ayovtai  ol  ts  Xvtqov 
xal  ot  Xosg  iv  ^AdijvaLg,  iv  p  jtav  ^xigfia  slg  %vtQav  itjrq- 
öavteg  dvov6v  ybovfp  rcS  ^lovvü^  xal  ^EQfijj .  ovro  jdiSv(iog. 
Weder  am  selben  attischen  Kalendertage  noch  innerhalb  Eines 
vierundzwanzigstündigen  Zeitraums  sind  Choen  und  Chytren  erledigt 
worden.  Dennoch  scheint  die  behauptete  Tages -Identität  so  viel 
Wahres  zu  enthalten,  dass  Choen  und  Chytren  nicht  blos  continuier- 
liche  Festacte  sind,  sondern  auch  das  Choen-Gelage  in  die  Nacht 
des  Xin  hineindauert. 

Bei  Aristophan.  Ach.  1076  geht  die  Meldung  ein,  der  Feind 
wolle  zu  den  Choen  und  Chytren  in  Attica  einbrechen :  vno  tovg 
Xoag  yccQ  xal  Xvtgovg  avxot<fC  tig  rfyysiXs  Xy6täg  i^ßaXstv 
BoKoxCovg.  Hier  ist  es  nicht  passend,  den  Boten  sagen  zu  lassen: 
ein  böotisches  Streifcorps  drohet  zum  XII  und  XIII  Anthesterion 
einen  Einfall.  So  dachte  auch  der  alte  Erklärer.  Er  liess  melden: 
zum  Xlil  kommt  der  Feind,  das  schien  ihm  natürlicher  geredet 
als  zum  Xn  und  XIII.  Dennoch  werden  wir  nicht  wohl  thun  die 
Worte  vno  tovg  Xoag  yocg  xal  XvtQOvg  in  gezählte  Tage  des 
attischen  Kalenders  umzusetzen,  sondern  müssen  bei  den  Festacten 
selbst  stehen  bleiben,  diese  aber  allerdings  so  continuierlich  an- 
setzen als  es  irgend  angeht,  folgendermassen: 

Die  Choen  nahmen  in  den  Nachmittagsstunden  des  XII,  also 
gegen  Ende  des  Kalendertages  ihren  Anfang,  das  Zechen  aber  dauerte 
in  den  Abend  und  die  Nacht,  also  in  den  XIII  hinein  fort,  vielleicht 
bis  gegen  Morgen,  wo  die  Chytren-Bräuche,  von  denen  der  ganze 
XIII  den  Namen  hatte,  begannen.  So  ist  auch  die  Bemerkung  ge- 
meint, dass  die  Chytren  auf  den  (hellen)  Tag,  nicht  auf  die  Nacht- 
stunden kommen.  Sie  findet  sich  in  der  Version  des  Schol.  Ar. 
Ran.  218  (Dübner  p.  518) :  ij/tt^pa  dh  tag  ;i;w()ag  ixalvag  f^öav 
e^ovvtag  xal  ov  vvxtij  wo  die  Kochtöpfe  a[  %vtQai  mit  dem 
Festnamen  ot  %vtQOi  identificiert  sind.  Die  Nacht,  d.  h.  die  erste 
Hälfte  des  Xlli  Kalendertages,  sollte  für  die  Fortsetzung  des  Choen- 
Gelages  frei  bleiben. 

So  hat  Aristophanes  nicht  an  zwei  Kalendertage  gedacht ,  son- 
dern an  die  einander  nahe  berührenden  Begehungen  selbst;  inmitten 
der  schönsten  und  höchsten  Festacte  der  Anthesterien  muss  der  be- 
dauernswürdige Lamachus  zu  Felde  ziehen  und  darf  nicht  mitfeiern 
(v.  1081  ov  Seiva  ^i'^  ^i^stvaC  (is  (irjd^  ioQtüeat). 

Die  Hydrophonen,  eine  den  Todten  der  Sündfluth  gewidmete 
Begehung  (G.  A.  58»  22),  auf  den  XIII  Anthesterion  anzusetzen,  ist 
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kalendarisch  nichts  im  Wege.  Corani  F.  A.  III  p.  374  und  Rinck  II 
p.  180  setzen  sie  auf  I Anthesterion  mitBezug  aufPlutarch  Sulla  14: 
iXetv  dl  rag  '^difva^  ccvrog  q>ri6iv  iv  xolg  vxofnv^iui^i  3fap- 
xüug  xaXdvdaig,  f  ri^  ^P^Q^  itdXtöxa  fSvfk%ixxBi  rg  vovfii^vier 
xw  ^Av^&SxnQimvog  iiifvog,  iv  fS  [iv  g  conjec.  Emperius)  xara 
xvxqv  vMOfmiiiuna  noXla  rov  iuL  xr(v  ijtofiß(f£av  oXi^QOv  xal 
v^g  q>9x}^g  ixsivfig  dgäfSiv  ».  r.  X. 

Aber  iv  g  steht  nicht  in  einer  Handschrift,  so  weit  aus  Sintenis 
zu  ersehen.  Nichts  kann  auch  unwahrscheinlicher  sein,  als  dass 
Plutarch  iv  g  schrieh  und  dem  1  Anthesterion  viele  Erinnerungen 
an  die  Sundfluth  beOegte.  Vielmehr  sind  die  Ghytren  Ton  den  aus 
der  Sundfluth  geretteten  eingesetzt  (G.  A.  58.  20),  auf  diese  Tradi- 
tion bezieht  er  sich  ohne  Zweifel.  Sobald  wir  mit  Emperius  emen* 
dieren,  geben  wir  das  Sichere  preis  (die  Beziehung  der  Chytren  des 
Xm  auf  die  Sundfluth)  und  setzen  eine  reine  Fiction  an  die  Stelle. 
Plutarch  also  bezeugt  keineswegs  den  I  Anthesterion  als  Tag  der 
Wasserspende.  Es  ist  besser,  darin  einen  Nebengebrauch  des  XIII 
zu  erblicken. 


Gesammtnamen. 

Dionysien.  So  heisst  das  Fest  bei  Thucydides  II,  15:  xa  ag- 
%ai6xBQa  jdvQvv6i4t  rg  dtoSsxdxij  noulxm  iv  iirfvl  ^Av^Böxti- 
QuSvi.  Hier  wird,  ungeachtet  nur  Ein  Kalendertag  erwähnt  ist, 
doch  das  ganze  Fest  gemeint  sein,  wie  Thuc.  VI,  56  auch  von  den 
Panathenäen  wie  von  einem  Eintägigen  Feste  spricht  Auch  bei 
uns  beantwortet  man  die  Frage  „wann  wir  Ostern  haben"  mit  nur 
Einem  Datum,  nämlich  dem  des  Ostersonntags. 

Als  Dionysien  kommt  das  Fest  auch  vor  Philostr.  V.  Apollon. 
p.  73,  12:  ininkil^ai  81  kiyexai,  tcbqX  /jiovv^dav  ^A^vaCoig 
a  noiBttaC  0(pi6iv  iv  Sga  xov  ^jiv^BöxtjQttSvog'y  Heroic.  p.314»  14 
xovrcDvl  x(Sv  /liovv6i(QV  Tiara  SrjöBa. 

^AvQ'BöZTJQca  als  Gesammtname,  gegenüber  den  drei  Theil- 
namen,  hebt  in  aller  Schärfe  Apollodor  bei  Harpocr.  p.  184,  26  her- 
vor., Vgl.  G.  A.  58,  2.  Preller  R.  E.  H  p.  1062  bemerkt  treffend, 
Apollodor  sei  damit  einem  ungenaueren  Sprachgebrauch  entgegen- 
getreten, nach  welchem  einer  der  Theilnamen  (Choen)  auch  als  Be- 
zeichnung des  ganzen  Festes  angewendet  wurde. 

Den  Gesammtnamen  'Jvd'B6riJQia  hat  auch  das  Sprichwort: 
dvQa^B  KäQBg  ovxir'  ^Avd^BöxrJQia,  Zenob.  prov.  IV,  33,  G.  A.  58, 
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15.  Dazu  die  Inschrift  der  Kaiserzeit  Ross  Dem.  p.  55  n.  29  sq. 
[^X'jdßvos  ÜQÖxXog  lyv]^va0LaQX>J0ag  [r]c5v  ^j^v^sörrigimv 
[ri)]i/  Aaf*[ar]ad[a]  aviO^xs  x.  r.  X. 

Xösg  scheint  auch  gesagt  zu  sein»  um  das  ganze  Fest  anzudeu- 
ten. Hi^fur  spricht  Thucydides  II,  15,  der  sich  begnügt,  statt  des 
XI,  XII  und  Xin  Anthesterion  bloss  den  XII,  das  ist  den  Choen-Tag» 
zu  nennen. 

Bei  den  Choän  (r^  dh  soQty  ttSv  XodSv)  sendeten,  nach  Athe- 
naeusX  p.437,  die  Schüler  dem  Sophisten  das  Honorar,  worauf  der 
Sophist  Freunde  und  Schüler  zu  Gaste  lud,  am  Choentag  mit  ihm 
zu  essen.  Letzteres  passt  für  den  Choentag,  aber  die  Zahlung  des 
Honorars  wird  etwas  früher,  am  Pithögientage,  anzunehmen  sein, 
so  dass  mit  ry  dh  ioQty  täv  Xocov  nicht  der  Choentag,  sondern 
überhaupt  die  Anthesterien  gemeint  sind.  Dalechamp  übersetzt 
illis  diebus.  —  Auch  an  der  gleich  folgenden  Stelle,  a.  0.  E.  iv  rg 
t(Sv  XoiDV  ioQtg  übersetzt  er  diebus  festis  congiorum.  Ob  hier 
der  Choentag  selbst  gemeint  sei,  ist  wenigstens  unsicher. 

Preller  a.  0.  nimmt  auch  beiPhotius  p.269  die  Choen  im  Sinne 
des  ganzen  Festes,*)  Hermann  G.  A.  58,  16  aber  für  den  Choen- 
Tag  selbst. 

Was  Themistokles  in  Magnesia  einführte,  waren  vermuthlich 
die  attischen  Anthesterien,  nicht  blos  ihr  Mitteltag  XoBg.  Possis 
aber  bei  Athen  XII  p.  533  D:  rdv  ®6(iL0roxkia  .  .  ,  iv  Mayvi]- 
6ia  .  .  .  jdiQr/^0G)  Xoojt&ty  d'v6id0ccvta  triv  täv  Xoäv  ioQtrjv 
xcctaSetiat,  berichtet  nur  Stiftung  der  Choen.  Vielleicht  hat  er 
nur  den  hervorstechendsten  Festgebrauch  nennen  und  die  anderen 
Festgebräuche  (Pithögien  und  Chytren)  nicht  ausschliessen  wollen. 

Die  weitere  Bedeutung  ist  auch  für  die  Worte  desScylax  p.250 


*)  Die  Worte  sind:  niaga  i^fiiga'  iv  totg  Xovolv  'Avd'sattjQimvog 
lii^voQ,  iv  m  {y  Preller  U.A.)  9o7tov6iv  tcl  ipv%al  rdSv  TsXtvTTjadvttov  dviivat^ 
(äfivmv  ^m&sv  ifiaamvro  xosl  nitty  rag  d'vgag  i%Qiov,  „An  den  Choen 
kauete  man  Dorn  und  bestrich  die  Thüren  mit  Pech  aus  Furcht  vor  Gespenstern, 
der  Choentag  ist  eine  fiiagd  rutiqa^''  Preller  lässt  den  Satz  (dfivoDV  bis  zum 
Schluss  weg  und  verbindet  fiiagd  i^iiSQa  mit  iv  xotgXovalv  x.  t.  X.  Ihm  ist  die 
(iiagd  rifiiga,  der  Chytrentag,  der  nach  seiner  Ansicht  hier  als  ein  besonderer 
Tag  der  Choen  =  Anthesterien  bezeichnet  wird.  Aber  iv  xoig  XoveCv  gehört 
zu  iiiaatSvro  und  ixQ''0^'f  ^o'^  ^^  i^*  Seroicoloa  zu  setzen.  Von  einem  Tage 
innerhalb  (iv  totg)  des  anthesterischen  Triduums  ist  nicht  die  Rede.  Da  der 
Geisterwandel  sich  nicht  auf  einen  Tag  beschränkte,  so  ist  vielleicht  (nach 
Heiiych.)  iiucQccl  '^piigcct  zu  söhreiben  und  iv  rotg  XovaCv  dann  =  iv  xotg 
'Av&sctfiQ^oig  zu  nehmen* 
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Klausen  passender,  scXdefiata  ävia  iv  rotg  Xovöl  rijf  ioQty;  G. 
A.  58,  15. 

Dass  auch  ,,Chytren"  als  Gesammtname  verwendet  ist,  *)  lässt 
sich  aus  Schriftstellern  nicht  belegen,  doch  hat  eine  späte  Inschrift 
Ephem.  vom  Jahr  1862  n.  199  roig  xvd'Qovg  =  xvtgovg,  wo  das 
ganze  Anthesterienfest  gemeint  zu  sein  scheint. 

Pithögien,  am  XI. 

Die  Pithögien  historischer  Zeit  sind  ein  Rüsttag  für  die  ChoSn, 
um  ein  Trinkgelage  zu  halten,  muss  man  Fässer  öffnen.  Da  nun  am 
XII  nicht  bloss  die  öffentlichen  Choön  stattfanden,  sondern  auch  Ge- 
selligkeit in  Privathäusern,  so  hatten,  damit  die  Herren  schmausen 
und  zechen  konnten,  die  Knechte  tags  vorher  Fässer  herauszutragen 
und  anzustechen ,  auch  den  Wein  in  handlichere  Gefässe  auszu- 
zapfen.  Dabei  gab  es  für  das  dienende  Personal  nebenher  einen 
guten  Trunk  und  so  war  der  Pithögientag  ein  Fes\tag  der  dienen- 
den Classe. 

Die  Pithögien  sind  zunächst  eine  häusliche  Begehung.  Der 
Hausherr  bringt  ein  Opfer  dar  und  ist  mitten  unter  den  Fröhlichen,**) 
füllt  auch  wohl  seinem  Knechte  den  Krug  wieder,  denn  weder  diesen 
noch  den  Lohnarbeiter  schliesst  er  aus,  so  wiU  es  die  väterliche 
Sitte;  Schol.  Hes.  igy,  370  xal  iv  toig  naxQCoig  iaxlv  iogzri  i7t- 
^oiyia,  xad"'  ^v  ovts  olxiri^v  oiks  (iiöd^üDrov  stQysvv  t'^g  äno- 
Xavöecog  tov  otvov  d-sfiirov  fjv,  alXä  d"V0amag  nä6i,  fisradir- 
dovccL  tov  d&Qov  rov  jdiovvöov^  Die  ^0avxsg  sind  die  Haus- 
herren, welche  dem  Dionysos  am  Agyieus-Altar  (Harpocr.  p.  4,  11) 


*)  Schol.  Ar.  Ran.  218  ist  nur  von  denChytren  die  Rede  und  es  heisst,  die 
Stifter  des  Chytrentages  hätten  mit  dem  Namen  desselben  auch  das  ganze  Fest 
benannt,  %^  xavtri^  ovoftati  n^osctyoQSvüoti  xal  t^v  ioQtiqv  anaaav.  Dies 
soll  aus  Theopomp  sein.  Aber  in  der  besseren  Version  des  theopompischen 
Berichtes  (p.  518  bei  Dübuer)  findet  sich  diese  Aeusserung  nicht. 

**)  Von  einem  Wüstling  wird  Athen.  X  p.  437  erzählt,  dass  er  am  Choen- 
feste  mit  der  Dienerschaft  (olnitaig)  oder  den  Hausgenossen  überhaupt,  was 
olxitaig  auch  bedeuten  kann,  schmausete.  Eine  mitschmansende  Dienerschaft 
gehört  auf  den  Pithögientag,  und  wenn  wir  unter  t$  rcov  Xomv  io^ty  a.  0. 
überhaupt  die  Anthesterien  verstehen  (siehe  vor.  S.),  so  ist  gar  kein  bestimmter 
Tag  ausgesagt,  folglich  die  Pithögien  wenigstens  nicht  ausgeschlossen.  Am 
besten  ist  es  die  Stelle  ganz  unbeachtet  zu  lassen.  Das  unanständige  Bac- 
chanal des  Herakleoten  Dionysius  a.  0.  kann  uns  über  die  allgemeine  Sitte 
nichts  lehren,  es  ist  exceptioneli. 
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opfern  oder,  wo  dies  in  einem  Privathause  nicht  üblich  oder  ein 
Strassen-Altar  nicht  vorhanden  war,  die  Pithögien  unter  dem  Schutz 
des  Zeus  Herkeios  abhalten  konnten;  einen  ZeusHerkeios  hatte  fast 
jedes  Haus,  C.  Fr.  Hermann  Priv.  Alt.  19,  19. 

Alle  Dienenden  waren  an  diesem  Tage  arbeitsfrei  und  es  scheint, 
dass  die  Arbeitsbefreiung  auf  alle  drei  Anthesterientage  erstreckt 
wurde,  nach  dem  oben  angeführten  Sprichwort:  „Hinaus  an  die 
Arbeit  ihr  Sclaven  [KaQsg),  die  Anthesterien  sind  zu  Ende."  Für 
das  Hausgesinde  ist  wohl  die  Arbeitsbefreiung  keine  vollständige  ge- 
wesen, aber  die  ländlichen  Arbeiten  ruheten  ohne  Zweifel  völlig  in 
den  Anthesterien -Tagen.  C.  1. 1  n.  103  wird  in  einem  Pachtcon- 
tracte  festgesetzt,  dass  der  Nachfolger  die  Frühjahrsarbeit  erst  am 
XVI  Anthesterion  beginnen  solle.  Hier  kann  ein  Herkommen  zu 
Grunde  liegen,  dass  man  in  den  Tagen  nach  dem  Anthesterienfeste 
mit  den  Feldarbeiten  begann. 

Obwohl  öffentliche  Festgebräuche  der  Pithögien  nicht  nach- 
weisbar sind,  musste  der  Pithögientag  doch  auch  als  Paraskeve  der 
öffentlichen  Choen  gelten.  Da  nun  für  letztere  Zurüstungen  im 
Lenaeon,  s.  u.  S.  360»  zu  treffen  waren,  so  ist  es  nicht  unmöglich, 
dass  ein  Opfer  im  Lenaeon  öffentlich  am  Pithögientage  gebracht 
ward.  Sollten  die  Sieger  der  Choen  weingefüllte  Schläuche  (Ar. 
Ach.  1002  c.  Schol.)  bekommen,  so  mussten  solche  nach  dem  Le- 
naeon geschafft  werden,  damit  alles  bereit  sei.  Hieraus  konnten 
öffentliche  Pithögien,  begonnen  durch  ein  Opfer  desArchonBasileus, 
entstehen. 

Die  Pithögien  waren  väterliche  Sitte,  xal  iv  xolg  naxQvoig 
haxlv  BOQXYi  *)  Tli^'oiyCa  Schol.  Hes.  a.  0.  Nach  Vätersitte  aber 
trank  man  auch  am  Kannenfeste,  «ara  xä  TtdxQia  Ar.  Ach.  1000. 
Wie  der  Archon  Basileus  das  öffentliche  Kannenfest  nach  den  Bräu- 
chen der  Väter  zu  leiten  berufen  war,  so  kann  er  auch  die  alther- 
kömmlichen Pithögien  der  Familien  durch  öffentliche  Pithögien  am 
Lenaeon  gleichsam  unterstützt  und  bestätiget  haben.  **)    Auch  dem 


•)  Eustath,  der  übertriebene  oder  doch  einseitige  Ideen  von  Graulichkeit 
eines  bösen  Tages  mitbrachte ,  hat  ganz  anders  über  die  Pithögie  gedacht.  Er 
sagt  zu  11.  XXIV,  526:  %ov-S\  toiovtov  tmv  %awov  ni&ov  httfi  av  ij  IIi&oi- 
yia,  ovx  ioQtccaifiog  natä  rijv  nag'  'JTwd^oo,  iv  ^  txQXOfiivov  nC^ov  %Qii 
^OQBvvvad'ai,  aU'  sCg  ro  ndv  dnoqfgäg,  Meurs.  Gr.  Fer.  p.  26.  Es  ist  aber 
gewiss  genug,  dass  die  Pithögie  eine  ioQti]  war,  wie  Schol.  Hes.  a.  0.  richtig 
angieht. 

*♦)  Bei  Plutarch  Q.Symp.VI,  8  zu  Anf.  ist  von  (äuer  zugleich  öffentlich  und 
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öffentlichen  Kannenfeste  parallel  finden  wir  in  Athen  PriTatgesell- 
Schäften.  Vielleicht  war  unter  den  Opfern  der  Yätersitte,  die  dem 
Basileus  oblagen,  auch  ein  öffentliches  Pithögienopfer  am  Lenaeon, 
PoUux  Vni,  90  6  di  ßaöiXevg  ....  xal  xä  Ttegl  tag  TtcctQiovg 
^6iag  Sioixel.  Diese  ndxQioi  d'Vffiai  können  Choen  und  Pithö- 
gien  sein. 

Im  Uebrigen  war  der  Pithögientag  ein  Tag  der  Zurustung  für 
das  Fest  selbst»  nämlich  für  Choen  und  Chytren. 

Was  der  Staat  jedem  Einzelnen  zahlte,  um  ihn  zur  Choenfeier 
mit  Geld  zu  yersehen,  müssen  wir  uns  im  Allgemeinen  vor  dem  An- 
thesterienfeste,  jedenfalls  vor  dem  Choentage  gezahlt  denken,  spä* 
testens  am  XI  Anthesterion  (Pithögien).*) 

Ebenso  ist  über  das  den  Sophisten  in  der  Anthesterienzeit  zu 
sendende  Honorar  zu  urtheilen;  Athen,  p.  437  D:  ty  äh  iogtfj  xäv 
XoSv  (s.  oben  S.  348)  l^og  icxlv  'A&ijvyai  7ci(iJt€6d'aL  diopa  xs 
Tcal  tovg  iii6%'0vg  xotg  öoipiöxatg,  dinig  xal  avxol  öwexälovv 
€7tl  isvuc  xovg  yvoQLiiovg.  Dann  wird  ein  Fragment  aus  Eubuli- 
des'  Kafux^xatg  citiert,  in  dem  Yon  den  „Honorargebenden  Cboen" 
(Xoäv  xfSv  ^Löd'oddQiov)  die  Rede  ist. 

Am  Pithögientage  scheinen  für  die  Lernenden  Schulferien  und 
in  derselben  Zeit  für  alle  Einwohner'^*)  ein  Jahrmarkt  begonnen  zu 


privatim  yolizogenen  Cultushandliing  die  Rede,   and  Plutarch  nennt  dieselbe 
^öia  natgiog. 

"*)  Plutarch  Reip.  ger.  praec.  25  erzählt  von  Demades,  damaligem  Ver- 
walter der  Staatseinkünfte,  dass  er  den  Athenern,  die  Geld  gegen  Alexan- 
der voniihm  verlangten,  gesagt  habe:  ieriv  vfiiv  XQW^''^'  nccQseneva- 
adiirjv  yäg  slg  tovg  z^^Sj  cSs^'  ^xacrov  viioSv  Xaßeiv^fiiitvaiov  st  9'  sig 
tttvta  (gegen  Alexander)  ßovXsaO's  fiälXov,  avrol  ncctaxQfjod's  rotg  l^ioig. 
Hier  kann  man  den  mittleren  Tag,  die  Choen,  verstehen,  oder  vielmehr  nicht 
einen  Kalendertag,  sondern  den  Schmaus  für  welchen  das  Geld  verwendet 
wurde.  —  Wahrscheinlich  sind  die  zur  Diobelie  und  den  Reitern  als  Verkösti* 
gung  gezahlten  Gelder  aus  dem  Jahre  des  Glaukippos  Ol.  92,  3  dazu  bestimmt 
gewesen,  den  Einzelnen  die  Ausgaben  im  Anthesterienfeste  zu  erleichtern. 
Siehe  Bockh  G.  I.  I  p.  222  und  Mondcyclen  p.  95.  An  der  ersten  Stelle  bemerkt 
Böckh:  videtur  autem  in  Anthesteriis  potissimum  numerata  esse  (pecunia)^ 
quod  in  Os  equües  pompam  ducereni.  Ein  Reitergeleit  passt  aber  weniger  für 
den  Fastnachtszug.  Die  Reiter  sollten  nicht  am  Feste  in  Uniform  paradieren^ 
sondern,  wie  andere  Choen-Gäste  auch,  sich  mit  erlustigen. 

••)  Sowohl  die  Beschenkung  des  Sophisten  wie  seine  Gegeneinladung  der 
Zöglinge  bildet  einen  natürlichen  Schluss  des  Unterrichts. — Der  theophrastische 
Knicker  Ghar.  30  (17)  hält  seine  Sohne  den  ganzen  Monat  aus  der  Schule,  um 
dem  Sophisten  diesen  Monat  im  Honorar  abzuziehen.  Der  Grund  dieses  Zurück- 
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haben,  in  welchem  ausser  Thonwaaren*)  auch  besonders  Wein**)  feil 
geboten  wurde,  dazu  alle  Export-Artikel  von  Megara  und  Böotien.*^*) 
Wegen  des  Jahrmarkts  scheinen  die  Marktmeister  in  später  Zeit  die 
Leitung  bei  den  Anthesterieu  erhalten  zu  haben,  f) 


haltens  ist ,  „weil  es  viel  zu  sehen  giebt.**  Doch  war  es  ohne  Zweifel  her- 
kömmlich, sie  einen  Theil  des  Monats  zarückzuhalten ,  indem  Unterrichtsferien 
eintrateu ,  nicht  aber  diese  auf  den  ganzen  Monat  (tov  'Avd'satrjgiäva  (irjva 
oXov)  auszudehnen. 

*)  Scylax  p.  250  ed.  Klausen:  nXaaiiata  ävuc  Iv  totq  Xoval  T17  iogtijy 
G.  A.  58,  16.  Hier  bedeutet  TtXaafiata  wohl  überhaupt  Töpferwaare  (figlinum 
opus,  Steph.)  Ar.  Ach.  686  heissen  die  Menschen  nlaaiiccxu  ntiXov;  vgl.  De- 
mosthen.  4, 26  ägnBQ  yag  ot  nXärcovTsg  xovg  nrjX^vovg  dg  f^v  äyogäv  %u- 
QOtovsLts  tovg  ta^idgxovg  mal  rovg  q>vXäQxovg  ovn  ini  xov  noXsfiov ,  wo 
man  thönerne  Pappen,  die  auf  dem  Markte  feil  sind,  versteht.  —  Im  Anthesterien- 
markt  verkaufte  maa  zunächst  vermuthlich  Kannen  (xosg)  und  Topfe  (;ut;Tpa4), 
dann  überhaupt  dergleichen  Hausgeräth.  Die  Buden  scheinen  über  10  Tage 
gestanden  zu  haben ,  denn  an  den  Diasien  kaufte  Strepsiades  seinem  Kinde  ein 
Wägelchen ,  Ar.  Nub.  864  inQidfirjv  aoi  JiaaCoig  dfia^ida.  Die  Fremden^ 
welche  der  kleinen  Mysterien  wegen  schon  jetzt  in  Athen  waren ,  fanden  dort 
au<fh  wohl  bacchische  Amulete,  die  sie  mit  nach  Hause  nahmen.  Lobeck  Agi. 
707.  —Vgl.  E.  Curtius  gr.  Gesch.  II  p.  214. 

**)  Da  man  den  Wein  im  Anthesterion  als  völlig  ausgegohren  ansah ,  hat 
man  ihn  wohl  durchweg  zu  den  Choen  an  den  Markt  gebracht,  nachdem  er  den 
Winter  über  auf  dem  Laude  am  Productionsorte  geblieben  war.  —  Ebendaher 
wird  in  Beira  ein  Weinmarkt  zur  Frühlingszeit  abgehalten,  s.  S.  21  Note.  Statt 
zu  fragen,  wie  viel  Jahre  alt  der  Wein  sei,  fragt  man  wie  viel  Choen  er  habe 
(Ar.  Thesm.  746),  wobei  der  Besitzer  zunächst  nicht  an  die  Zeit  der  beendeten 
Gährung,  sondern  daran  dachte,  seit  wann  er  in  den  Besitz  des  Weins  gelangt 
war,  also  an  den  Choen-Markt. 

*••)  Der  von  Aristophanes  in  den  Acharnern  geschilderten  Anthesl^rienfeier 
gehen  unter  Anderem  auch  zwei  Marktscenen  voran.  Diese  müssen  wir  uns 
ebenso  gut  im  Anthesterion  denken  wie  das  änovsts  XscS'  natd  td  ndxgta 
tovg  xoag  nivBiv  x.  t.  X,  v.  1000.  Was  der  Megarer  zu  Kauf  hat,  sind  seiner 
Aussage  nach  Mysterienschweine,  %o£govg  iyoivya  (ivatiTidg  v.  764,  ofTenbar 
für  die  kleinen  Mysterien  des  Monats  Anthesterion  bestimmt.  Dass  die  Markt- 
scene  mit  dem  Böoter  in  denselben  Monat  und  gerade  in  die  Anthesterieu- Zeit 
gehört,  beweiset  v.  961,  wo  Lamachus  zu  den  Choen  (^stg  xovg  Xoag^  einige 
Delicatessen  erbittet,  welche  Dikäopolis,  der  eben  mit  dem  Böoter  seinen  Handel 
gemacht  und  sich  mit  Allem  reichlich  versehen  hat,  ihm  abschlägt« 

f )  Sie  haben  in  der  Kaiserzeit  die  Chytren  abgehalten ,  mithin  wohl  auch 
die  Pithögien  und  Choen.  Ephemeris  vom  Jahre  1862  n.  199  lin  65  sqq.:  dyo- 
gdvofioi  JiovvaodoüQog  Jtovvaodtogov  Briocct,  MrivoSfogog  EvoÖov  ^Axocq* 
insxiXscav  xovg  Hv&govgf  d.  i.  jjvrpovg  (vgl.  Maittaire  hinter  Porti  Diction. 
Ion.  p.  99  C.) ;  3  spasshafte  dyogavofiovg  hat  auch  Dikäopolis,  drei  Peitschea 
Ar.  Ach.  723.  Einwirkung  der  römischen  aediles  ist  nicht  nöthig  anzunehmea 
für  die  Inschrift. 
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Am  Pithögientag  muss  auch  die  HinausschafTnng  des  Gultusbii- 
des  stattgefunden  haben,  eine  im  Gottesdienste  bedeutungslose  Zu- 
rüstung,  weil  die  Pompe,  zu  der  das  Bild  diente,  nicht  einen  Aus- 
zug, sondern  den  Einzug  des  Gottes  darstellte.  Von  den  zwei  Bil- 
dern des  Dionysos  im  Lenaeon ^)  wurde  das  alte,  eleuthereische,  aus 
dem  heiligeren  Tempel ,  der  auch  das  Anthesleriengesetz  in  ver- 
wischten Buchstaben  auf  einer  Säule  neben  dem  Altar  enthielt  und 
nur  am  Anthesterienfeste  offen  war,**)  in  ein  Tempelchen  des  äusse- 
ren Ceramicus  gebracht,  um  von  dort  feierlich  zur  Stadi  zuruckzu- 


*)  Paiisan.  Att.  20,  3  rov  Jiovvaov  di  iati  nQog  tm  ^satgei  z6  UQxaio- 
ratöv  hqov .  Svo  ds  Uciv  ivzog  rov  TcsgißoXov  vaol  %ocl  Jiovvaoi ,  o  ts 
'EXev&sqsvs  nctl  ov  'AluaiisvTjg  inoiriasv  iXitpavtog  xal  xqvoov.  Die  beideii 
^lovvaoi  sind  auf  die  beiden  vaoi  zu  vertlieilen,  der  das  alte  eleuthereische 
Bild  enthaltende  Tempel  ist  Anlass,  das  älteste  Heiligthum  des  Gottes  hier  zu 
suchen,  [Demosth.]  59,  76:  iv  tw  dQxaioTdtco  tsgcp  xov  Jiovvaov  xal  aytco- 
raroD  ivAifivccig,  Der  eleuthereische  Dionysos  hatte  seinen  Naroeu  von  dem  einst 
böotischen  Eleutherae  amCithaeron,  nicht  weit  vom  Dorfe  Icaria;  von  Eleutherae 
war  das  Bild  nach  Athen  gekommen,  Pausan.  38,  8:  x6  ^oavov  ivtsv&BV  (aus 
Eleutherae)  'Ad'rjvaCoig  ittofitad'Ti  x6  dgxaiov.  Was  hier  ^oavov,  heisst  29,  2 
dyaXiia,  in  den  Worten:  nai  vaog  ov  fiiyag  ^ctivy  ig  ov  tov  diovvaov  xov 
'EXsv^SQitog  x6  SyaXfia  ccvd  ndv  hog  Koii^^ovaiv  Iv  xsxccyfiivccig  i^fiigatg. 
Der  Ausdruck  dyaXiicc  passt  besser  für  das  Prachtbild  des  Alcamenes.  Dies 
kann  man  dennoch  hier  nicht  verstehen,  weil  xov  'EXsv&SQsmg  dabei  steht  und 
der  'EXsvd'SQSvg  20,  3  ausdrücklich  vom  alcameneischeu  Bilde  unterschieden 
wird.  —  Die  beiden -vao^  lagen,  wie  Rusopulos  (Ephemeris  von  1862  p.  287) 
glaubt,  links  und  rechts  an  der  alten  Südmauer,  wo  diese  gegen  die  1.  und  14. 
Treppe  des  lenäischen  Theaters  vorspringt,  bei  ^  ij  f  und  ß  &  a  auf  Taf.  40  der 
Ephemeris.  Die  sehr  schmalen  Gemächer  &•  rj  S  und.  ß  $  8  konnten  indess  dem 
Gottesdienste  kaum  genügen.  Sollte  nicht  der  westliche  Tempel  bei  01  A  zu 
suchen  sein,  mit  derThür  n.28?  eine  Thür  ist  nothwendig  (s.  d.  folg.  Note)  und 
bei  -O"  ij  J  und  ß  d  B  zeigt  sich  keine.  Oestlich  konnte  dann  der  andere  Tempel 
bei  NOn  sein. 

•*)  [Demosthen.]  59,  76  Sncc^  xov  sviavxov  indaxov  dvoCysxtn,  x'fi  SonSs- 
ndxy  xov  'Avd'saxriQKovog  fiTjvog,  Hier  wird  bloss  der  XII ,  der  Choen-Tag, 
genannt,  au  welchem  der  Tempel  offen  gewesen.  Vor  aller  Welt  AugQp  hatte 
er  seine  Thür  vielleicht  wirklich  bloss  am  XII  offen ,  wo  er  den  in  feierlicher 
Pompe  hemnziehenden  Gott  aufnahm.  Doch  kann  er  auch  schon  am  XI  aufge- 
wesen sein,  wenigstens  einmal  aufschliessen  musste  man,  um  das  Bild  heraus- 
zunehmen, und  das  vor  dem  XII,  weil  mit  beginnendem  XII  auch  die  Pompe 
aller  Wahrscheinlichkeit  nach  begann.  Wie  viel  auf  die  Nennung  blos  des  Xlf 
bei  [Demosthen.]  zu  geben  ist,  muss  um  so  mehr  auf  sich  beruhen,  als  auchThu- 
cydides  II,  15  der  Kürze  wegen  blos  den  XII  augiebt.  Einen  Plural  von  Tagen 
hat  Pausanias,  an  der  schon  erwähnten  Stelle  29,  2  dvd  näv  hog  %Qyi,CiovGiv 
Sv  xsxayiiivaig  '^fibgaig  d.h.  in  den  Tagen  desAnthesterienfostes,  z.B.  am  XI, 
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kehren.  Das  Goldelfenbeinbild  des  Gottes  im  anderen  vaog,  ein 
Werk  des  Aicamenes,  war  nicht  für  die  Anthesterien  bestimmt,  son- 
dern ohne  Zweifel  für  die  städtischen  Dionysien.  *) 

Am  Pithögientage  begann  endlich  auch  die  Umhegung  des 
Heiligthums  mit  Seilen,  nBQiaxoivC^£iv\  sie  blieb  bis  zum  Ende 
des  Anthesterienfestes.  **)  Der  ursprüngliche  Sitz  dieses  Brauchs 
dürfte  die  Cliytrenfeier  sein  und  von  dieser  aus,  im  Laufe  der  Zeit, 
das  7taQL0%OLvCiEiv  sich  auf  das  ganze  dreitägige  Fest  ausgedehnt 
haben.***) 

Wie  das  TCEQiöxoivit^eiv  so  wird  auch  die  Verschliessung  der 
anderen  Tempel  unter  den  Zurüstungen  gewesen  sein,  welche  schon 


*)  In  den  G.  A.  59,  7  wird  gelehrt,  die  Athener  hätten  das  Cultusbild  des 
Gottes  aus  dem  lenäischen  Tempel,  das  ^oavov  ciQ%atov  des'EXsv'S'a^fvff,  an 
den  grossen  Dionysien  in  Procession  getragen.  Aber  das  Cultusbild  stand  in 
dem  heiligeren  vaog,  dem  alten  nur  einmal  des  Jahrs  geöffneten  Tempel;  geöff- 
net aber  wurde  er  in  den  Anthesterientagen ,  war  mithin  im  Elaphebolion  bei 
der  grossen  Dionysienfeier  geschlossen ,  so  wie  in  allen  übrigen  Monden  mit 
Ausnahme  des  Anthesterion. 

**)  Die  Pithögien  kann  man  nicht  umhin  als  eine  dnotpqdg  zu  betrachten, 
ungeachtet  Eustath,  der  sie  so  nennt  (s.  ob.  S,  350  Note*),  nebenher  übertreibt. 
Der  Plural  des  Hesych.  II  p.  600  fiia^ai  i^fie^at  xov  'Av&savrjQKOvog  purivog, 
iv  atg  rag  'tjfvxcig  xcav  yLaxoixo^ivoav  dvUvui  idoitovv,  ist  auf  alle  drei 
Tage  zu  beziehen.  Sind  alle  drei  dnoq>QccSsg  gewesen,  so  begann  dielJmseilung 
schon  am  Pithögientage,  PoUux  VIII,  141*:  nBQia%oiviaait  xd  tegd  iXsyov  iv 
xatg  dnoipQdat  x6  dTCocpgd^ai,  —  Alciphron  II,  3,  11  scheint  sich  die  Um- 
seilung  freilich  als  einen  Chytrenbrauch  vorzustellen ,  wofern  die  Worte  noiov 
TCSQiaxo^viüfia;  noCav  atQiaLv{t8QVCi.vcomMe.me\iQ)\  noCovg  xvxQOvg'^  alle 
mit  einander  auf  die  Chytren  des  XIII  gehen.  Alciphron  bringt  die  Umseilung 
mit  den  Chytren  zusammen,  weil  dieser  Brauch  für  die  Chytrenfeier  besonders 
wichtig  war,  nicht  weil  an  den  Choen  oder  Pithögien  keine  umseilung  statt- 
fand. Bei  dem  Choengelage  dagegen,  obwohl  auch  dies  ins  Lenaeon  gehörte, 
achteten  die  Zecher  einer  auf  den  andern,  nicht  auf  gottesdienstliche  Bräuche« 
Die  Fastnachtsscherze  des  Choentages,  den  Alciphron  a.O.  §  10  mit  den  Lenäen 
zusammenstellt,  waren  grossentheils  abhängig  von  der  Neigung  des  Einzelneu, 
wenn  auch  im  Allgemeinen  gottesdienstlich.  Nur  der  iSQog  ydfiog  des  XII 
verlangt  directe  Benutzung  des  Tempels.  Die  Pithögien  endlich  sind^wesentlich 
eine  Begehung  in  Privathäusern. 

***)  Die  heilige  Hochzeit  des  Bacchus  und  der  Basilinna,  ein  Ritus  des  XII 
Anthesterion,  nöthigte  dazu,  auch  am  XII  ein  Seil  um  den  Tempel  zu  spannen, 
wo  das  Beilager  vollzogen  wurde.  Der  XI  kam  dann  leicht  hinzu ,  weil  auch 
die  Zurüstungen  im  Tempel  profanen  Augen  entzogen  werden  sollten  —  Der 
Xni  ist  wohl  längst  eine  dno<pQdg  gewesen,  ehe  er  ein  Hochfest  des  Bac- 
chus war. 
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am  PithögieDtage  fürs  ganze  Fest  getroffen  wurden.  Auch  diese 
Sitte  wird  ihren  eigentlichen  Halt  in  ilenChytren  gehabt  haben.*) 

Der  Lichttag  der  Pithögien  ist  zugleich  als  dyvgfiög  des  Festes, 
zunächst  des  Festzuges,  zu  denken.  In  den  Nachmittagsstunden  des 
XI  Anthesterion  wird  sich  allgemach  die  Festgemeinde  im  äusseren 
Ceramicus  gesammelt  haben,  um  mit  Beginn  des  neuen  Kalender- 
tages die  Pompe  anzutreten. 

Die  Feiernden  waren  bekränzt,  namentlich  die  Rinder.  **)  Nur 
Kinder  unter  drei***)  Jahren  schloss  man  aus.  Die  noch  zarte  Ju- 
gend müssen  wir  uns  von  Frauen  entweder  an  der  Hand  oder  im 
Wagen  mitgenommen  denken.  Die  erwachseneren  feierten  zugleich 
den  Eintritt  ihrer  Unterrichtsferien.  Da  Eurysaces,  Sohn  des  AJas, 
mit  seinem  Vater  die  Anthesterien  zu  Athen  mitfeierte  (Philostr. 
Heroie.  p.  314,  11),  so  werden  die  Kinder  am  Altar  des  Eury- 
saces (Pausan.  Att.  35,  3)  ein  Opfer  (Kränze,  Blumen)  gebracht 
haben.     Zu  der  für  die  Anthesterienfeier  bekränzten  Festgemeine 


*)  An  den  Chytren  opferte  man  keinem  der  olympischen  Götter,  sondern 
dem  chthonischen  Hermes,  Schol.  Ar.  Ran.  218,  6.  A.  58,  20.  Demophons  mit 
Bezug  auf  den  Orestes  gegebener  Befehl,  die  Tempel  zu  verschliessen,  Athen.  X 
p«  437.  G,  G.  A.  59,  10,  geht  freilich  zunächst  das  Trinkgelage  der  Choen  an. 
Danach  könnte  man  die  Verschliessung  der  Tempel  erst  am  XII  selbst  anneh- 
men. Da  sie  aber  jedenfalls  dem  Trinkgelage  vorangeht,  so  mag  sie  schon 
am  XI  ausgeführt  sein.  Wirklich  sicher  verschliessbar  {ßsßavtog  ulfjatov) 
war  nur  ein  oder  das  andere  Heiligthum,  wie  das  Eleusinion,  Thucyd.  II,  17; 
doch  hat  der  Basileus  anderweitig  dafür  sorgen  können,  dass  in  der  von  Markt- 
leuten, Mysterienfremden,  schulfreien  Jünglingen  wimmelnden  Stadt  heilige 
Gebäude  vor  Muthwillen  und  Besudelung  sicher  waren.  Die  Verschliessung 
geschah  nicht  durch  neffvaxoiv^S^iv ;  durch  71bqia5%,  schützte  man  nicht  sowohl 
einen  Ort  als  eine  heilige  Handlung. 

**)  Die  bekräuzten  Knaben  sind  von  Schömann  Alt.  II  p.  439  auf  den  Pithö- 
gientag  bezogen.  Preller  R.  £.  II  p.  1061  lässt  dieWahl  zwischen  Pithögien  und 
Choen,  führt  aber  dann  die  Bekränzung  unter  den  Choen-Bräuchen  auf.  Nach 
meiner  Anordnung  treten  die  Kinder  am  Nachmittage  des  XI  vornehmlich  hervor, 
weniger  bei  dem  Festzuge.  In  dem  bunten,  ruhigen  Gedränge  im  Ceramicus 
konnten  sich  die  Aelteru  gemächlich  an  den  Kindern  und  ihrem  schönen  Aus- 
sehen erfreuen.  Bei  dem  agrarischen  Frühlingsfeste  der  Chinesen  spielen 
ebenfalls  geputzte  Kinder  eine  Hauptrolle, 

***}  Man  wollte  nur  Kinder,  die  man  in  die  Vorstadt  mitnehmen  konnte,  die 
in  gar  zu  zartem  Alter  Hess  man  zu  Hause.  Auf  'fgCzoi  dno  ysvsag  hei 
(Philostr.  p.  314, 13)  liegt  kein  besonderes  Gewicht,  es  ist  eine  beliebige  Be- 
stimmung. Rinck  II  p.  103  sieht  hier  eine  Beziehung  zur  Dreitägigkeit  des 
Festes. 
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sind  vielleicht  die  mit  Epheu  geschmückten   Thesmotheten  *)  zu 
rechnen. 


Anlhesterion  XII,  der  Choentag. 

Auf  den  Anfang  des  XII  (Sonnenuntergang  etwa  6  Uhr  Abendsj 
ist  der  Anfang  der  Pompe  zu  setzen,  damit  die  Pompe,  und  was  sich 
ihranschliesst,  eine  abendliche  Begehung**)  werde,  Eur.  Bacch.  485 : 
nEN&.  rä  d'  [eQcc  vvxtcoq  ij  fisd^'  ri^igav  tsXetg;  JION. 
vvxrcjQ  rä  nokkd  •  ösiivötrir^  ixsL  axotog;  Rinck  II  p,  100. 

Es  waren  also  Lichter  oder  Fackeln  nöthig,  ganz  wie  bei  der 
Hintragung  des  Dionysosbildes  ins  Theater ,  die  an  den  städtischen 
Dionysien  vorkam.  Ephemer.  4098.  Ob  \i\AessdieXafi7tag'jivd'€6tri^ 
qCüdv  einer  späten  Inschrift  auf  den  Festzugs  -  Abend  gehört,  ist 
fraglich.  ***) 

Die  Pompe  stellte  zunächst  den  Einzug  des  Weingottes  von 
draussen  nach  der  Sladt  dar.  Das  im  vorstädtischen  Tempelchen 
abgesQtzte  Bild  des  Dionysos  Eleuthereus  wurde  herausgeholt  und 
feierlich  stadtwärts  gefuhrt.  Die  Gemeine  folgte  zum  Theil  auf 
aiadi^aig,  von  welchen  li^erab  sie  die  Begegnenden  verspotteten,  G. 
A.  58»  9.  Geschmückte  Wagen  mit  Maskierten  darauf  sieht  man 
auch  bei  unseren  Fastnachtszügen.  Auch  das  Bild  des  Gottes  muss 
auf  einem  geschmückten  Wagen  fahrend  gedacht  werden. 

Der  Zug  ging  ohne  Zweifel  langsam  und  unterbrochen  von  Pau- 
sen, während  welcher  irgendwo  angehalten  ward,  um  Nebenpflichten 


*)  Alciphr.  II,  3,  11  führt  auf  fipheubekranzung  desThesmotbeten  amCby- 
trentage.  Es  kann  dieselbe  aber  füglich  auch  schon  auf  den  Festtag  vorher, 
zwecks  des  Einzug»,  bezogen  werden. 

**)  Der  Abend  des  XI  ist  durch  die  Pithögien  besetzt.  Die  Nachmittags- 
stunden  des  XII,  dazu  der  Abend  und  ein  Theil  der  Nacht  des  XIII  müssen  für 
das  Choen -Gelage  und  für  Privatgeselligkeit  frei  bleiben.  Hiernach  ist  für  die 
Pompe  kein  anderer  Abend  ausZumitteln  als  der  des  XII.  Ebenso  ist  es  mit 
der  Vermählung  des  Gottes  und  der  Basilinna,  auch  diese  kommt  auf  den 
Abend  und  die  Nacht  des  XII,  unter  der  Voraussetzung,  dass  die  heiligsten 
Handlungen  am  besten  auf  die  Zeit  nach  Sonnenuntergang  in.  diesem  Gottes- 
dienste anzusetzen  sind. 

***)  Siehe  oben  die  citienen  Worte  S.  348.  Die  Inschrift  gehört,  wie  Boss 
bemerkt,  ins  2.  Jahrhundert  nach  Christi.  Auch  meldet  sie  nicht  ein  slgdysiv 
fisxd  (ftOTogy  eine  Procession  mit  Kerzen,  sondern  einen  Fackellauf,  geleilet  von 
Gymnasiarchen.*  Ob  man  diesen  mit  der  Pompe  zu  corobinieren  habe,  ist  mir 
zweifelhaft  geworden. 
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des  Gottesdienstes  zu  erfulien.  Schon  bei  dem  nicht  \\-eit  vom  Ce- 
ramicus  gelegenen  Hause  des  Polytion,  dem  diowiSog  fisknofASvog 
geweiht,  mochte  man  anhalten.  In  der  Wand  des  Hauses  war  ein 
Kopf  des  öalfitov  täv  ä^g>l  jdiövvöov'u^xQatoSj  welcher  bei  den 
Pithögien  und  Choen  (Ar.  Ach.  1229)  seine  Macht  zeigte.  Gewiss 
aber  blieb  das  nahe  stehende  Gebäude  nicht  unbenutzt,  welches 
Thonbilder  enthielt,  Dionysos  und  andere  Götter,  bewirthet  vom 
Amphictyon^  Pegasos  den  Eleuthereer,  welcher  den  Gott  in  Athen 
einföhrle.  Denn  die  Pompe  war  eben  der  jedes  Jahr  sich  erneuende 
Einzug  des  Eleuthereus  Dionysos  vom  Lande  in  das  Weichbild  von 
Athen. 

Die  Feiernden  waren  zum  Theil  inCostüm  als  Hören,  Nymphen, 
Bacchen,*^)  der  Macht  und  Herrschaft  des  Gottes  huldigend  und  um 
seinen  Triumphwagen  herschwärmend.  **) 

An  irgend  einem  Puncte,  wo  die  Pompe  anhielt,  wird  die  Ba- 
silinna,  des  Archon  Königs  Ehefrau,  dem  Gotte  zugeführt,  neben  ihn 
auf  den  Wagen  gesetzt,  und  so  der  Zug  wie  ein  Hochzeitsgeleit  ***) 


•)  Philostral.  p.  73  ed.  Kayser:  avlov  vnoarifii^vocvTog  Xvytofiovg  (Tanz- 
Wendungen)  OQXovvtcci  xal  fistcc^v  xrje  'Ogtpscog  inonoUag  ts  xal  &soXo- 
yCug  T«  iihv  co?  ^Stqai  ra  dl  6g  Nviitpai  td  de  (og  Bä%xav  ngcctrovaiv. 
Diese  Schilderung  geht  auf  die  Anthesterien,  wie  dicWorte  eben  vorher  lehren : 
imnX'^^cct  Sh  Xiysttci  tcsqI  /iiowaimv  zoig*Ad'fjva£oig,  oc  noisital  atpiaiv 
iv  Sqa  rov  'Avd-sCTrjQKovog,  Der  ^7tLnXi}^ag  ist  Apollonius  von  Tyana.  Das 
Theater  (ro  &iatQOV  p.  73,  14)  ist  das  städtische;  denn  nicht  im  Piraeus,  wie 
Lobeck  Agl.  p.  467  irrthümlich  sagt,  wohnt  Apollonius  der  Feier  bei.  Das 
Theater  simpel  weg  kann  nur  das  gleich  nachher  erwähnte  städtische  ^iatgov 
t6  vno  z^  dnQonoXsi  (p.  73  extrem.)  sein.  (Die  Landung  im  Piraeus  gehört 
in  de«  Herbst,  ro  fiSTontoQOv  p.  72,  1,  und  in  die  Zeit  der  Eleusinien.) 

**)  Es  ist  im  Allgemeinen  das  Wahrscheinlichste,  dass  schon  beim  Festzuge 
Viele  in  Costnm,  so  oder  ähnlich,  wie  Phllostrat  es  schildert,  sich  gezeigt  haben. 
Daraus  folgt  nicht,  dass  die  Feiernden  am  Tage  nach  dem  Festzuge  (den  Chy- 
tren)  ihre  Fastnachtskleider  ablegten.  Alciphron  II  3,  10  stellt  Choen  und  Lc- 
näen  zusammen,  und  zwar  den  Chocntag  (nicht  Choen  für  Anthesterien,  siehe 
S.  348),  da  er  §  11  die  Chytren  besonders  nennt,  andere  Chytren  und  Lenäen 
(s.  u.  S.  369).    Beide  Tage  also  waren  theatralisch. 

***)  Man  bemerke  die  Annäherung  an  das  Herkommen  einer  Hochzeit.  Die 
Tageszeit  (Abend),  die  Benutzung  einer  Sficc^cc  für  das  Brautpaar,  das  Hin- 
ziehen nach  dem  Hause  des  Bräutigams,  hier  also  nach  dem  Lcnaeou,  die  An- 
wendung von  Fackeln,  sind  Herkömmlichkeiten,  welche  sieh  bei  Hochzeiten  finden. 
Siehe  besonders  Photii  Lex.  p.52  und  C.  Fr. Hermann  Priv.  Alt.§.  31.  Weniger 
passend  hat  Preller  R.  E.  H  p.  1061  die  Gottestrauung  auf  den  Morgen  verlegt. 
—  Der  Xn  ist  allerdings  nicht  als  hochzeitlich  bekannt;  aber  hier  ist  nur  die 
Wahl  zwischen  XI,  XII  und  XllI,  und  da  ist  der  XII  der  am  meisten  empfohlene 
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mit  Fackeln  beim  Lenaeon  eingetroffen  sein,  damit  hier  die  Fest- 
lichkeit des  Tages  ihren  Höhepunct  erreiche.  — 

Die  erste  Handlung  in  dem  nunmehr  folgenden  Ritus  der  Got- 
testrauung scheint  die  Vereidung  der  vom  Archon  König  ernannten 
Ehrendamen,  ycQagai,*)  14  an  der  Zahl,  gewesen  zu  sein.**) 
Unter  dem  Beistande  des  geistlichen  Herolds***)  nahm  dieBasilinna 
ihre  Geraren  in  Pflicht,  ohne  Zweifel  am  Altar  des  älteren  lenäischen 
Tempels,  woneben  die  das  Gesetz  enthaltende  Steinsäule  stand, 
[Dem.]  59,  76.  Auf  der  Steinsäule  muss  die  Eidesformel f)  gestan- 
den haben,  wie  in  Sauppe's  Mysterieninschr.  p.  11,  so  dass  man  an- 
gesichts des  Gesetzes  dem  Gesetze  genügte  und  jede  Gerare,  die 


(Hesiod  ^gy.  778).    Der  Abend  des  XII  muss  für  eine  sansga  hav/j  (Phot. 
a,  0.)  gelten. 

*)  Dindorf  im  Paris.  Stephan,  II  p.  682  hält  die  Form  ysQaiQoc^  für  eine 
blosse  Erfindung  der  Grammatiker  mit  Bezug  auf  das  Zeitwort  ysQaiQoo,  Auch 
bei  [Demosthen.]  59 ,  78  haben  einige  Handschriften  ysgccgixL  Für  diese 
Form  haben  sich  auch  Schümann  Alt.  II  p.  440  und  Bekker  in  Schol.  Iliad.  VI, 
81  entschieden. 

**)  Früher  hatte  ich  die  Vereidigung  auf  den  Pithögientag  gesetzt,  mit  Bezug 
auf  Sauppe's  Mysterieninschrift  p.  12 :  rag  9s  tsgag  ogynShoa  6  isgsvg  xal  ot 
tsgol  iv  TAD  hg^  tov  Kagvsiov  r^  Tegotsgov  iqfiiga  xmv  iivazTjg^ayv  xov 
avTOV  ogHOV*  Jetzt  bin  ich  davon  zurückgekommen,  weil  in  den  Worten 
[Dem.]  69,  78:  ßovXofiai  dh  vfiiv  nalxov  tBgo%rigv%a  TiaXiaai,  og  vnrigsTSi 
zij  tov  ßaailsong  ywami,  oxav  i^og%oC  rag  ysgccgag  iv  yiccvoig  ngog  rm 
ß(0(nßi  nglv  anxBa^ai  rdSv  isg<5vy  das  anxBa^ai  x<Sv  Ugmv  auf  den  Gottes- 
dienst des  Xn  selber  sich  beziehen  und  ngiv  ohne  Beisatz  am  ehesten  ein 
unmittelbares  Vorhergehen  bedeuten  möchte.  Die  Wahl  des  Vereidigungstages 
ist  auch  dadurch  beschränkt,  dass  der  heiligere  Tempel  im  Lenaeon,  wo  der  Eid 
geleistet  wird,  fast  immer  verschlossen  ist  und  dass  wiederum  die  Vereidigung 
gewiss  in  Anwesenheit  des  Cultusbildes  geschieht,  mithin  eben  vorher,  ehe  es 
nach  der  Vorstadt  getragen  ist,  oder  gleich  nach  seiner  Rückkehr  aus  der 
Vorstadt. 

**•)  In  der  nnächteu  Rede  gegen  Neaera  a.  0.  heisst  der  Herold  lBgo%rigv^. 
Nach  älterem  Sprachgebrauch  scheint  dieser  Beamte  bloss  %rigv^  geheissen  zu 
haben ;  siehe  oben  S.  234  Note  **. 

+)  Der  0PK02  FEPAPSIN \miei  a.O.  so;  aytatsvca  xal  sCfil  %a&aga 
Hai  dyvrj  ccnormv  äXlouv  tcSv  ov  nad'agBvovtoiv  Hai  an*  dvSgog  avvovatag, 
Hai  za  Q'Boy vta  xal  zä  loßdH%Bia  ysgaga  (Dind.  a.  0.,  statt  ysga^gw)  z(ß 
diovvam  Hazd  zd  ndzgia  nal  iv  zoig  xof&ijxovtrt  XQOVOig.  Dies  Actenstück 
stimmt  nicht  ganz  überein  mit  dem,  wasPseudodemosthenes  §78  erwarten  lässl; 
tva  Hai  tov  ogHOv  nal  zmv  Xsyofiivoiv  aHovörjze,  sagt  er.  Der  OPK02 
FEPAPSIN  giebt  uns  allerdings  Xeyofisva  (Inhalt),  aber  keinen  eigentlichen 
ognog  mit  angeschworenen  Eidesgöttern  (vgl.  Sauppe's  Mysterieninschr.  a.  0. 
Ol/Lvvm  zovg  ^sovg  otg  td  fivczjjgia  init[6Xsi'}xai.), 
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Hand  auf  ihren  Opferkorb  {iv  xavotg)  legend ,  den  vom  Herold  aus 
der  Steinsdirift  abgelesenen  oder  vorgesproclienen  Eid  nachsprach, 
des  Inhalts,  sie  sei  rein  und  keusch,  unbefleckt  vom  Umgange  un- 
heiliger Personen ,  wie  von  dem  ihres  Ehemannes ,  sie  wolle  *) 
nach  Vätersitte  zu  den  rechten  Zeiten  im  Kirchenjahr  Theognien  und 
lobacchien  **)  feiern.  Die  Vereidung  bildete  einen  wesentlichen 
Theil  des  Gottesdienstes. 

Danach  folgten  Opfer  und  andere  (nicht  überlieferte)  Functio- 
nen der  Geraren,  indess  die  Basilinnadem  Dionysos  Eleuthereus  ver- 
mählt wurde.***)  Während  des  übrigen  Theils  der  Nacht  nahm  die 


♦)  Da  die  Tlicognien  und  lobacchien  erst  „zu  vollbringende**  (G.  A.  68, 
12)  zu  sein  scheinen,  Feste,  die  sie  erst  „halten  wollen"  (Rinck  II  p.  101),  so 
kann  ysQatgoa  nicht  richtig  sein  und  man  muss  mit  Dindorf  yapa^co  schreiben. 
Die  praesentia  äyiüxsvm  tiocl  slfil  Ttcc^agd  sind  erträglich,  weil  sie  die 
gegenwärtige  Cultushandlung  zunächst  angehen.  Die  Mysterieninschr.  hat  das 
Perfectnm  p.  12:  nBnoirjficci  d^  xal  tcotI  tov  avSqa  täv  avfiß^toatv  oßimg 
xal  9iyLttC<og.  Solch  ein  Perfectum-Präsens  ist  jedenfalls  präciser,  als  das  Prä- 
sens selbst,  welches  aber  doch  genügt  für  die  Functionen  am  Anthesterienfeste. 
Für  die  anderen  noch  bevorstehenden  Pflichten  der  Geraren  (r«  &B6yvia  xal 
ta  loßdyLXBia)  genügt  aber  das  Präsens  nicht.  Sofern  ein  unsträflicher  asceti- 
scher  Lebenswandel  auch  für  diese  Begehungen  gefordert  ward,  musste  es  noch 
heissen:  dyiaxBvc(o  xal  iao(iai  Hoc&ocQci,  Auch  wenn  wir  yBgaQoS  schreiben, 
was  allerdings  das  beste  ist,  werden  wir  damit  kein  vollständiges  Bild  des  wirk- 
lichen Eidschwurs  der  Geraren  erreicht  haben. 

*•)  Sauppe:  ^soy via  FZ0:  d-soivtcc  b.  und  danach  im  Text:  xal  tä 
d'Boyvia,  welche  Lesart  offenbar  weit  beglaubigter  ist  und  auch  vonFritzsche(s. 
G.  A.  57,  10)  vertheidiget  wird.  Verstehen  wir  unter  Theognien  die  Wieder- 
erzeugung des  Bacchus  durch  Zeus  und  die  Geburt  des  neun  monatlichen  Bac- 
chus aus  Zeus,  so  haben  wir  zweierlei  Theognien»  erstlich  die  Mysterien  bei 
Agrae  und  dann  das  Zeusfest  im  Maemacterion.  Die  loßcciixBicc  können  die 
grossen  Mysterien  und  zunächst  die  von  den  Geraren  am  lacchustage  zu  er- 
füllenden Pflichten  bedeuten.  Dann  erklären  die  Geraren  am  Anthesterienfeste, 
welches  ein  constitutives  Element  des  mystischen  Bacchuskreises  ist,  auch  die 
übrigen  drei  Feste  dieses  Kreises  feiern  zu  wollen.  Die  Geraren  sind  dann  von 
einem  Anthesterion  zum  andern  in  Function  zu  denken  und  das  Geraren-Jahr 
ist  nicht  das  voip  Hecatombaeon  laufende.  So  kann  man  sich  vielleicht  die 
Sache  denken.  Leider  sind  die  Benennungen  d'Boyvia  xal  /o(5ax;|r«a  nur 
durch  Vermuthung  zu  deuten  und  jeder  wird  diese  Räthsel  nach  seinem  System 
rathen. 

*♦•)  Sie  trug  vielleicht  ein  Scepter  in  der  Hand  als  Königinn  und  eine  Quitte 
als  Braut  (C.  Fr.  Hermann  Priv.  Alterth.  31,  28  und  G.  A.  58,  13).  Ihr  Ornat 
war  im  Allgemeinen  gewiss  der  herkömmliche  Ornat  einer  attischen  Archontin 
Königinn.  Folglich  erschien  sie  dem  Volke  an  den  Anthesterien  weder  als  Köre 
noch  als  Ariadne.     Auch  Gerhard  üb.  d.  Anthesterien  p.  169  in  Abhh.  d.  Berl. 
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BasiÜDna  ohne  Zweifel  die  Cella  im  heiligeren  vaog  des  Lenaeon 
ein,  woselbst  auch  das  Bild  des  Eleuthereus  wieder  eingestellt  war. 
Bei  verschlossenen  Tempelpforten  hatte  indess  die  Lustbarkeit 
draussen  ihren  ungezwungenen  Fortgang,  wohl  auch  in  der  Weise 
von  Epithalamien.  Der  Dämon  Kcjfiog  war  auch  hier  am  Platze, 
Philostr.  Imag.  p.  381,  1:  di^Xot  de  tä  jtgoTtvkaia  vvn^piovg 
fiäla  ilßiovg  iv  svvfj  xetöd'aL .  xal  6  K^fiog  rjxsi  viog  icagä 
VBOvg  xal  ovjtio  lg)rißog,  iQV&Qog  v%6  otvov  x,  t.  A. 

Das  Choengelage  begann  erst,  nachdem  die  Nacht  und  der 
Morgen  verstrichen,  also  vom  XII  Anthesterion  nur  ungefähr  ein 
Viertel  nach  war,  in  den  Nachmittagsstunden.  Siehe  ob.  Seite  346. 
Damit  ist  zugleich  den  Feiernden  der  Morgen  als  Ruhezeit  geboten, 
um  nach  den  Lustbarkeiten  des  Festzugs  neue  Kräfte  zu  sammeln. 

Während  in  geselligen  Kreisen  am  Choentage  Freunde  einge- 
laden und  Gastmähler  mitgemacht  wurden  *)  fand  öffentlich  ein  Ze- 
cherwettkampf statt.  Die  private  GeseUigkeit  hat  wohl  im  Laufe  der 
Zeit  zugenommen;  Bildung  und  bestimmte  Geistesrichtung  vereinigte 
die  Gleichgesinnten,  wie  die  Schüler  desselben  Sophisten  (oben 
S.  351),  während  die  feinere  Gesellschaft  sich  mehr  und  mehr  dem 
öffentlichen  Zechen  abwendete.  —  Der  Name  der  öffentlichen  Feier 
Xosg  d>h.  Kannen  weiset  nur  auf  Geselligkeit  (nicht  auf  religiösen 
Weihguss  und  Todtenspende  Xo^), 


Acad.  1858  lässt  als  eine  ,, Möglichkeit"  zu,  dass  die  attische  Basilinna  hier  ur- 
sprünglich nicht  Vertreterinn  einer  Göttinn  war.  Wer  der  als  Basilinna  öffent- 
lich anerkannten  und  in  der  Amtstracht  einer  Basilinna  erscheinenden  Frau 
eine  esoterische  Bedeutung  leihen  wollte,  dem  blieb  das  freilich  unbenommen. 
Bei  dem  Theologen  aber  sind  Zeus  und  Köre  die  Aeltern  des  Dionysos,  und  der 
den  Dionysos  wieder  erzeugende  Zeus  wird  von  Dionysos  geschieden.  Dass 
Dionysos*Zeus  mit  der  Basilinua-Kore  an  den  Anthesterien  vermählt  und  damit 
die  ewige  Erzeugung  des  Zeus  aus  sich  selbst  (die  lenzliche  Wiedergeburt  der 
Natur  aus  sich  selbst)  gemeint  wurde,  kann  immer  nur  ein  subjectivcr  Gedanke 
gewesen  sein,  den  der  Staat  ignorierte.  Wenn  die  Basilinna  Köre  wäre,  so  wurde 
Bacchus  seine  Mutter  heirathen.  Dies  flagrante  Factum  hätten  die  Kirchenväter 
doch  gewiss  gerügt. 

♦)  Ausser  der  S.  361  angeführten  Stelle,  hat  Plutarch  Anton.  70  ein  Bei- 
spiel privater  Geselligkeit  am  Choentage.  Von  Timon  dem  Menschenhasser 
wird  da  als  seine  Sonderbarkeit  erzählt,  dass  schon  zwei  ihm  zu  viel  waren: 
tov  Sh  *A7tr}(i(xvTov  fiovov  mg  ofioiov  avzm  . . .  ^auv  ots  ngog^sto  *  yiot£  nots 
T^S  tmv  Xocav  ovarjg  ioQt'^g  Biaticavzo  xa-O*'  avtovg  ot  Svo,  tov  d*!4«ij- 
(idvtov  (prjaavzog'  mg  %aX6v  cJ  Tl(1(ov  ro  cv[i7c6atov  '^fimvj  Bt  y«  ev,  ^(prjf 
lirj  nccQ'^g, 
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Der  Ort  des  Zecher weltkampfes  war  das  Tbeater  im  lenäi- 
schen  Bezirk.  *)  Hierfür  spricht  nicht  blos  die  allgemeine  Wahr- 
scheinlichkeil, dass  die  Choen  innerhalb  der.Weihstälte  des  Gottes, 
dem  sie  galten,  des  Dionysos  Eleuthereus  begangen  wurden,  wo  die 
Zuschauer  auch  sonst  während  der  Bühnendarstellungen  zu  trinken 
pflegten,  wie  in  den  Sommertheatern  bei  uns,  sondern  aucA  eine 
Einzelheit**)  lässt  sich  ^usmitteln,  nach  welcher  man  die  Choen  da 


*)  Diese  Ansicht,  welche  sich  sonst  iu  jeder  Hinsicht  empfiehlt)  ist  schwer 
mit  Athen,  X  p.  437  D  zu  vereinigen.  —  Wenn  sowohl  unter  neglßoXog 
(Pausan.  Att.  20,  3)  als  unter  xifisvog  (Ephemeris  von  1862  n.  180  lin.  19  und 
55;  vgl.  ehendaselbst  n.  220  das  lin.  23  Ergänzte)  der  Bezirk  zu  verstehen  ist, 
welcher  das  Theater  und  die  beiden  vaoC  des  Dionysos  nmfasste,  so  sassen, 
meiner  Aufstellung  nach,  die  Choengäste  in  dem  von  der  ümfriedigung  (nsg^- 
ßoXog)  eingeschlossenen  Flächenraum  (t^fisvog).  Der  scheidende  Choengast, 
welcher  im  Theater  gezecht  hatte  und,  von  da  weggehend,  sich  nach  dem  heili- 
geren vaog  begab,  um  seinen  Kranz  der  Priesterinn  bei  demselben  einzuhändi- 
gen, ging  nidit  nach  dem  Bezirk,  ngog  to  iv  M^vaig  tsfievog  Athen.  X 
p.  437  D,  sondern  von  einem  Puncte  des  Bezirkes  begab  er  sich  nach  einem  an- 
dern. Da  nun  Athenaens  den  scheidenden  Choengast  dennoch  ngog  x6  tifiusvog 
gehen  lässt,  so  scheint  zu  folgen,  dass  das  Gastgebot  nicht  im  tsfisvog,  sondern 
ausserhalb  desselben,  nicht  im  Theater  vor  den  vaoLgy  stattfand.  —  Bei  Athe- 
naeus  a.  0.  scheint  zwar  tsfisvog  die  nächste  Umgebung  der  beiden  vcco^  zu 
sein,  denn  die  ngog  to  rsfisvog  Gegangenen  finden  da  die  Priesterinn,  welche 
gewiss  bei  den  Tempeln  war,  und  wenn  sie  nach  Uebergabe  der  Kränze  (IWetttt) 
die  Reste  iv  xm  tsgtß  opfern,  so  ist  hiermit  dieselbe  Oertlichkeit  gemeint,  wie 
vorhin  bei  dem  Ausdruck  ngog  x6  iv  ALfivai,g  xifisvog;  aber  statt  xifiBVog 
hätte  Athenaeus  tsgov  setzen  und  sagen  müssen :  anotpignv  xovg  axstpdvovg 
ngog  x6  iv  A^iivaig  tsgov,  ^nsixa  d"VBiv  iv  xm  tsgtß  xa  inUomoc,  Dann 
würde  man  die  streng  gottesdienstliche  Oerllichkeit  am  lenäischen  Theater  zu 
verstehen,  das  Theater  selbst  aber  ausznschliessen  haben,  so  wie  Pausan.  20,  3 
das  Heiligthnm  vom  Theater  unterscheidet.  Ob  wir  für  die  Stelle  des  Athen. 
xs[isvog  in  engerer  Bedeutung,  für  tsgov,  nehmen  und  uns  deshalb  auf  Schol. 
Ar.  Ran.  219,  wo  xsfisvog  durch  tsgov  erklärt  wird,  berufen  dürfen,  ist  mir 
zweifelhaft.  Die  weitere  Bedeutung  bestätiget  sich  in  den  angeführten  Inschrif- 
ten, welche  iv  xm  xsliivsL  xov  Jiovvcov,  ihrem  eigenen  Wortlaute  nach, 
aufzustellen  waren.  Da  sie  nun  im  Theater  gefunden  sind,  so  liegt  der  Gedanke 
nahe,  der  Fundort  sei  der  Aufstellungsort  und  iv  xm  xsfisvsi  umfasse  auch 
das  Theater. 

**)  Es  ist  von  einem  Schlauch  die  Rede,  auf  dem  an  den  Choen  die  Trinken- 
den standen;  wer  zuerst  den  Chus  leerte  erhielt  einen  mit  Wein  gefüllten 
Schlauch.  So  Suidas  1 ,  1  p.  795 ;  ixi*&sxo  9h  danog  nstpvarjfisvog  iv  xij 
xdavXotov  sogxij,  iq>'  ov  xovg  nCvovtag  ngog  dymvag  saxdvai^  xov  ngoniov- 
xa  dh  (og  vitir^cavxa  Xafißdvsiv  da%6v.  Dass  der  daTKolid^tov  den  Becher  in 
der  Hand  hatte  und  zugleich  trinken  musste,  ist  ungewöhnlich.  Eine  Art  von 
darKoXiaafiog  ist  aber  jedenfalls  das  von  Suidas  überlieferte.  Mj^iiu  können  wur 
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aufführte  (xatadsÜ^aL  rfjv  täv  Xoäv  ioQtijv  (Athen.  XII  p.533D), 
wo  man  Trauer-  und  Lustspiele  aufführte,  im  lenäischen  Theater.  *) 
Dass  dem  Gotte  der  Anthesterien  beim  Chogngeiage  Spenden 
dargebracht  wurden,  kann  keinem  Zweifel  unterliegen.  Vgl.  W. 
Yischer  im  N.  Schweiz.  Mus.  III  p.  6S.  Ais  Themistocles  die 
Choen^in  Magnesia  stiftete,  galt  das  Opfer  dem  Dionysos  als  dem 
Choen- Trinker  (siehe  oben  Seite  348).  Dem  Gott  wird  der  erste 
Becher**)  gebracht  sein.  Da  zugleich  der  chthonische  Hermes  eine 
Spende  erhielt  (Schol.  Ar.  Ach.  1076  xai  dvsvv  rotg  %ov6lv  'Eq- 
[ifj  %%'oviip^  dasselbe  bei  Suidas  II,  2,  p.  1698,  5),  so  entsteht  die 
Frage,  ob  Dionysos  während  des  Choengelages  als  chthonischer  Gott 
betrachtet  wurde,  oder  als  freundlich  weilend  unter  den  Gästen, 
wohin  die  Analogie  des  magnesischen  XooTtotrjg  führt.  Es  scheint, 
dass  während  des  Choengelages  der  üebergang  gedacht  wurde,  ver- 
möge dessen  Dionysos  aus  dem  Reiche  des  Lichtes  schied  und  in 
den  Hades  ging,  s.  S.  372.  « 


die  Bemerkung  hier  anwenden,  dass  beim  Schlauchtanz  die  Schläuche  mitten 
ins  Theater  hingelegt  wurden ,  Suidas  I,  1  p.  796  und  eine  Handschr.  des  Har- 
pocr.  p.  37  Bekker.  Da  also  die  Choen  für  einen  ihrer  Bräuche  das  Theater 
nöthig  haben,  so  müssen  wir  das  ganze  Choengelage  im  Theater  denken. 

*)  Es  scheint,  dass  die  Zechenden  unter  Dach  sassen,  Eur,  I.  T.  949  sq.: 
of  d'  iaxov  al9(S,  ^ivia  (lovoTQansScc  fioi  nocQsaxoVy  ot%(ov  ovrsg  iv  tav- 
t(S  atiyst  (Worte  des  Orest),  und  Phanodem  bei  Athen.  X  p.  437  C:  dia  to 
ofioQOCpovg  ysvsad^ai  tw  'Ogsarrj,  Haben  wir  hier  iv  ravTco  atiyst  und  ofio  • 
Q6(povg  eigentlich  zunehmen?  Wenn  unter  Dach  gezecht  wurde ,  so  hat  das 
Gelage  nicht  im  Kreise  um  die  Orchestra  stattgefunden ;  vielmehr  ist  Vitruv's 
Nachricht  (Leake  Top.  p.  208  Saup.)  heranzuziehen,  wonach  das  fanum  patris 
Liberi  dem  Volke  als  Schutzort  diente,  wenn  ein  Regen  die  Bühnenvorstellun- 
gen unterbrach;  die  beiden  andern  von  Vitruv  genannten  Seh utzSrter,  passen 
nicht  für  ein  Bacchusfest.  Aber  vielleicht  genügt  es  für  jene  Ausdrücke  {iv 
Tavtm  atsysi  und  oiiOQOtpovg)  y  dass  die  Zecher  innerhalb  des  Zuschauer- 
raums sitzen ,  wiewohl  dieser  kein  Dach  hat.  —  Die  abgestuften  Sitzplätze 
des  Theaters  eignen  sich  sowohl  um  jeden  Zecher  einigermassen  abzusondern 
(liovo-üQtxnstcc  |ma),  als  auch  um  alle  und  jeden  zu  überblicken,  was  für  die 
Preisrichter  nöthig  war.  Auf  breiten  Sitzstufen  (s.  u.  S,363)  lassen  sich  auch 
wohl  TiXtvoCL  Ar.  Ach.  1090  denken.  Was  die  Zuschauer  während  der  Auf- 
führungen im  Theater  an  iSpeise  und  Trank  zu  sich  nahmen,  haben  sie  da  ge- 
gessen und  getrunken,  wo  jeder  sass. 

**)  Ob  indess  der  Aeusserung  des  Phanodem  (bei  Athen.  XI  p.  466  A)  Ge- 
bräuche des  Choengelages  zu  Grunde  liegen ,  ist  zweifelhaft.  Phanodem  geht 
darauf  aus,  den  Aifivatog  Jiovvaog  „den  wässerigen**  zu  erläutern.  rXavxoff, 
ungegohrenen  Wein,  von  welchem  Phanodem  spricht,  hatte  man  nicht  an  den 
Anthesterien.    % 
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Für  das  Substantielle  des  Essens  und  Trinkens  sorgte  Jeder 
Choengast  selbst.  Der  Staat  hatte  durch  geschenktes  Geld  den  Ein- 
zelnen in  Stand  gesetzt,  sich  alles  selber  zu  kaufen.  Bei  den  €hoen 
ging  es  nicht  so  zu,  wie  bei  einer  gemeinschaftlichen  Mahlzeit,  wo 
jeder  einen  Beitrag  zahlt  (Ar.  Ach.  1211).  Wer  an  den  Choen  theil- 
nahm,  brachte  sich  eine  oder  mehrere  Kannen  Weines*)  mit,  dazu 
auch  Speisen  und  Delicatessen,  welche  er  wollte. 

Der  Bacchuspriester  im  Lenaeon  hat  für  Polstersitze ,  Tische 
und  andere  Erhöhungen  des  Genusses  oder  der  Bequemlichkeit 
öffentlich  **)  gesorgt,  die  wir  freilich  nur  aus  der  übertreiben- 
den Darstellung  eines  Lustspieldichters  kennen ,  Aristophanes 
Ach.  1090.  Die  vorletzte  von  Ehrensesseln  nicht  eingenommene 
Sitzstufe  bot  Platz  genug;  sie  ist  geräumiger  als  die  höheren  Stufen; 
s.  Vischer  a.  0.  p.  11. 

Mit  dem  alten  Heroldsruf  des  Theseus  (Plutarch  Thes.  25) 
wurde  das  Wetttrinken  angekündiget,  Ar.  Ach.  1000:  dxovsts  Xeci* 
xcctä  rä  TtdzQia  tovg  xoag  ytCvsiv  vjto  tijg  ödXTtLyyog  *  og  d' 
av  ixTtiy  ngdti^tog^  a6xbv  Krrjöt^qxsSvtog  (einen  weingefüllten 
Schlauch,  dickbäuchig  wie  Ktesiphon)  Aif^frat.  Auf  ein  Trompeten- 
zeichen setzten  alle  die  Kannen  an  den  Mund  und  durch  die  Richter 
(1224  XQtrdg)  wurde  demjenigen  der  Sieg  zuerkannt,  welcher  seinen 


*)  Als  Dikäopolis  auf  das  dtiovsts  Xsm  sich  anschickt  zum  öffentlichen 
Choen-Gelage  zu  gehen,  sagt  er  v.  1067:  q)6Q6  t^v  otviJQvaiv,  Zv  otvov 
iy%S(o  Xocßmv  ig  rovg  xoas»  Dann  der  Bote  des  Anthesterienpriesters  v.  1085: 
inl  9hi7tvov  xaxv  ßddi^s ,  riqv  xtffrijv  (Korb  mit  Essen)  Xaßcov  'Kai  xov  %6a. 
Vgl.  Athen.  VJI  p.  276  B.  —  In  der  mythischen  Herleitung  der  Sitte  befiehlt  da- 
gegen der  König  von  Attica,  je(Jem  Gaste  seinen  Chus  vorzusetzen,  G.  A.  58, 
10  und  15.     Es  ist  besser  sich  an  den  Aristophanes  zu  halten. 

*•)  Wenn  es  Ar.  Ach.  1087  heisst:  o  xov  Jlovvoov  yaQ  a'  iBQBvg  fiexa- 
nsiiTCStaij  so  ist  das  keine  Privateinladung.  Der  Dionysos- Priester  entbietet 
ihn  (fistaniii'Jtstoci)  zu  sich,  nicht:  ladet  ihn  ein  (yiaXei),  Gleich  auf  den  He- 
roldsruf wollte  Dikäopolis  kommen  (1003  sqq.),  wurde  aber  durch  Zwischen- 
fälle abgehalten,  bis  dann  der  Dionysospriester  noch  einen  eigenen  Boten 
schickt,  ihn  zum  Schmaus  zu  rufen,  zu  welchem  Dikäopolis  schon  hatte  gehen 
wollen.  Es  ist  immer  nur  von  demselben  öffentlichen  Gelage  und  Schmaus  die 
Rede.  —  Der  Scholiast  hätte  uns  an  dieser  Stelle  von  dem  öffentlichen  Choen- 
Schmaus  Nachricht  geben  sollen,  da  sein  Text  nur  von  diesem  redet;  seine 
Worte  tois  yd^  oi  naXovvxBg  inl  ÖBticvov  lassen  nur  an  Privateinladungen 
denken.  Auch  Athen.  VH  p.  276  C  scheint  nur  an  solche  zu  denken.  Hier-^ 
nach  hat  Rinck  II  p.  101  die  Stelle  in  den  Acharnern  1087  auf  Pickenicks  in 
Privathäusern  gedeutet.  Der  Dionysospriester  ist  aber  am  Feste  seine»  Gottes 
keine  Privatperson. 
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Chus  zuerst  geleert  hatte.  Der  Archon  König  theilte  ihm  dann  als 
Preis  einen  Schlauch  Wein  zu  und  was  sonst*)  dem  Sieger  ge- 
bührte. 

Jeder  Zecher  sass  und  trank  für  sich,  so  wie  im  Homer  jeder 
seinen  Tisch  hat;  Lobeck  Agiaopham.  p.  685.  Es  ist  möglich  auch 
hierin  einen  Rest  alterthümlicher  Sitte  zu  erblicken.**) 

Beim  Choengelage  kamen  nach  Laune  und  Willkühr  Abwech- 
selungen und  improvisierte  Belustigungen  vor.  Diese  konnten  die 
Grenzen  attischer  Sitte  nicht  bloss  deshalb  überschreiten,  weil  beim 
Weine  überall  leiciit  die  Sitte  vernachlässiget  wird ,  sondern  auch 
weil  Fremde^**)  am  Choengelage  theilnehmen  durften.  Dar  Choen- 
Markt  und  die  bevorstehenden  Mysterien  von  Agrae  zogen  schon  im 
Anthesterion  Fremde  nach  Athen.  Die  auswärtigen  Mysterienbe- 
sucher waren  durch  Orestes*  Beispiel  (G.  A.  58,  10),  auch  wenn  sie 
noch  so  schwere  Sünden  gethan,  alle  mit  einander  zu  den  Choen  ge- 
wissermassen  eingeladen. 

Anthesterion  XIII,  Ende  des  Choen-Gelages  und 
Chytrenfeier. 

Während  des  Zechens  und  der  übrigen  Lustbarkeiten  brach 
der  Abend  und  damit  der  XIII  Anthesterion  an.  Der  Schein 
des  beinahe  vollen  Mondes  mochte  genügen ,  um  noch  länger 
beim  Becher  zu  bleiben  oder  auch  beim  Abschiede  die  fol- 
genden ,  jedem  Einzelnen  vorgeschriebenen  Schluss  -  Gebräuche 
der  Choen  zu  vollziehen:  beim  Weggehen  nahm  der  Choengast  seine 


*)  Schol.  Ar.  Ach.  1002  spricht  noch  von  einem  Blätterkranz:  aal  6  nimv 
iatetpsto  ^vXXCvco  at8(pccvq>  xal  datiov  ol^vov  iXdfißccvBv.  Piianodem  bei 
Athen.  X  p.  437  C  nennt  als  Preis  einen  Kuchen :  tö  ngmtco  luniovxi  a^Xov 
dod'iiasöd'cci  nXotKOVVToc.  Dergleichen  roussle  also  der  Dionysospriester  am 
Lenaeon  für  die  Sieger  bereit  haben.  In  der  That  lässt  er  dem  Dikäopolis  sagen, 
dass  Kränze  (1091)  und  Kuchen  aller  Art  (1092)  bereit  seien.  Anderes  freilich 
ist  nicht  wohl  als  Siegespreis  denkbar  (at  noqvai  1091). 

**)  Doch  können  wir  nicht  wissen,  ob  nicht  ein  getrenntes  Sitzen  der  Gäste 
durch  die  Localität  des  Choengelages  an  die  Hand  gegeben  wurde;  siehe  oben 
S.  362  Note  *  und  363. 

•**)  Der  von  Suidas  überlieferte  Kampf  zweier  Trinker  auf  gebläbetem 
Schlauch  (s.  oben  S.  361  Note)  kann  nicht  die  gewöhnliche  Choen-Sitte  gewe- 
sen sein.  Vielleicht  war  dies  nnattisch.  Denn  das  wovon  Alciphron.  III,  51 
spricht  —  «(rxwXtafoiTas  nivBiv  —  muss  dem  von  Suidas  a.  0.  Geschilder- 
ten ähnlich  oder  gleich  gewesen  sein  und  Alciphron  hebt  das  nivHv  acaioXia- 
^ovta  ausdrücklich  als  unattisch  hervor. 
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Kanne,  schlang  die  Kränze,  welche  er  zum  Gelage  mitgebracht  (Ar. 
Ach.  1006  roiy^  6t€g>dvavg  dvei^are)  oder  als  Sieger  erhalten,  um 
dieselbe  und  begab  sich  nach  dem  seilumspannten  Heiligthum  des 
Elenthereus.  Hier  händigte  er  der  lenäischenPriesterinn  die  Kränze 
ein  für  den  Gott  desAnthesterienfestes  undgoss  ihm  die  Neige  seines 
Weins  aus.*)  Die  Kränze  (Aristophan.  Frgm.  Tagenist.  I  p.  260 
ed.  Bergk.)  waren  Todtengaben  für  den  jetzt  gestorbenen  Gott  und 
dieser  Weinguss  eine  Todtenspende  (Plut.  Aristid.  21  extrem. ;  cf. 
Nitzsch  z.  Odyss.  Tb.  III  p.  162  sq.). 

Die  Todtenbräuche,  welche  an  die  Sündfluth  geknüpft  sind, 
haben  wir  auf  XIII  Anthesterion  zu  setzen,  weil  die  Begehungsart 
dieses  Tages  selbst  ebenfalls  an  die  griechische  Sündfluth, geknüpft 
wird,  G.  A.  58.  20.  Erstlich  also  gehört  die  Wasserspeude  dem 
XIII. an,  Etym.  M.  p.  774  vdQoq)6QLa  ioQtiq  ^Ad-tjvrjaL  nevd'ir(iog 
ijtl  totg  iv  xa  xaxXv6(i^  änoXofidvoig ;  ib.  22,  und  s.  o.  S.  346. 
Ferner  auch  die  Darbringung  von  Honig  mit  Mehlzuthat,  welche 
jährlich  an  dem  Erdsclilunde  stattfand,  in  den  das  Wasser  der  deu- 
calionischen  Fluth  hineingeslrörat  sein  sollte.  **)  Der  Erdschlund 
liegt  ausserhalb  des  lenäischen  Bezirks,  jedoch  benachbart  (beim 
Tempel  des  olympischen  Zeus). 

Als  ein  Cbytrenbrauch  ist  das  Kochen  einer  vegetabilischen 
Speise  [navöTCSQuiaj  Schol.  Ar.  Ach.  1076)  überliefert,  in  gekoch- 


*)  Phaiiodem  bei  Athen.  X  p.  437  C  sagt  von  der  Verordnung  des  alten 
Königes  Demophon:  nuQT^yysiXs  dh  %al  tov  noxov  navüafisvovg  xovg  iihv 
ütsq>€CVOvgy  olg  icrsqxivmvto  ngog  ta  isqd  (an  die  äbrigen  Göttertempel)  fi^ 
Ti^ivai  did  to  oiiOQOtpovg  ysvia&ai  rm  'Ogsaty,  nsgl  dh  tov  %6a  tov  iav- 
tov  ^HaCTOv  nBQi^sivai  xal  xy  tsQS^qc  anofpignv  zovg  Gtsquivovg  «gog 
TO  iv  Aifivatg  tffisvog,  insita  %'vbiv  iv  tm  tsgtß  xä  iitiXoma  (den  Rest, 
doch  wohl  des  Weins).  Die  hier  erwähnte  Priesterin n  kann  diejenige  sein,  welche 
Rang.  U  n.  816  p.  446:  Jiovvc[ov  i]v  älaxsi  fcJ^e/cK,  als  die  des  städtischen 
Gottes  vorkommt.  Sie  hat  also  neben  der  Basilinna  und  den  Geraren  beim  An" 
theslerienfeste  fungiert. 

♦*)  Pausan.  Att.  18,  7  ivxav^a  o6ov  ig  nrixvv  x6  ^Satpog  SiiaxfiTLS  x«l 
Xiyovci  (isxa  tjJv  iitofißgiav  xr^v  inl  dsvKaXioavog  avfißccGav  vitoggvrjvcii 
xavxiß  x6  vdcag,  igßdXXova^  xb  ig  avxo  dvd  näv  ixog  oiX(pna  nvgmv  (liUxi 
Hi^avxsg  (Bekker  emend.  fid^ccvtsg).  Eine  Gruft,  wie  sie  hier  die  Natur  er- 
schaffen, wird  sonst  von  dem  Opfernden  gegraben;  so  in  der  Odyssee  ßod'gov 
ogv^cci  Xy  517.  lieber  die  attische  Sitte  sagte  der  Exeget  Clidemus :  ogv^cct 
ßo^vvov  ngog  ianigav  xov  ei^^axog  *  instxa  nagd  xov  ßoQ^vov  ngog 
eonigccv  ßXinSy  vdag  naxäxes  Xiycav  xdds'  'TfjkLV  dnovtfiiia  olg  xqtq  ««i 
olg  Giftig,  ^nBixa  av'O'tg  (ivgov  Haxdxss,  Athen.  X  p.  409.  F;  Chr.  Petersen 
imPhilol.  Suppl.  I  p.  178. 
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.lern  Korn  und  allerlei  essbarem  Gesäme  bestehend.  Gestiftet  war 
dieser  Brauch  von  den  aus  der  deucalionischen  Fiuth  Geretteten, 
indem  diese,  sobald  sie  wieder  Muth  fassten,  die  Reste  ihrer  Lebens- 
mittel in  einen  Topf  (xvtQcc)  tbaten,  aufs  Feuer  stellten  und  koch- 
ten, *)  darauf  verzehrten  **)  und  zugleich  für  die  in  der  Fluth  umge- 
kommenen dem  Hermes  opferten.  So  opferte^mau  in  Athen  am  Chy- 
trentage  keinem  der  olympischen  Gölter,  sondern  dem  chthonischen 
Hermes  für  die  Todten,  und  jeder  Hausvaler  in  der  Stadt  liess  eine 
Topfspeise  der  angegebenen  Art  zurichten,  mit  der  sich  alle  begnüg- 
ten. ***)    Das  Fleisch  der  Opferthiere  wurde  nicht  gegessen  an  die- 


*)  Schol.  Ar.  ed.  Dübuer  p.  518,  zu  Ar.  Ran.  218,  wo  Tolgendermaassen  zu 
interpungtferen  ist:  QsoTtofinog  liitCQ-Bxoci^  ficra  zo  amd'^vcct  xovg  iv  t(ß 
7iaTayiXva(i(ß  nsq)evy6Tag  dvd'Qoinovgy  y  '^ii'^Qff  ngoitoag  id'UQgriaccVj  x^tgccv 
Ttß  Ttvgl  iiciaT^aat  nal  iv  avvj  dqtsiljfjöai  ta  ifißlrjd'ivxa.  Die  Infinitive 
imatTJaoii  und  dtps'tlßijaai  hängen  von  kuxlQ'Bxai  ab  und  der  Satz  endiget  mit 
i(ißX7i&svxa,  Hierauf  folgt  oratio  recta:  %al  xtjv  fjfiSQav  aal  soQxijv  nctx' 
avx^v  x^v  '^[ligav  notrjoavxsg  ^uvrpovs  indXsaav, 

**)  Die  Zeitgenossen  des  Deucalion  haben  ihre  Topfspeise  selbst  gegesseu, 
so  gut  wie  die  Geretteten  des  Theseus  ihre  zusammengeschütteten  Reste  mit- 
einander verspeiseten  (Plut  Thes.  XXII:  (liav  %vxgav  HOivrjv  etfjiioavxag 
Gvvsöxia&'^vat  xal  ovyKccxaqxxysiv  dXXijXoig).  Auch  in  den  aristophani- 
schen Scholien  wird,  ungeachtet  der  eingeflossenen  Irrthümer,  deutlich  gemeldet, 
dass  die  ersten  Stifter  des  Chytrenbrauchs  die  Topfspeise  gegessen  haben.  Am 
Schlüsse  der  Version  bei  Dübner  p.  518  heisst  es:  ot  dl  nax  ^mbCvtiv  xtjv  riy^i- 
gccv  itieiGS  nagaysvofisvoi  iysvovxo  xav  %iycgmv.  Zwar  m&sste  hier  iytv- 
cavxQ  stehen,  doch  kann  der  Sinn  nur  sein:  aber  die  an  ihrem  Rettungstage 
dort  vereinigten  Zeitgenossen  Deucalions  haben  von  den  Gerichten  gekostet. 
Dasselbe  scheint  angedeutet  im  Schol.  Ar.  Ach.  1076:  xiig  d%  %vxgag  ovSiva 
ysvaaa&tti,'  xovxo  de  noirjacci  xovg  nsgiatod'ivxag, 

*•*)  In  dem  Schol.  Ar.  ed.  Dubner  p.  518  wird  aus  Theopomp  in  or,  recta 
weiter  berichtet :  i^vov  $6  iv  avxy  (am  Chytrentage)  avSsvl  xmv  'OXvfiniiav 
&mvj  Eg^'S  dh  xd'oviqt  vnlg  xmv  xsd'vemxoDVy  nal  srl>o(i>sv7jg  xvxgccg  ivl  ex«- 
üxqt  iv  t^  noXsi  ovdslg  xdav  hgelmv  iyevexo.  So  ist  offenbar  zu  interpuugie- 
reu,  auch  statt  xal  x'^g  i'tffOfiivrig  zu  schreiben  aal  B^tpoiiivrig.  Es  ist  ein  abso- 
luter Genitiv:  weil  jeder  sich  eine  Topfspeise  kocht,  bedarf  er  des  OpferfleiscUes 
nicht.  Der  Genitiv  wurde  falsch  auf  iyevsxo  bezogen  und  [sgicav  statt  tsgstav 
gesetzt;  so  errang  man  die  Ueberzeuguug ,  kein  l^riesier  (ovdslg  xoiv  tsgiiov) 
habe  von  dem  Topfgericht  gegessen.  Dies  sagt  ganz  deutlich  Schol.  Ar.  Ran.  218 : 
uccl  xiig  f^'^Q^^t  V'"  ^'^ovcl  ndvxeg  ot  yiaxd  xr^v  noXiv,  ovSslg  yevexai.  xmv  Is- 
gdmv,  „Kein  Priester  isst  davon^',also  doch  die  Laien,  da^Volk  überhaupt?  warum 
also  nicht  auch  der  Priester?  So  fragten  wohl  diejenigen,  welche  zuletzt  auch 
hgimv  wegwarfen  und  überhaupt  keinem  Menschen  den  Genuss  eines  Gerichtes 
gestatteten,  welches  so  unschuldig  un  d  bescheiden  M^ie  möglich  ist;  sie  schrieben : 
X'qg  de  ;|ri7Tpag  ovdiva  ysveaad'citj  Schol.  Ar.  Ach.  1076  und  dasselbe  Suidas 
II,  2,  p.  1698  Beruh. 
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s<»n  Tage,  deno  die  gebrachteo  Thieropfer*)  waren  vermathlich 
ganz  und  gar  dem  unterwekUchen  Dionysos  bestimmt. 

AmChytrentage  fand  die  Errichtung  (XSQv0cg)  von  14  Altären^) 
statt,  an  denen  die  Geraren  opfern  sollten.  An  der  auf  die  Cbytren 
bezuglichen  Stelle  des  Alciphron  11 ,  3,  11  ist  nämlich  7d(»t;(r(v 
(Meineke  p.  115)  statt  des  sinnlosen  aiQS^iv  der  Handschriften  zu 
emendieren:  nov  de  d'sö^od'etag  iv  rotg  CsQotg  xofiotff***) 
x£Xi6<foJiidviyug;  notov  neQiiSxoiviöfia;  noCav  tÖQViSiv;  noiovg 
XvtQOvg;-\-)  die  14  Altare  sind  als  improvisierte,  etwa  aus  Rasen 
jedesmal  neu  errichtete  zu  denken,  während  der  Altar,  [Demostb.] 
59,  78,  im  Tempel  des  Dionysos  Eleuthereus,  bei  dem  die  Vereidung 
der  Geraren  stattfand,  ein  bleibender  war.  Am  Tage  der  Verei- 
dung (Anthesterion  XII)  waren,  wie  es  scheint,  die  14  Altäre  noch 
nicht  aufgesetzt. 

Nur  durch  Setzung  der  Tögv^Lg  auf  den  XIII  ist  eine  gottes- 
dienstliche Anwendung  dur  Töpfe  und  Topfspeisen  denkbar.  Altäre 
und  Cullusbilder  pflegte  man  mit  Opfergaben  dieser  Art  aufzustellen, 
Aristophan.  Frgm.  Danaid.  IV  (Bergk  p.  160):  (laQtVQOfiai  dh  Zti- 
vog  SQXBLOv  xvTQag,  ft«^'  (Sv  6  ßcofiog  ovtog  CÖQvd'ri  Tcoti;  cf. 
Schol.  Plut.  1198.  Ehrwürdige  Frauen  trugen  die  Gefässe,  welche 
das  Grundungsopfer  enthielten,  auf  dem  Haupte,  Schol.  Ar.  Plut.  1 197 : 
i&og  yctg  ^v  iv  tatg  18qvC£Cl  tc5v  dyal^ätcjv  oCngCcnv  i^iln^fiB- 
vcüv  ^vrpag  TtSQtTCOfiTCsvsöd'at  vjto  yvvavxcSv  noixiXag  'q^g)U0- 


*)  In  dem  Schol.  bei  Dübner  p.  518  scheint  der  Artikel  (xäv)  in  den  Wor- 
ten ovSelg  t(Sv  Cegsimv  iysvBxo  auf  die  Opfer  zu  gehen,  welclie  man  brachte, 
aber  niclit  ass.  Unter  tSQSia  sind  hier  nicht  Opfer  für  olympische  Götter  zu 
verstehen.  Homer  wird  Odyss.  XI,  23  vom  Scholiasten  getadelt,  dass  er  [bqt^iu 
sage,  wo  es  doch  Opfer  für  die  Unterwelt  seien.  Doch  fügt  der  Scholiast  selbst 
hinzu  ij  ort  rd  d'QSfifiatu  iSQSia  i%dXovv, 

••)  Die  Altäre,  deren  Zahl  blos  auf  Etymoi.  M.  p.  2SJ7  (G.  A.  68,  12)  be- 
ruht, heissen  an  der  Stelle  ßmfio^.  Genauer  heisst  ein  für  chthonischen  Cult 
bestimmter  Altar  iaxccQcc,  s.  Stephau.  Parisin.  s.  v. 

••*)  NÄch  Reiske,  statt  7i(6(iats,  Unter  der  feiernden  Gemeine  des  Chytren- 
tages  zeigen  sich  die  Thesmotheten  mit  Epheu  bekränzt.  Aristophanes  nennt 
die  Chytrengemeine  Ran.  218  TtgainaXomofios,  Die  ChoSngäste  tragen  keine 
Kränze  mehr  am  Xni(8.o.S.864f.),  um  so  mehr  treten  die  Kränze  der  Thesmo- 
theten am  XIII  hervor. 

f)  Meineke  will  xvtQOvg  nicht  auf  den  Bacchus  beziehen,  welchen  doch 
offenbar  vorher  die  epheubekränzten  Thesmotheten  angehen.  Auch  das  Mascu- 
lin  noiovq  %vxQOvq  beweiset,  dass  der  Chytrentag  gemeint  ist.  Wer  mit  Mei- 
neke ollas  erklärt,  muss  noiag  xvTQCcg  schreiben. 
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(liviov,  und  hernach:  iCQOtodoJCoCovv  Sh  (piQOvCav  ravta  iitl  xs- 
g)ccl'^S  yvvatxsg  6$^vai  xivsg. 

Die  bei  Errichtung  der  14  bacchischen  Altäre  beschäftigten 
Chytren-Trägerinnen,  können  nur  die  Geraren  gewesen  sein,  Etyraol. 
M.  p.  227  heisst  es  von  ihnen;  naQ*  ^A%"rivaCoiQ  yvvatxeg  nvsg 
[sQai,  Sg  0  ßaavXsvg  xad-iörrjacv  löa^id'fiovg  toZg  ßofiotg  rov 
jdtovvöov,  diä  tö  ysQaCQBiv  xbv  ^b6v,  *)  Jedem  der  14  Ahäre 
mögen  Ww  uns  etliche  Choenkränze,  als  Todtengaben,  zugetheilt 
denken.  Vielleicht  kamen  bei  dem  Ritus  auch  phalUsche  Bräuche 
vor  mit  Bezug  auf  die  gehoffte  Neuerzeugung  des  Dionysos.  **) 

Die  heilige  Handlung  der  14  Geraren  geschah  wohl  so,  dass  die 
im  Theater  Versammelten  dieselbe  sehen  konnten.  Die  14  Altare  stan 
den  vielleicht  auf  der  Orchestra,  Je  einer  vor  einer  der  14  Treppen 

An  den  Chytren  wurden  cyclische  Chöre  von  Dichtern  aufge 
stellt.  Diess  folgt  aus  Ar.  Ran.  209  sqq.;  cf.  v.  Leutsch  im  Philol 
XI  p.  733.  Die  Dichter  wetteiferten  inAgonen,  die  nach  Philochor, 
beim  Schol.  Ar.  Ran.  218  xvtqlvol  ayävsg  Messen;  auf  der  Buhne 
und  der  Orchestra  vorgetragen,  werden  sie  mit  den  Opferbräuchen 
der  Geraren  ein  gottesdienstliches  Ganze  ausgemacht  haben.  Von  der 
eine  Zeit  lang  eingetretenen  Vernachlässigung  des  Agons  der  Chytren 
und  dessen  Wiederaufnahme  durch  Lycurg,  giebt  es  eine  sehr  merk- 
würdige Nachricht  beiPlutarch  (Westerm.  Biographi  Min.  p.  272, 40): 
elgrjvsyxe  dh  xal  v6(iovg,  xbv  fisv  tcbqI  xo^ipÖKov,  aytSva  xotg 
XVXQOig  iitixslstv  iq)äfiilXov  iv  rc5  d'edxQGi  xal  xbv  vixij0avxa 
Big  a0xv  xaxakiyB^^ai  j  tcqoxbqov  ovx  i^bv  dvcclaiißdvBiv  xbv 
dymva  hxkBkoi'Jtoxa.  Den  schwierigen  Worten  Big  dcxv  xaxaXs- 
yBö^ac  hat  man  den  Sinn  abgewonnen,  dass  der  Sieger  unter  die 
an  den  städtischen  Dionysien  concurrierenden  Dichter  aufzunehmen 
sei,  nachdem  sein  Gedicht  und  seine  Truppe  im  chytrischen  Agon 
die  Probe  bestanden,  s.  unten  S.  396.  Valesius  und  Coraes  hielten 
die  Stelle  für  verdorben.  Da  die  Anthesterien  älter  sind  als  die 
grossen  Dionysien  (Thucyd.11,15),  und  es  ohne  Zweifel  Chytrenlieder 
gab  ehe  es  grosse  Dionysien  in  Athen  gab,  so  haben  die  dycivBg  xv- 

*)  Im  Obigen  ist  ganz  davon  abgesehen,  dass  dasMascuUn  xvtgoi  sich  nicht 
aas  den  Töpfen  und  Topfspeisen  erklären  lässt.  Die  Alten  indess  haben  sichdabei 
beruhigt  xvtqoi  und  %vzqcn,  zusammenzuwerfen.  Was  den  Gebrauch  von  Töpfen 
und  Topfspeisen  angeht ,  so  muss  man  darin  den  Scholiaaten  oder  vielmehr  dem 
Theopomp  glauben,  der  die  Sitte,  das  Topfgericht -am  Chytrentage  zu  bereiten, 
doch  wohl  nicht  aus  seinem  Kopf  genommen  haben  wird. 

•*)  Von  den  (paXXotg  wird  Schol.  Ar.  Ach.  243  bemerkt:  -^ccl  tovxotg  iys- 
QaiQOV  zov  ^eoVf  wo  mau  an  die  Geraren  denken  kann. 
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TQivoi,  einstmals  keine  Beziehung  zu  einem  folgenden  Bacchus- 
feste gehabt  und  sind  nicht  gestiftet  um  eine  Prüfung  von  Dichtern 
und  Spielern  zu  sein,  sondern  um  unabhängige  Zwecke  des  chytri- 
schen  Gottesdienstes  zu  erfüllen.  Erst  später  im  Verlaufe  der  Zeit 
wurden  die  x'^Q'^'^oi  ayävsg  zu  einer  Paraskeve  der  grossen  Dio- 
nysien  herabgedrückt,  vorausgesetzt,  dass  die  Worte  slg  aötv  Tcata- 
Xiysöd'ai  wirklich  obgedachten  Sinn  haben. 

Der  chytrische  Gottesdienst  war  stark  dramatisch,  und  ebenso 
interessant  zu  sehen,  wie  die  anderen  Spiele  der  Bühne.  Daher  die 
Begeisterung  mit  welcher  Menanders  Gedanken  Alciphr.  II,  3,  11 
bei  den  Chytren  verweilen,  und  die  Zusammenstellungen:  Ar^vata 
Ttal  XvtQovg  ^ecjQStv  Athen.  IV  p.  130E  (G.  A.  58,  6)  und:  xal 
TL  Sst  xatakeysiv  ts  xal  hicavxXstv  xov  totovrov  o%Xov  (diese 
Masse  von  Festivitäten);  xexiJQVXtai  ydg  /JiovviSia  xal  jdijvaia 
xal  XvtQOi  xal  FsfpvQUJiioi,  Aelian  de  Natura  Anim.  IV,  43. 

Das  feiernde  Volk  war  vielleicht  auch  am  Chytrentage  noch 
maskiert.  Eine  buntgemischte  Menge  (Xaäv  oxkog)  sammelte  sich 
im  Theater,  der  Fastnachtsrausch  dauerte  noch  am  Chytrentage 
(6  XQatTcaXoxm^og  rotg  tsgot^i  XvtqoiOi  %GiQBt  xaz*  ifiov 
xifiBvog  kaäv  oxXog,  Ar.  Ban.  218  sqq.),  doch  ein  geordneter 
„Festzug",  Preller  B.  E.  II  p.  1062,  fand  schwerlich  statt.  Die  Chy- 
trenlieder  bildeten  gleichsam  die  Chöre  eines  grossen  Schauspiels, 
welches  aufzuführen  das  Volk  übernahm. 

Die  Chytren  waren  besonders  heilig  und  ehrwürdig.  Aristo* 
phanes  Ban.  218  nennt  sie  die  heiligen  [xotg  tsQotöt  XvtQOiat)  und 
Alciphronll,  3»  11  spricht  offenbar  mit  tieferer  Ergriffenheit  von  den 
Chytren  als  von  den  Choen,  welche  nirgends  die  heiligen  heissen. 

Der  Archon  König  scheint  auch  die  Chytren  besorgt  zu  haben. 
Da  er  die  Choen  leitete,  so  ist  es  am  besten,  ihm  alle  Anthesterien- 
tage  zu  unterbreiten,  wie  auch  G.  A.58,  3  angenommen  wird.  Hier- 
an kann  es  nicht  irre  machen  ^  wenn  wir  in  einer  Steinschrift  der 
Kaiserzeit  die  Marktmeister  als  die  Behörde  genannt  finden,  welche 
die  Chytren  anstellte,  Ephem.  vom  J.  1862  n.  199  lin.  65. 


Deutung  der  Anthesterien. 

Um  den  Sinn  der  Choen  und  Chytren  aufzufinden,  müssen  wir 
in  eine  ältere  Zeit  zurückgehen,  wo  die  Lenäen  noch  ländlich  und 
die  grossen  Dionysien  noch  nicht  vorhanden  waren.    Damals  reihe- 

Mommsen,  Ileorlologr>e.  24 
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teil  sich  die  Aothesterien  an  ländliche  Feste  an  und  bildeten  deren 
Abschluss  und  Höhepunct,  selbst  ein  städtisches  Fest. 

Die  Grundlage  der  Anthesterien  ist  eine  natürliche.  Der  auf 
dem  Lande  erzeugte  und  den  Winter  über  an  den  Erzeugungsorten 
gebliebene  Wein  ist  in  der  Zeit  der  Anthesterien  erst  vollständig 
ausgegohren  (Plut.  Symp.  VIII,  10,  3).  Die  Weinbauern  legen  dann 
die  Schläuche  auf  Leiterwagen,  s.  oben  S.  340,  und  fahren  damit 
zur  Stadt,  so  Mird  der  Wein  verkaufe  iv  tatg  aiiä^aig.  Im  glück- 
lichen Süden  ist  die  Zeit  der  völlig  beendeten  Weingährung  schon 
eine  sehr  schöne,  die  Erde  bedeckt  sich  mit  Blumen,  im  Feierkleide 
begrüsst  sie  die  v^einbeladenen  Wagen ,  die  darauf  Sitzenden  üben 
Neckerei  und  Muthwillen,  tä  ix  xäv  dfia^cSv  (Phot.  Lex.  p.  565). 
So  ist  die  Anthesterienzeit  die  Mutter  der  Wagenscherze,  von  denen 
überliefert  ist,  dass  sie  erst  später  auf  die  Lenäen  übertragen  wurden. 
Wie  die  Wagenscherze  durch  die  Umstände  gegeben  und  vom  Bac- 
chuscult  unabhängig  sind,  so  liegt  auch  in  der  Heranbringung  des 
Weins  zur  Stadt  ein  natürlicher  Grund,  einen  Tag  mit  Zechen  und 
Schmausen  zu  begehen,  diesem  aber  wiederum  eine  ernste  Begehung 
anzulehnen  in  einer  Zeit  des  Jahrs,  wo  sich  die  Tiefen  des  Erden- 
schoosses  ebenso  schöpferisch  wie  unheimlich  regen;  die  Zeit  des 
Blumenfestes  ist  auch  die,  wo  es  umgeht  und  spukt,  s.  Einl.  S.  24. 

Es  fragt  sich,  welchen  gottesdienstlichen  Gebrauch  man  von 
diesen  natürlichen  Anlässen  machte,  und  die  allgemeine  Antwort 
wird  sein,  dass  man  zu  verschiedenen  Zeiten  einen  verschiedenen 
Gebrauch  davon  machte.  Ehe  Bacchus  aufgenommen  war,  feierte 
man  Kronos  und  Zeus  Kronion,  jenem  einen  saturnalischen  Herren- 
Diener-Schmaus  (Anthesterion  XII),  cUesem  milichische  Diasien,  da- 
mals das  grösste  Zeusfest  (Anthesterion  XIII).  Siehe  Einl.  S.  19  ff. 
Diese  Construction  älterer  Anthesterien  ist  hypothetisch :  sicher  ist 
nur,  dass  die  natürliche  Grundlage  der  Anthesterien,  da  sie  älter  ist 
als  der  Bacchuscult  und  jedenfalls  nicht  ohne  €k)ttesdienst  geblieben 
sein  kann,  zu  anderen  Zeiten  anders  verwerthet  wurde.  Wir  haben 
uns  hier  nur  an  die  historische  Zeit  zu  halten,  während  welcher  die 
Anthesterien  ein  Hochfest  des  Dionysos  Eleuthereus  sind. 

Es  ist  nicht  unwahrscheinlich,  dass  der  Einzug  des  Bacchus  in 
der  Anthesterienpompe  anfangs  den  Zweck  hatte,  die  Einführung 
des  dionysischen  Cults  ausEleutherae  zu  vergegenwärtigen.*)  Dieser 


*)  Zwingend  wäre  diese  Annahme  nur,  wenn  sich  zeigen  Hesse,  dass  die 
Pompe  einst  von  Eleutherae  nach  Athen  ging. 
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Zweck  wurde  spater  aufgegeben,  wie  die  Feslbräucbe  selbst  lehren ; 
denn  sie  sind  bei  weitem  nicht  alle  erklärbar  aus  der  Absicht,  jene 
historische  Thatsache  festzuhalten.  Spuren  dieses  anfangs  obwal- 
tenden Zwecks  konnten  sich  auch  in  dem  Anthesterienfeste  späterer 
Zeit  erhalten;  s.  o.  S  356  und  357. 

Da  Orpheus  von  einer  Vermählung  des  Bacchus  nichts  weiss, 
so  kann  die  Gottestrauung  älter  sein  als  die  Einwirkung  der  orphischen 
Theologie.  *)  Indem  der  bäuerliche  Gott  von  Eleutherae  mit  der  ächte- 
sten  aller  attischen  Burgerinnen  zusammengegeben  wurde,  hörte  er 
nicht  bloss  auf  landfremd  zu  sein,  sondern  die  städtischen  Eupatriden 
mussten  auch  ihre  Geringschätzung  des  Bauerngottes  (Schömann  Alt.  U 
p.  436  sq.)  aufgeben;  was  die  Basilinna  that,  sollten  schon  die  Lan- 
desköniginnen gethan  haben  als  Attica  noch  Könige  hatte,  [Dem.] 
59>  74  sq.  So  kann  die  Gottestrauung  ursprünglich  die  innige  An- 
Schmelzung  des  neuen  Gottesdienstes  an  Athens  priesterliches  König- 
thum  und  königliches  Oberpriesterthum  (cf.  Welcker  G.  L.  11  p.647), 
und  seine  Reception  zu  gleichen  Rechten  bedeutet  haben. 

Die  Anlhesterienbräuche  aber  insgesammt,  wie  sie  überliefert 
und  oben  dargestellt  sind,  lassen  sich  nur  durch  Hinzunahme  der 
orphischen  Theologie  deuten.  Auf  Orpheus  führt  ein  ausdrückliches 
Zeugniss  (siehe  oben  S.  357,  Note  *),  in  welchem  von  der  Anthe- 
sterienfeier  zur  Zeit  des  ApoUonius  von  Tyana  berichtet  wird,  dass 
dabei  Aufführungen  aus  der  or(Aischen  Theologie  stattfanden. 

Im  theologischen  Epos  des  Orpheus  wurde  gelehrt,  wie  Zeus 
seinem  Lieblingssohne  Bacchus  den  Herrscherthron  überlassen  habe 
und  Bacchus  dann  sogleich  ermordet  sei.  Dies  passt  auf  dieAntheste- 
rien.  Am  XIIAnthesterioh  zog  in  jugendlicher  Herrlichkeit  der  Gott- 
könig ein,  um  auf  eine  kurze  Weile  den  Weltenthron  seines  Vaters 
Zeus  einzunehmen.  Von  dem  jungen  Zeussohn  als  ernanntem  Basileus 
sagt  Proclus  in  Grat.  p.  59  (Lobeck  Agl.  p.  552)  o  nati^Q  [8qv6i 
ccvzov  iv  rp  ßaöcXeip  ^qovod  xai  iyxBi^QC^H  x6  öx^xzqov  xal 
ßaiSiXia  xoist  tmv  iyxo0iiia)v  anavtav  ^eäv  *  Tikvts  ^aol^ 
tovd*  v[ifLLV  iyei  ßccöiX'^a  rCdTnii,  kiyev  ngog  xov^  veovg  d'sovg 


*)  Oder  aach  bedeutend  jünger.  Bei  dem  wachsenden  Ansehen  der  Bac- 
chus-ReUgion  wäre  es  nicht  unmöglich,  dass  in  historisclier  Zeit  (z.B.  nach  den 
Perserkriegen)  die  merkwürdige  Hochzeitsceremonie  lünzukam.  In  der  Rede 
gegen  Neaera  herrscht  der  Gedanke  vor,  dass  alle  diese  Bräuche  alt  und  ehrwür- 
dig sind.  Danach  habe  ich  vorgezogen  die  Hochzeitsceremonie  in  eine  ältere 
Zeit  hinaufzurücken. 

24* 
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6  Z€vg,  Dies  ist  der  orphische  Sinn  der  Anthesterienpompe.  Es 
ist  möglich,  dass  man  durch  die  Vermählung  des  Dionysos  Eleuthe- 
reus  mit  der  Basilinna  zugleich  den  orphischen  Lehrsatz  von  Diony- 
sos als  dem  ernannten  Basiieus  zu  berühren  glaubte. 

Bei  Orpheus  folgt  gleich  auf  die  Inthronisierung  der  Tod  des 
Bacchus.  So  Hess  die  athenische  Religion  ihn  am  Choentage  den 
Thron  der  Alimacht  besteigen  und  am  Chylrentage  folgte  Trauer. 
Aus  den  Fröschen  des  Aristophanes  ergiebt  sich,  dass  die  Trauer  am 
Chytrentage  dem  Bacchus  gilt.  Ar.  Ran.  215  sagt  der  Chor  von 
seinem  Liede,  es  sei  ein  dem  Dionysos  von  Nysa*)  geltendes  Chytren- 
lied.  Die  Frösche,  die  es  singen,  sind  unterweltliche,  Seelen  der  Ein- 
gevf^eiheten,  die  Scene  ist  das  Todtenreich.  Sehen  wir  von  dem 
lächerlichen  Dionysos  der  Comödie  ab ,  so  kann  das  ernste  Chytren- 
Lied  nur  dem  erschlagenen  Bacchus  (Lobeck  Agl.  p.  555  sqq.)  ge- 
golten haben,  welcher  nicht  zum  Spass,  sondern  nach  grausamer 
Tödtung  in  das  Haus  des  Hades  geht,  während  der  Tage,  wo  auch 
sonst  das  Reich  der  Todten  in  gespenstischen  Verkehr  mit  dem  der 
Lebenden  tritt 

Was  das  Chogngelage  angeht,  so  fallen  mit  demselben  heorto- 
logisch  die  Kämpfe  des  Bacchus  und  der  tückischen  Riesen  zusam- 
men. Ursprünglich  ging  man  von  der  crassen  Vorstellung  aus,  Bac- 
chus sterbe,  indem  man  die  Fässer  leere.  Die  Agonien  des  persön- 
lichen Weingottes  müssen  unabhängig  von  Wein  und  dem  Zecher- 
wettkampf gedacht  werden  im  orphisch  gestalteten  Anthesteiienfest. 
Ob  diese  Agonien  durch  Maskierte  dargestellt  wurden  oder  in  Bräu- 
chen am  Tempel  ihren  Ausdruck  fanden ,  muss  dahingestellt  blei- 
ben. Nach  dem  Theologen  wird  des  Gottes  Tod  etwa  folgender- 
massen  herbeigeführt: 

Nachdem  die  Titanen  das  Zeuskind  mit  allerlei  Tand  und  Spiel- 
werk, wie  hübschen  Spiegeln,  verlockt  und  gefangen  haben,  erwehrt 
sich  Bacchus  ihrer  meuchlerischen  Angriffe ,  indem  er  die  Gestalt 


*)  Der  Dionysos  von  Nysa  ist  eben  der  mystische  Sohn  von  Zeus  und  Köre, 
welcher  durch  Titanen  den  Tod  leidet,  Terpander  Fr.  5  Bergk:  TignavSgos 
ys  fi'^v  6  Aiüßtog  Nvaaav  XiyBi  tstid'rjvriyisvai.  xbv  diovvcoVf  xov  vno 
Tivmv  Zctßdiiov  6vo(iai6[isvov ,  in  Jiog  xal  TlsQestpovrig  ysvofASPoVy  stta 
vno  Tirdvatv  anccgccx^ivra.  Nach  Welcker  G.  L.  I  p.  439  ist  Nvai^Yog  = 
Aiftvaiog,  Mag  es  zweifelhaft  sein,  wie  viel  von  diesen  Dogmen  dem  Terpan- 
der angehört  (Loheck  Agl.  p.  306),  so  viel  ist  jedenfalls  klar,  dass  der  Nyseische 
Bacchus  es  ist,  welchen  die  Titanen  ermorden.  Seine  Neu  -  Erzeugung  und 
"Wiedergeburt  machten  den  Inhalt  der  Mysterien  aus. 
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einer  Schlange,  eines  Löwen  u.  dgl.  annimmt.  Endlicti  erliegt  er, 
die  Riesen  zerstückeln  ihn  siebenfach  (Lobeck  Agl.  p.  557).  Denn 
es  sind  sieben  Titanen  und  jeder  erhält  ein  Stück  (a.  0.  Note  b  und 
p.  505),  so  wie  Osiris  in  14  gleichmdssige  Stücke  zerrissen  wird. 
Wenn  den  sieben  Titanen  ihre  sieben  Schwestern  (a.  0.  p.  505)  hal- 
fen, so  wurde  der  Anthesterion-Gott  vierzehnfach  zerrissen.  Durch 
Zerrissenheit  in  vierzehn  Stücke  sind  die  vierzehn  Altäre  erklärbar, 
an  denen  nicht  14  Göttern,  sondern  Einem  von  den  Geraren  geopfert 
wird  (G.  A.58, 12).  Die  orphische Theologie  Hess  die  Zerstückelung 
vollständig  eintreten,  Zeus  war  fern,  erst  Hecate  meldet  ihm  des 
Sohnes  Tod.  Athena  überrascht  die  in  den  Resten  schwelgenden 
Unholde  und  rettet  das  Bacchusherz  vor  ihnen.  Vielleicht  ist  dem 
Bacchusherzen  nicht  an  den  vierzehn  Altären  durch  die  Geraren» 
sondern  am  Hochaltar  des  heiligeren  von  den  beiden  lenäiscben  Tem- 
peln durch  die  Basilinna  ein  besonderes  Opfer  dargebracht  worden. 

Sophocles  starb  in  der  Zeit  der  Cboen  durch  den  Genuss  einer 
Weinbeere  (Biogr.  Min.  ed.  Westermann  p.  130).  Hier  ist  nicht 
blos  letztere  ganz  dionysisch,  sondern  auch  die  KalenderzeiL 
Sophocles  starb  den  Tod  seines  Gottes  mit.  Das  jährliche  Opfer  für 
Sophocles  (xar'  hos  ccvra  ^evv  ib.  p.  131),  hat  also  vielleicht  am 
Chytrentage  stattgefunden. 

Die  Chytren,  das  baccbische  Todesfest,  stehen  in  dogmalischem 
Bezug  zu  den  im  selben  Monat  folgenden  kleinen  Mysterien,  welche 
die  Wiedererzeugung  des  neuen  Bacchus  enthalten  haben  müssen, 
so  dass  am  lacchustage  die  Geburt  des  siebenmonatlichen  Bacchus 
{ätelhg  hi  ro  l^ßgvov  iittafiriviatov  Lucian  D.  D.  9)  folgt.  Der 
mystische  Kreis  schliesst  mit  der  Geburt  des  neunmonatlichen  Bac- 
chus (Zeusfest  im  Maemacterion),  woran  sich  die  nicht-mystischen 
Begehungen  (ländliche  Dionysien,  Lenäen)  schlössen,  bis  das  baccbische 
Jahr  wiederum  (in  der  Anthesterienzeit)  ablief. 
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Kalenderzeit. 

Der  Monat  ist  sicher  der  Anthesterion,  Plutarch  Demetr.  26  (G. 
A.  58,  25).  Die  Tage  kennen  wir  nicht.  Es  wird  das  beste  sein, 
ihnen  dieselbe  Stelle  im  Monat  zu  geben,  welche  die  Herbstmysterien 
im  Boedromion  einnehmen;  die  sixdöss,   welche  dort  hochgefeiert 
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sind,  werden  auch  hier  in  den  Frühlingsmysterien  vorgekom- 
men sein. 

Dahin  führt  auch  die  voIllLommene  Gleichheit  der  Termine  bei« 
der  Gottesfrieden,  welche  C.  1. 1  n.  71  für  die  Mysterien  bestimmt 
sind.  Der  Anfangstermin  ist  Vollmond*)  vor  dem  Mysterienmonat, 
der  Schlusstermin 'ist  Luna  X  nach  Ablauf  des  Mysterienmonates; 
von  jenem  bis  zu  diesem  verlaufen  etwa  55  Tage.  Wie  innerhalb 
dieses  achtwöchigen  Zeitraums  der  Herbstmysterien  -  Monat  eine 
gleiche  Lage  hat  mit  dem  Monate  der  Frühlingsmysterien,  so  werden 
wiederum  auch  die  Mysterienfeste  selbst  eine  gleiche  Stellung  ge- 
habt haben. 

Da  indess  die  Frühlingsmysterien  „die  kleinen''  (Sauppe  p.  8) 
heissen,  bei  Polyaen.  5,  17  auch  „die  kleineren,"  so  darf  man  nicht 
die  gleiche  Zahl  von  Festtagen  voraussetzen,  welche  wir  bei  den 
grossen  finden  (ungefähr  10). 

Setzen  wir  also  den  Haupttag  der  Mysterien  bei  Agrae  auf  An- 
thesterion  XX,  in  der  Voraussetzung,  dass  vom  Anfang  des  Frühlings- 
friedens  (Vollmond  desGamelion)  bis  zum  Hauptfesttage  eine  gleiche 
Zahl  von  Tagen  verfloss,  wie  vom  Anfange  des  Herbstfriedens  (Voll- 
mond des  Metagitnion)  bis  zum  lacchustage.  Die  angeschlossenen 
Nebentage,  etwa  zwei  vor  dem  XX  und  zwei  nach  dem  XX,  werden 
dann  ebenfalls  den  Begehungen  entsprechen,  die  sich  im  Boedromion 
an  den  lacchustag  lehnen. 

So  gestellt  umfassen  die  kleinen  Mysterien  AnthesteHon  XVHI 
bis  XXU  und  der  Milichiustag  am  XXUI  bildet  ihren  Schluss;  diesen 
eingerechnet  6  Tage. 

Bei  der  Unsicherheit  der  Dauer  in  Tagen,  kann  man  einen  drei- 
tägigen Ansatz  auf  XIX  bis  XXi  daneben  stellen ,  wobei  die  Verbin- 
dung mit  dem  Milichius-Tage  wegfällt. 

Böckh  St.  H.  U  p.  252,  der  die  Hydrophonen  auf  Anthesterion 
I  setzte  (was  obenS.  347  bestritten  wird),  wollte  die  kleinen  Mysterien 
anschliessen,  also  etwa  Anthesterion  U  bis  Vi  fixieren.  Aber  Feste 
desselben  Sinnes  gehören  im  Allgemeinen  derselben  Mondesphase  an, 
die  gleiche  Phase  hat  in  der  Regel  gleiche  Bedeutung  für  den  Glauben 
und  Aberglauben;  wie  könnte  sonst  der  hesiodische  Hemerologe  so 


*)  Saappe  Inscript.  Eleusin.  p.  6  zeigl,  dass  C.  1. 1  d.71,  lia.l8  uud  37  sq. 
Sixo(i7iv£iicg  gestandeo  habe,  nicht  ccQXOftijviag,  was  sonst  nirgends  vorkommt 
und  schon  durch  Prüfung  der  Reste  auf  dem  Stein  (ibid.  p.  7)  sich  als  unrichtig 
erweiset. 
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lehren,  wie  er  lehrt?  oder  im  bürgerlichen  Leben  Athens  eine  be- 
stimmte Vorstellung  sich  geltend  machen,  welche  Geschäfte  für  Neu- 
mond (Suidas  V.  vavfiijvia^  U,  1  p.  1010  Bernh.),  welche  für  die 
TCBiiztrj  fp^ivovrog  (Suidas  s.  v.  II,  2  p.  175),  welche  für  die  drei 
vorletzten  Monatstage  (PoUux  VIII,  117)  angemessen  wären?  oder 
im  Cultus  die  tQUij  jedes  Monats  der  Athena  gehören? 

Preller  hat  R.  E.  III,  94  seinen  Ansatz  der  kleinen  Mysterien 
auf  Anthesterion  XII,  den  Choentag,  aufgegeben.  Bei  der  unzweifel- 
haften Mehrtägigkeit  der  kleinen  Mysterien  kam  Prellers  Annahme 
darauf  hinaus,  sie  überhaupt  mit  den  Anthesterien  zusammenzu- 
werfen, da  doch,  wie  Preller  p.95  selbst  hervorhebt,  die  kleinen  My- 
sterien immer  als  ein  besonderes  selbständiges  Fest  erscheinen  und 
ihren  besonderen  Ort  (Agrae)  haben. 

Etwas  Aehnliches  hat  Gerhard  (über  die  Anthesterien  Berl.  1858, 
p.  192)  neuerdings  behauptet:  nachdism  am  Morgen  des  XIII  An- 
thesterion (Chytren)  die  aufsteigende  Köre  gefeiert  sei,  sei  am  Abend 
desselbigen  Tages  die  kleine  Mysterienfeier  begangen. —  Der  Abend 
nach  dem  Morgen  des  XIII  gehörte  aber  nach  dem  Kalender  Athens 
schon  dem  XIV  an,  dem  Vollmondstage.  An  diesem  Abende  soll  ein 
Fackelzug  stattgefunden  haben  nach  Gerhard;  für  Fackelfeste  ist 
eine  Vollmondsnacht  weniger  passend.  Aber  der  Hauptgrund  gegen 
Gerhard  ist  der,  dass  seine  Aufstellung  aller  kalendarischen  Analogie 
entbehrt,  insonderheit  der  Rücksicht  auf  die  Monatsstellung  der 
Eleusinien.  Auch  Fr.  Lenormant  Recherches  archeol.  p.  67  hat 
sich  gegen  Gerhards  Meinung  erklärt. 

Rinck  II  424  schlägt  Anthesterion  XXIV  bis  XXVI  vor,  was  sich 
(lören  lässt,  da  die  kleinen  Mysterien  bei  abnehmendem  Monde  be- 
gangen sein  müssen,  wie  die  grossen.  Aller  Wahrscheinlichkeit 
nach  fehlte  aber  der  XX,  die  slxüg,  auch  in  den  kleinen  Mysterien 
nicht.  Wenn  nun  XXIII  durch  die  Diasien  besetzt  und  jedenfalls 
nur  als  Schlusstag  hinzuzurechnen  ist,  so  folgt,  dass  nur  die  Tage 
vorher,  XXI  und  XXII,  dem  XX  zugelegt,  fernere  Tage  aber  nur  aus 
denen  vor  dem  XX  genommen  werden  können. 

C.  Fr.  Hermann  dachte,  wie  aus  G.  A.  58,  25  extr.  zu  vermu- 
then  ist,  dass  die  kleinen  Mysterien  auf  die  Anthesterien  folgten, 
später  fielen  als  sie. 

Unter  den  Decreten  ergiebt  Ephem.  1859  H.  52  n.  3651,  dass 
am  Scblusstag  des  Monats  die  kleinen  Mysterien  vorbei  waren.  Denn 
das  Decret  ist  von  diesem  Tage  datiert  und  enthält  einen  Dank  an 
die  Epimeleten  wegen  des  Soterien-Opfers  iv  totg  [^'}Qog  "Ay^av 
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livürri^loig.  Wenn  also  die  schmeichelnden  Athener  der  ivri  xal 
via  (jedes  Monats)  den  Namen  Demetrias  (Plut.  Demetr.  26)  gaben, 
so  darf  man  dies  nicht  zu  einer  Folgerung  benutzen,  dass  dieser  Tag 
des  Anthesterion  noch  zum  Feste  gehört  habe. 

Ausser  dem  Decret  vom  XXVIII  (Rang.  II  p.  114  n.  440)  haben 
wir  auch  eins  vom  XXIV  (ib.  n.  459)»  welches  indess  auf  slarlcen  Er- 
gänzungen beruht.  Auch  wenn  Rangabe  richtig  ergänzt,  wird  man 
damit  doch  gegen  Rincks  Ansatz  nicht  viel  ausrichten  können. 

Der  kleinere  Ansatz  auf  Anthesterion  XIX  bis  XXI  collidiert  mit 
gar  keinen  Decreten-Tagen. 

Der  grössere,  fünf  Mysterientage  undalsSchlussdenMilichiustag 
umfassend,  collidiert  mit  dem  ersten  Datum  des  doppelt  datierten 
Decrets  Ephemeris  n.  386  =  Rang.  n.  457  =  Böckh  Monde,  p.  57. 
Die  beiden  Datierungen  sind  Anthesterion  XXII  und  Elaphebolion 
XXIV.  Hier  fragt  es  sich  nun,  welches  von  beiden  das  geltende, 
welches  das  antiquierte  war.  Ich  habe  im  ersten  Beitrage  z.  gr. 
Zeitr.  Lpz.  1856  p.  55  zu  zeigen  gesucht,  dass  Anthesterion  XXII 
das  antiquierte  war,  also  das  Decret  im  bürgerlichen  Elaphebolion 
abgefasst  ist,  nachdem  die  Mysterien  lange  vorbei  waren.  Nach 
meiner  Auffassung  kann  ich  also  sagen ,  dass  auch  der  grössere  My- 
sterien-Ansatz nicht  mit  Decreten  zusammenstosse. 

Anthesterion  XVI  kommt  als  Termin  vor,  von  dem  die  Feld- 
arbeit im  Piraeus  beginnen  soll,  C.  I.  I  n.  103.  Diese  Bestimmung 
macht  es  wahrscheinlich,  dass allerwenigstens XVI  selbst  festlos  war; 
eine  Wahrscheinlichkeit,  welche  wenig  gemehrt  wird  durch  das  un- 
ächte  Decret  [Demosthen.]  18,  156.  Am  natürlichsten  wird  man 
sich  vom  XVI  an  einige  Arbeitstage  denken  und  hiernach  hätte  eine 
dreitägige  Mysterienzeit  vom  XIX  bis  zum  XXI  oder  erst  vom  XX 
beginnend  etwas  mehr  für  sich,  als  eine  fünftägige  vom  XVIII  an. 
Allein  auch  in  dieser  letzteren  konnten  XVIII  und  XIX  Vorbereitungs- 
tage sein  für  die,  welche  noch  den  Mysteriencursus  zu  durchlaufen 
hatten,  während  die  alten  Mysten  an  diesen  Tagen  ihrer  Arbeit  nach- 
gingen, so  weit  sie  nicht  als  Mystagogen  betheiliget  waren.  Es  wird 
also  der  umfänglichere  Ansatz  nebenher  im  Auge  zu  behalten  sein, 
welcher  ausser  XVI  auch  noch  XVII  als  einen  unfestlichen  Tag  stehen 
lässt.  Vom  XVII  giebt  es  auch  das  Decret  aus  dem  Schaltjahre  Ol. 
119>  2  bei  Böckh  Mondcyclen  p.  53. 

Der  kleinere  Ansatz  ist  offenbar  der  weniger  bestreitbare,  denn 
er  ergiebt  für  die  Arbeit  einen  Werkeltag  mehr,  und  weicht  dem 
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Streite,  ob  Anthesterion  XXII  ein  DccretenUg  gewesen  sei,  völlig 
aus,  folgendermassen : 

Anthesterion  XVI  Feldarbeit  beginnt,  C.  1. 1  n.  103. 

XVII  1 

I  Feldarbeiten  fortgesetzt. 

XIX  Paraskeve  der  Mysterien  bei  Agrae. 
I  Mjsterien  bei  Agrae. 

XXII  erste  Datierung  eines  Decrets. 

XXIII  Diasien  des  Zeus  Milichius. 


Ort. 

Die  kleinen  Mysterien  wurden  jenseit  des  Uiss  ausserhalb  der 
Stadtmauer  begangen,  wo  die  Höhen  sich  zur  Flussrinne  hinabsen- 
ken, in  Agrae. 

In  Eleusis  gab  es,  ausser  dem  eingefriedigten  Demetertempel, 
einen  Tempel  der  Artemis  Propylaea,  einen  desTriptolem  und  einen 
des  Poseidon.  Aehnliche  Oertlichkeiten  wiederholen  sich  in  Agrae,  ein 
Demetertempel  dicht  am  Flusse  oberhalb  der  Quelle  Enneakrunos  oder 
Kallirrhoe,  Paus.  Att.  14,1,  mit  der  man  die  eleusinische  Quelle  Kalli- 
choron  (Leake  Demen  p.  154)  zusammenhalten  kann.  Weiter  nach  S.W. 
ist  ein  Artemistempel  (Eukleia),  der  aber  erst  nach  den  Perserkriegen 
entstand,  und  schwerlich  daspropyläischeArtemis-Heiligthum  dieses 
Ortes  war,  statt  dessen  etwa  ein  Artemis-Altar  diente.  Dann,  näher 
am  Tempel  der  Demeter  und  Köre,  ist  ein  zweiter  mit  Triptolems 
Bildsäule  und  davor  ein  sitzendes  Bild  des  Epimenides  nebst  einem 
ehernen  Opferstier  (Leake  Top.  p.  84).  Dieser  Triptolems  Bild  ent- 
haltende entspricht  dem  Tempel  des  Triptolem  in  Eleusis,  Pausan. 
Att.  38,  6.  Forchhammer  bemerkt  fein,  dass  Pausanias  den  eigent- 
lichen Namen  dieses  Ileiligthums  zu  nennen  vermeide  (Kiel.  Stud. 
p.  319),  und  vermuthet,  der  verschwiegene  Name  sei  Pherrephat- 
tion  (ib.  p.  362)  *) ;  wegen  des  Triptolem  darf  man  den  Tempel 
mit  dem  eleusinischen  Triptolems-Tempel  vergleichen.  Ein  Posei- 
donstempel befand  sich  nicht  in  Agrae,  wohl  aber  ein  Altar  dessel- 
ben oben  auf  der  Höhe  (Leake  Top.  p.  204).  Dieser  Altar  ist  ohne 
Zweifel  nicht  den  kleinen  Mysterien  zu  Gefallen  hier  angelegt,  son- 
dern röhrt  aus  den  Zeiten  der  Wanderungen  her,  wo  Athen  noch 

•)  W,  Vischer  im  N.  Schw.  Mus.  III  p.  52  findet  Forclihammers  Ansicht 
topographisch  schwierig,  ohne  indess  sie  ganz  zu  verwerfen. 
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nichts  von  kleinen  Mysterien  wusste.  Man  benutzte  eben  vorgefun- 
dene Heiligthümer,  dazu  stiftete  man  neue,  bis  ein  Klein-Eieusis  am 
Iliss  zu  Stande  gebracht  war. 

Die  Höhe  von  Agrae,  an  deren  Abdachung  die  zwei  Mysterien- 
Tempel  lagen,  lässt  sich  vergleichen  mit  der  Anhöhe,  auf  der  Eleusis 
lag  (Leake  Demen  p.  149).  Auch  das  parische  Heiligthum  der 
Demeter Thesmophoros,  röiieyaQOV  Herod.  VI,  134,  befand  sich  auf 
einem  Hügel  vor  der  Stadt.  Dabei  ^ber  zeigt  sich  eine  ungleiche 
Benutzung  des  Terrains.  Die  heiligen  Stätten  der  Demeter  in  Agrae 
sind  nicht  auf  einer  Platform  imponierend  angelegt,  sondern  näher 
am  Fluss.  Die  wundervollen  Bauten  von  Eleusis  aber,  auf  einer 
grossen  Bergplatte,  traten  dem  von  Athen  kommenden  sogleich  ent- 
gegen, vor  ihnen  sah  man  die  Häuser  der  Eleusinier  kaum  (Leake 
p.  154),  nur  einem  Tempel  schien  man  zu  nahen  voll  ägyptischen 
Ernstes.  Viel  anspruchsloser  scheinen  die  Stätten  der  Mysterien  bei 
Agrae  gebauet  zu  sein. 

Für  die  Feier  der  Mysterien  bei  Agrae  sind  wir  beinahe  ganz 
auf  Vermuthungen  gewiesen. 

Unter  den  neuentdeckten  Ehrensesseln  (Philol.  KIX  p.  360  0), 
trägt  einer  die  Aufschrift:  lEPESlS  JHMHTP02J  KAI  OEP- 
PE^ATTHS.  Da  das  Pherrephattion  (Dem.  54,  8)  den  kleinen 
Mysterien  doch  wohl  angehört,  so  wird  dieser  Priester  bei  denselben 
fungiert  haben. 

Die  kleinen  Mysterien  gingen  nicht  Demeter,  sondern  Perse- 
phone  an,  Schol.  Ar.  Plut.  845  ij<yav  Sl  rä  (ihv  (isyäXa  r^g  ^ij- 
iiTjtQogy  rä  dh  [ivxQa  nsQ0sq)6vrig  rijg  avv^g  d'vyargog  (G.  A. 
58,  29).  In  der  Einleitung  S.  71  f.  ist  vermuthet,  dass  sich  die  erste 
Weihe  auf  Persephones  Raub,  die  zweite  auf  ihre  Ehe  mit  Zeus  be- 
zog, aus  der  lacchus  hervorgeht.  Demeter  kam  dabei  nicht  vor. 
Die  um  ihre  Tochter  trauernde,  suchende  Demeter,  wie  auch  die  ge- 
tröstete war  Gegenstand  der  grossen  Mysterien. 

Zu  dem,  was  den  Mysten  des  kleinen  Festes  gezeigt  wurde,  ge- 
hörten auch  die  Schicksale  des  Dionysos.  Steph.  Byz.  p.  10  s.  v. 
"AyQa,  nennt  die  kleinen  Mysterien  [ilfirifia  xäv  nBql  tbvjdi6vv6ov 
(G.  A.  58,  29).  Da  Bacchus  am  XHI  Anthesterion  erschlagen  ist,  so 
kann  am  neunten  Tage  (Schöm.  Alterth.  H  p.  506),  dem  XXI,  eine 
Todtenfeier  stattgefunden  haben,  bei  welcher  seine  Leiden  und  sein 
Tod  gottesdienstlich  berührt  wurden.  Diese  Todtenfeier  scheint 
einer  der  Gegenstände  für  den  ersten  Grad  der  Weihe  gewesen 
zu  sein. 
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D  i  a  s  i   e  n. 

Die  Kalenderzeit  ist  der  achtletzte  Anthesterion,  Schol. 
Ravenn.  Ar.  Nub.  408  «0(>rjj  MailixCov  /Ii6g.  ayetuL  dh  iirjvog 
^Av^BOrriQvävoq  r{  fpd-ivovtos.  Wie  der  achtietzte  die  Eroberung 
Trojas  enthält  und  ein  Tag  des  Götterzorns  über  Ilios  ist,  so  ist 
auch  der  VIII  v.  E.  des  Anthesterion  in  attischer  Religion  ein  Tag 
des  Zorns  und  des  zu  erflehenden  Erbarmens. 

Das  Diasienfest  alter  Zeit  scheint  eine  andere  Stellung  im  Monat 
Anthesterion  gehabt  zu  haben,  s.  Einleitung  S.  19. 


Ort. 

Die  Diasien  wurden  ausserhalb  der  Stadt,  und  zwar  vermuthlich 
am  llissus  in  der  Nähe  des  olympischen  Zeustempels  gefeiert, 
wo  zwischen  der  Stadtmauer  und  dem  Flusse  (nach  Leake)  noch 
Platz  bleibt. 

Es  können  nur  zwei  Oertlichkeiten  zur  Frage  kommen,  die 
schon  erwähnte  am  Ilbs,  und  das  Dorf  Lakiadae  am  Cephiss. 

Für  Diasien  am  Cephiss  spricht  der  Umstand,  dass  sich  hierein 
Altar  des  milichischen  Zeus  (s.u.  Skirophorien  S.  441,  Note*) 
befand.  Die  Phytaliden  hatten  an  diesem  Altar  den  Theseus  vom  Horde 
gesühnt.  Da  nun  die  Diasien  gerade  dem  milichischen  Zeus  gefeiert 
werden,  könnte  man  ihre  Begehung  an  den  cephissischen  Altar  nach 
Ladiiadae  verlegen.  Von  einer  Cultusstätte  des  milichischen  Zeus 
am  Iliss  ist  nichts  bekannt. 

Dennoch  verlangen  die  Eigenschaften  des  Diasienfestes  selbst 
den  Ort  am  llissus,  was  jetzt  zu  zeigen  ist. 

Das  Diasienfest  stammt  aus  alten  Zeiten,  in  der  Periode  vor 
Selon  war  es  angesehen  (Thucyd.  I,  126),  später  vernachlässiget 
(Lucian  karom.  24).  Wir  müssen  also  einen  Ort  suchen,  wo  seit 
alter  Zeit  dem  Zeus  gedient  wird.  Dass  der  Zeusdienst  am  Cephiss  alt 
ist,*)  lässt  vielleicht  Zweifel  zu,  weil  der  cepbissische  Altar  in  Verbin- 
dung mit  Theseus  vorkommt,  dessen  Sage  im  Ganzen  jung  ist;  The- 
seus kommt  von  Westen,  seine  Reinigungstaufe  musste  an  den  Cephiss 


*)  Pausau.  Att.  37,  4  nennt  nämlich  den  Altar  oQxaibg, 
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verlegt  werden.  Mag  aber  auch  der  cephissiscbe  Dienst  alt  sein,  der 
ilissische  ist  es  auch,  ist  uralt.  Der  Bezirk  in  der  Nähe  des  Iliss 
schloss  Heiligthümer  des  Zeus  ein,  welche  älter  waren  als  derColos- 
saltempel  des  Pisistratus;  die  ursprungliche  Gründung  auf  der  Statte 
des  olympischen  Zeus  (roi)  Sl  ^OXv^tcCov  dvoQ  . . .  ro  aQxalov 
tsQov^  Pausan.  Att.  18,  8)  legte  die  Legende  dem  Deucalion  bei,  dies 
beweise  das  Grab  des  Deucalion,  welches  sich  nicht  weit  von  dem 
jetzigen  Tempel  befinde  [tov  vaov  xov  vvv  ov  noXv  atpsCXTixota 
a.O.).  Hier  zeigte  man  auch  den  Erdschlund,  in  welchen  das  Wasser 
der  Sändfluth  verrann  (a.  0.  §  7). 

Die  vormalige  Hochansehnlichkeit  der  Diasien  spricht  für  den 
Ort  am  Dissus.  Das  einst  berühmte  Fest  kann  unmöglich  an  dem 
unberühmten  Altar  des  Dorfes  Lakiadae  gefeiert  sein.  Als,  in  vorso- 
lonischer  Zeit,  Cylon  das  für  Athen  werden  wollte,  was  sein  Schwie- 
gervater in  Megara  war,  rieth  die  Pythia  dem  künftigen  Usurpator, 
er  mdge  das  grösste  Zeusfest  zur  That  wählen  (Thucyd.  a.  0.).  Die 
Pythia  meinte  hiermit,  wie  Thucydides  sagt,  die  Diasien,  welche  in 
Athen  das  grösste  Zeusfest  Messen,  ohne  Zweifel  in  jener  Zeit  auch 
waren.  Das  bedeutendste  Fest  damaliger  Zeusreligion  hat  nun  aber 
gewiss  an  keinem  andern  Orte  stattgefunden,  als  an  demjenigen, 
welcher  auch  in  späterer  Zeusreligion  der  angesehenste  blieb,  dem 
Bezirke  am  Uissus.  *) 

Man  darf  nicht  entgegnen ,  wie  die  Feier  alter  Zeit  an  einem 
anderen  Monatstage  (s.  vor.  S.)  stattgehabt  als  die  Feier  historischer 
Zeit,  so  könne  das  alte  Diasienfest  immerhin  am  Utss  begangen  sein, 
das  spätere  stark  zurückgeschobene  Diasienfest  möge  an  den  Mili- 
chius-Altar  in  Lakiadae  versetzt  worden  sein.  Aber  Zeit  und  Ort 
werden  in  der  Religion  nicht  gleich  behandelt,  ein  Gottesdienst  haftet 
enger  an  seinem  Orte  als  an  seiner  Kalenderzeit.  Die  altehrwür- 
dige Stätte  des  pelasgischen  Zeus  am  Iliss  hat  man  wohl  nicht  so 
leicht  vertauscht. 

Dem  Frühlingszeus  feiert  man  Diasien  und  der  im  Bezirk  des 
Uissus  wohnende  ist  vorzugsweise  Frühjahrsgott.  Forchhammer 
(Kieler  Studien  p.  367)  bemerkt,  dass  jedeRegenfiuth  sich  in  diesem 
Bezirk  verlaufe.  Die  Gegend  hiess  ganz  oder  theilweise  Limnae; 
eine  Niederung,  wo  sich  Lachen  befanden  oder  in  der  Regenzeit  bil- 


*)  Lucian  Icaromen.  24  lässt  den  Zeus  erst  nach  den  Diasien ,  dann  nach 
dem  Olympium  sich  erkundigen.  Diese  Association  der  Gedanken  ist  erklär- 
bar, auch  wenn  die  Diasien  an  einem  vom  Olympium  iveit  entfernten  Orte  be- 
gangen wurden,  beweiset  also  nichts  für  meine  Ansicht. 
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deten,  stand  vor  anderen  unter  der  Herrschaft  des  Fruhlingszeus. 
Die  Rettung  aus  Deucalions-Fluth  ist  eine  Welterneuerung,  welche 
wie  die  Weltschöpfung  selbst  als  ein  Frühjahrsereigniss  *)  zu  be- 
trachten ist;  die  Erinnerungen  aber  an  Deucalion  und  die  Fluth 
waren  hier  locaiisiert  (s.  o.  S.  3S0).  —  Vom  cephissischen  Altar  ist 
eine  Benutzung  im  Frühling  nicht  bekannt,  vielmehr  sühnen  die 
Phytaliden  den  Theseus  im  hohen  Sommer,  siehe  unten  Skiro- 
phorien  S.  441,  Note*). 

Die  Bezeichnung  des  Diasienortes:  i^ca  x'^g  Tcolscsg  (Thucyd. 
1,  126),  ^S©  tsixovg  (Schol.  Venet.  Ar.  N'ub.  408)  geht  nicht  auf 
das  Athen  cylonischer  Zeit,  sondern  auf  das  spätere  Athen.  Als  die 
Pythia  jenes  Wort  sagte,  gab  es  noch  keine  Stadtmauer,  die  das 
Olympium  vom  Fluss  trennte  und  den  verkleinerten  Tempelbezirk 
des  Zeus,  durch  ihre  Erbauung,  zu  einem  städtischen  Bezirk  machte. 
In  Cylons  Zeit,  vier  Menschenalter  vor  dem  Mauerbau,  war  hier 
mehr  Platz,  die  Bevölkerung  konnte  sich  hier  bequemer  sammeln, 
indess  Cylon  von  der  dem  Diasienorte  abgekehrten  Burgecke  die 
Akropolis  erstieg,  damals  (620  a.  Chr.)  den  einzig  befestigten  Punct. 
Wie  ^o  tsixovg  nicht  auf  a.  Chr.  620  passen  würde ,  weil  damals 
gar  kein  rstxog  existierte,  so  ist  auch  ^g©  rij^g  jroAfog  nur  für  die 
Leser  späterer  Zeit  gesagt  und  gleich  I^cd  tsixovg  zu  achten.  In 
Cylons  Zeit  hätte  man  unter  ^'go  tijg  Ttöksciig  wahrscheinlich  l^m 
rrjg  äxgoitoXscDg  verstanden,  wie  Thucyd.  II,  15:  td  ^(o,  ausserhalb 
der  Burg  belegene  Oerter  bezeichnet. 

Der  Ufersaum  des  Iliss  liegt  eben  ausserhalb  der  Stadtmauer, 
dagegen  ist  der  Milichiusaltar  am  Cephiss  im  DorfeXakiadae  ziemlich 
weit  von  der  Stadt  entfernt.  Nach  dem  Sprachgebrauch  in  Städten 
durfte  I|g)  t^g  noXscog  und  S^a  taixovg  einen  ausserhalb,  aber 
doch  dicht  „bei  der  Stadt"  beGndlichen  Ort  bezeichnen,  mitbin  eher 
auf  das  Ilissus-Ufer  als  auf  Laltiadae  gehen,  welches  etwa  eine  halbe 
Stunde  Wegs  von  Athen  abliegt. 

Die  Feier. 

Als  der  Feldherr  Xenophon  gegen  das  Ende  seines  Rückzuges 
(a.  Chr.  399  etwa  Anf.  März)  in  grosser  Verlegenheit  war  und  nicht 


•)  Vgl.  Voss  zu  Virgil  Georg.  II,  336.  Nach  Beda  wird  die  Welt  XVIII 
März  erschaffen,  F.  Piper  d.  Kalendarien  d.  Angels.  p.  3  nnd  72.  Virgil  scheint 
mit  Beziehung  auf  Apollocult  sein  Weltjahr  im  Mai  zu  beginnen,  s.  m.  zweit. 
Beitrag  p.  418. 
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Geld  zu  schaffen  wusste,  um  seinen  Leuten  die  Löhnung  zu  geben, 
sagte  ihm  ein  Seher,  nach  Besichtigung  seiner  dem  Apoll  gebrachten 
Opfer,  es  müsse  ihm  etwas  entgegen  sein,  und  zwar  sei  Zeus  Milichius 
ihm  entgegen.  Hast  du  wohl  schon,  fragte  er,  ihm  so  geopfert  wie 
ich  in  Athen  für  Euch  opferte,  mit  Verbrennung  ganzer  Thiere? 
Xenophon  nun  opferte  am  nächsten  Tage  so,  indem  er  dem  Gölte 
Schweine  ganz  verbrannte  nach  Sitte  der  Väter  (Xen.  An.  VII,  8»  5 
dXoxavrsL  %oCQOvg  rcS  TtccxQip  v6[ig>).  Und  am  selben  Tage  kamen 
ihm  Gelder  zu,  Zeus  der  grollende  war  ihm  ein  erbarmender,  (let- 
Xixi'Og*),  geworden. —  Der  in  athenischem  Opferdienst  practisch  be- 
wanderte (a.  0.  §  4)  Seher  rieth  ihm  dem  Milichius  zu  opfern,  offen- 
bar weil  es  Frühling  war,  vermuthlich  Anthesterion,  wohin  das 
Milichiusfest  der  Diasien  gehört. 

In  dieser  Art  ist  nun  wahrscheinlich  das  Diasienfest  immer  ein 
Bittfest  gewesen,  nicht  aber  wie  WeIckerG.L.  1,208  glaubt  ursprüng- 
lich ein  Dankfest.  In  ältester  Zeit,  wo  der  Wein  Nebensache  war, 
hatte  man  im  Lenzbeginn  noch  nichts  empfangen.  Wegen  der  Feld- 
früchte  hat  man  im  Lenz  nicht  zu  danken,  wohl  aber  zu  bitten,  dass 
Zeus  den  Erdenschooss  wieder  erregen  möge. 

Es  opfert  aber  das  ganze**)  Volk,  Thuc.  1,  126  iv  y  {ioQtg) 
aavSrnisl  dvovöc^  ^oAAol  . .  . ;  vgl.  das  Schol.  navSrjfisl  boqxu' 
iovoi,  dvovift  dh  TCokkoL  Soll  nun  jeder  Opfernde  nach  Väter- 
sitte (Xen.  An.  VII,  8,  5)  ganze  Thiere  darbringen ,  so  wird  das  für 
die  Aermeren  zu  theuer.  Die  also  nicht  das  Geld  dazu  haben  (vgl. 
Herod.  II,  47)  geben  dem  Gott  keine  wirklichen  Schafe  [laQBta  bei 
Thucyd.  ist  nach  dem  Schol.  nQoßara,  vgl.  Schol.  IL  XXII  159; 
wie  auch  das  jdtdg  xcidtov  das  Fell  eines  dem  milden  Zeus  geopfer- 
ten Schafes  war,  Preller  Polem.  p.  140).  Ebensowenig  bringen  sie 
ganze  Schweine  (Xen.  a.  0.)  dar.  Verlangt  dennoch  die  Vätersitte 
ganze  Thiere,  so  bleibt  nichts  übrig,  als  sie  dem  Gott  aus  Kuchen- 
teig gebacken  darzubringen  und  das  thaten  viele;  wenn  der  Scho- 


*)  Gewiss  ist  richtig  was  G.F.  Hermann  sagt  (6.  A.  $  58),  dass  Zeus  diesen 
Namen  nur  proleptisch  oder  euphemistisch  führe. 

•*)  Das  ganze  Volk  in  Masse  vereinigt  {navSfuisi),  Schömaun  Alt.  II  p. 
447  sagt,  das  Fest  sei  vom  ganzen  Volke  „also  wohl  in  allen  Demen'*  gefeiert. 
Das  ist  nicht  zulässig.  IIccvdTjiifl  ist  nicht  %ara  dijfiovg.  Die  landlichen 
Dionysien  werden  xava  Si^fi^vg  (6.  A.67,  10),  auf  den  Dörfern,  auf  dem  Lande, 
aber  nicht  nav9ri(i,€l  gefeiert.  Und  mit  einer  Begehung  in  allen  Demen  reimt 
sich  nicht  die  Ortsbezeichnung  i^m  xijsnolsmg^  l£a»  tBixovSf  die  auf  einen 
Ort  in  der  Nähe  der  Stadt  hinweiset,  s.  S.  381. 
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Hast  den  Text  des  Thucydides  richtig  versteht.  Aus  den  verschie- 
denen Scholien  ergiebt  sich  folgende  Auffassung:  iv  rotg  diacioig 
jCttvxEg  ioQzdiovöi,  dvov6i  dh  TCoXXol  ov  üCQoßara  akXd  xiva 
7tdii(iara  slg  ^oiiov  (iOQq)dg  xBxvnm^iva.  Dies  stimmt  mit  dem 
bei  Servius  ad  Aen.  11,  116  cf.  IV  454  überlieferten  Grundsatze:  in 
sacris  simulata  pro  veris  accipi. 

Der  Bestimmung,  an  den  Diasien  ganze  Thiere  darzubringen, 
widerspricht  nicht  das  Diasien-Essen  des  Strepsiades  und  seiner  Ver- 
wandten, Ar.  Nub.  407  sq.  . .  Syciyye  . .  iTcad'ov  rovto  Ttors  ^va- 
öCoiOlv  äiet(öv  yaötiga  rotg  ^vyyeviOiv.  Hätte  Strepsiades  für 
sich  und  seine  Freundschaft  ein  Schaaf  oder  Schwein  in  gewohnter 
Weise  dargebracht,  so  würde  für  die  ganze  Gesellschaft  nicht  eine 
blosse  Magenwurst  bleiben.  Eine  bescheidenere  Kost  gab  es  kaum 
Odyss.  XVIII,  44  sollen  gefüllte  Ziegenmagen  als  Preise  in  dem  Bett- 
lerkampf dienen  und  überXX,25>  wo  ebenfalls  eine  Magenwurst  vor- 
kommt, bemerkt  Damm  mit  Recht,  es  sei  eine  bäuerliche  und  geringe 
Speise.  Es  braucht  für  diesen  spärlichen  Schmaus  überall  kein 
Opfervieh  geschlachtet  zu  sein,  jeder  der  Stammgenossen  konnte 
ein  Tcifi^a  dargebracht  haben,  worauf  sie  sich  zu  einer  Mahlzeit  ver- 
einigten, die  mit  dem  Diasienopfer  in  keiner  Verbindung  stand ;  vgl. 
Düker  zu  Thucyd.  a.  0.  bei  Poppo  III,  I  p.604.  —  Auch  das  an  den 
Diasien  (im  Diasien-  oder  vielmehr  Anthesterien-Markt;  s.  o.  S.  352 
Note  *)  gekaufte  Stück  Spielzeug  (Ar.  Nub.  864)  scheint  für  die  Charac- 
terisierung  des  Diasienfestes  bedeutungslos.  Welckers  Ansicht  G.  L. 
1,208,  dass  die  Diasien  eigentlich  „Dank"-Fest  sind  und  von  freund- 
licher Art,  gewinnt  durch  die  beiden  Stellen  in  Aristophanes*  Wolken 
nichts.    Auch  durch  Lucian  Tim.  7  wird  sie  nicht  haltbarer. 

In  Betreff  des  Timon  sagt  hier  Hermes  zu  Zeus:  o^ro^  iattv 
6  noXXdmg  '^(läg  xccd"*  [sQciv  tsXsicDv  6<Sud6ag,  6  vsoitXovtog, 
6  rag  oXag  sxat6[ißag  *  naQ*  S  XafiTCQiSg  etdd'aiisv  ioQtd^etv 
rd  ^Ld0ta.  Hieraus  folgt  nicht,  dass  die  opfernden  Menschen  herr- 
lich schmausen.  Die  Götter  werden  an  den  Diasien,  nach  der  Sitte 
der  Väter  (Xen.  a.  0.),  mit  ganzen  Thieropfern  bewirthet,  also  reich- 
licher und  glänzender  als  sonst  je;  die  opfernden  Menschen  erhalten 
wenig  oder  nichts  und  finden  diese  Sitte  herb  und  unbehagifcb, 
Schol.  Lucian  Icarom.  c.  24  ^idöca  ioQf^  *jid^vij0tv,  qV  ixs- 
rikovv  iistd  ttvog  örvyvorritogj  d^ovrsg  iv  ccvrtj  ^it  Mav- 
Xtxip  (G.  A.  58»  23).  Diese  atvyvotijg  bestand  in  dem  mangelnden 
Genuss.   Desto  mehr  Genuss  hatte  Zeus,  welcher  dem  Luftreisenden 
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die  spitzige  Frage  lliut,  Si*  rjv  ahCav  ikksCnoisv  ^Ad'rjvatoL  xä 
/Jidöia  to6ovt<ov  it(5v.*) 

Der  historische  Grund  fär  die  ZuräckdränguDg  und  Verdunke- 
lung des  einst  „grössten  Zeus-Festes''  liegt  ohne  Zweifel  im  Auf- 
kommen bacchischer  Anthesterien  und  der  in  Agrae  am  Iliss  began- 
genen kleinen  Mysterien.  Dionysos  und  Demeter  beerbten  den  Zeus 
oder  beschränkten  doch  sein  Ansehen. 

Schliesslich  ist  es  noch  nöthig  auf  die  Steile  des  Thucyd.  1,126 
zurückzukommen:  iön  yaQ  xaVAd^rivaiovg  ^idda,  ä  Tcalaixai 
jdiog  eoQxri  MsiXl%iov  ^eyiöxi],  l^cn  x^g  Tc6XeiX)s,  iv  y  Tcavdrj^el 
dijov0v,  TtoXXol  ovx  IsQBta  dXXä  d"Vfiaxa  imxdQia.  In  diesen 
Worten  sind  die  dv^axa  £7rfc;|roi^fca  undeutlich ;  **)  es  laboriert  die 
Construction,  da  man  erwartet  Tcoklol  de  ovx  I^^Q^^^l  ^^  ^^^  ^^^ 
Zusatz  nollol  ovx  I^^Q^^cc  dXkä  d'viiaxa  iiax'^Qia  für  den  Zu- 


•)  In  den  6.  A.  58,  24  wird  gefragt,  wie  es  sich  hiermit  reime,  dass  [Lu- 
cian]  Chartdem  1  von  einer  Vorlesung  an  den  Diasien  rede?  Vereinbar  schei- 
nen beide  Zeugnisse  nicht  und  es  bleibt  nur  übrig,  dass  man  dem  Verfasser 
des  Charidem,  einem  höchst  massigen  Schriftsteller,  Unrecht  giebt.  Der  Ver- 
fasser des  Charidem  muss  nicht  aus  dem  wirklichen  Leben  den  Eingang  seines 
schwachen  Schriftchens  genommen  haben;  wie  er  auf  die  Diasien  kam,  ist  nicht 
zu  erklären,  obwohl  freilich  an  jedem  Festtage  ein  Preis-Lesen  statthaben  kann. 
Den  ältesten  Diasien  mochten  Agonen  eigen  sein ,  nicht  aber  denen  historischer 
Zeit.  Jiog  dyati  bei  Pindar.  Nem.  II,  24  wollte  Thiersch  auf  die  DIasien  be- 
ziehen, Idoch  sind  die  attischen  Olympien  wahrscheinlicher,  s.  Böckhs  Pindar. 
11,  2,  p.  363. 

**)  Gollers  üebersetzung:  quo  die  omnis  civiias  sacrificant\  multi  non 
victimaSj  sed  liba  apud  eos  (ipsos)  usitata,  scheint  mir  richtig  ipit  Ausnahme 
der  liba;  ^v^ara  sind  wohl  überhaupt  nur  Opfergaben,  ein  sehr  ungenauer 
unbestimmter  Begriff,  der  nur,  was  schon  im  Verb  Q^ovai  liegt,  zum  zweiten 
Mal  substantivisch  sagt,  so  dass  auf  imxmqiu  das  ganze  Gewicht  fällt.  *Ei»- 
%(6qia  nun  wird  nicht  heisseu:  aus  attischem  Korn  Gebackenes  (vgl.  Herod. 
1, 160  nsfifiatcc  iniaasto  tov  %ccq«ov  xov  ivd'svtsv)^  sondern  „landesüblich" 
(Poppo  III,  1  p.  605),  wie  auch  GöUer  es  versteht,  mithin  z.  B.  Opfer,  wie  nur 
attische  Kuchenbäcker  sie  machen,  wie  sie  nur  in  Athen  in  Gebrauch  sind.  So 
können  Göller  und  der  Scholiast  sachlich  ganz  recht  haben.  Aber  der  Ausdruck 
im  Thucyd.  selbst  ist  farblos  und  giebt  keine  Deutlichkeit.  •  PoUux  1,  26  ver- 
stand Rauch opfer  {td  81  d^toficcxa  ical  ^vfttdfiata  itcclBixaf  QovKvSidvii 
if  avtd  B^Qf^nsv  dyvd  d'vfiara),  wonach  Hemsterhuis  dachte,  Pollux  habe 
in  seinem Thucydides  nicht  dXXd,  sondern ayva  gelesen.  Pausanias  aber  würde, 
nach  den  nififiaxa  kni,%mpiay  die  Cecrops  dem  Zeus  brachte,  Arcad.  2,  3,  zu 
schli essen ,  dem  Scholiasten  des  Thucydides  beigestimmt  haben.  Im  thucydi- 
deischen  Text  steht  vielleicht  ^vfiaraj  um  einen  dehnbaren  Ausdruck  zu 
liaben,  unter  dem  ein  Allerlei  von  Opfergaben  verstanden  werden  kann. 
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sammenhang  unnutz,  besonders  der  Zusatz  Msthxiov*)  da  ledig- 
lich der  betreffende  Ausdruck  der  Pythia  ^iog  ioQtiq  ^syi6ti]  für 
Athen  zu  belegen  war.  Schwerlich  rührt  das  alles  von  Thucy- 
dides  her,**)  doch  was  der  Interpolator  bineinsetzte,  kann  sachlich 
wahr  sein. 

Einige  verlangen  noXXd  für  jtoXXoi,  Schomann  Alt.  II  p.  447 
und  C.  Fr.  Hermann  Piniol.  I  (zu  Auf.),  vgl.  Welcker  G.  L.  1  207. 
Hierdurch  entsteht  der  Sinn:  das  ganze  Volk  opfert  zahlreiche, 
aber  unblutige  Opfer,»  wie  Kuchen,  Räuchels,  Spenden.  —  Bei 
dieser  Emendation  muss  also  für  Xen.  a.  0.  eingeräumt  werden, 
dass  „bei  anderen  Gelegenheiten"  auch  wirkliche  Thiere  geopfert 
sind.  Schon),  a.  0.  Oder  man  wird  mit  Düker  zu  Thucyd.  a.  0. 
erklären,  dass  Xenophons  Opfer  die  Diasien  nichts  angehe.  Aus 
Opfern,  die  „anderswo  und  zu  anderer  Zeit"  dargebracht  seien, 
folge  nichts  für  die  Diasien,  meint  Düker.  Letzteres  ist  falsch,  da 
Xenophon  gerade  in  der  Diasienzeit  (s.S. 381)  opferte.  Was  den  Ort 
betrifft,  so  beßndet  sich  Xenophon  allerdings  nicht  in  Athen;  aber  da 
ausdrücklich  gesagt  ist,  er  habe  die  beiden  Opferstücke  rc5  TtaxqCa 
vo^LG)  verbrannt,  so  darf  ein  Zweifel  nicht  aufkommen,  dass  etwa 
dies  nicht  die  attische  Weise  sei,  dem  Milichius  zu  opfern.  Die  Stelle 
des  Xenophon  ist  ein  Zeugniss  ersten  Ranges  gegenüber  der  thucy- 
dideischen ,  welche  ihrer  Schwierigkeit  wegen  nur  zweiten  Ranges 
ist.  Die  Kritik  über  Thuc.  I,  126  muss  sich  also  dem  Zeugniss  des 
Xenophon  unterordnen,  nicht  aber  Xenophons  Zeugniss  als  neben- 
sächlich oder  gar  als  ungehörig  behandeln. 

Der  thucydideische  Scholiast,  seinem  Texte  gegenüber  fast  ein 
neuer  Zeuge,  verdient  darum  Glauben,  weil  seine  Nachricht  über 
die  Jtiii(iata  ig  ^cicDv  iioQq)ds  rervxG)[i6va  sich  mit  Xenophon 
a.  0.  in  Einklang  befindet. 

Ob  die  Diasienfeier  sich  den  kleinen  Mysterien '^'^'*')  anlehnte  und 


*)  Es  ist  geradezu  falsch,  dass  das  Fest  Jiog  eoQtrj  MbiXiiCov  (iBY^üTtj 
hiess.  Es  hiess  entweder  diog  ioQfq  fisy^aTTj  oder  sogr-q  Jiog  MBiXi%£ov^  es 
war  nicht  das  grösste  unter  den  Festen  des  milichischen  Zeus,  welcher,  so  weit 
bekannt,  nur  dies  einzige  Fest  hatte,  sondern  unter  denen  des  Zeus. 

•*)  Carl  Wilh,  Krüger  betrachtet  die  Worte  noXlol  bis  Bni%<DQia  als  einge- 
schoben, Ciassen  lässt  die  Interpolation  schon  von  llco  noXiong  anfangen.  Ich 
bezweifle  auch  noch  MsUix^ov, 

*•*)  Orestes,  noch  befleckt  mit  Mord,  kommt  zu  den  Antliesterien  nach  Athen, 
vielleicht  in  der  Absicht  durch  Bräuche  attischer  Keligion  von  dem  vergossenen 
Blute  rein  zu  werden.  Recht  gut  würde  es  hier  passen,  wenn  wir  den  Sühncult 
des  Zeus  Milichius  als  einen  Theil  der  Feier  bei  Agrae  betrachteten,   welche 
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als  ihr  Schlusstag  ZU  betrachten  ist,  lässt  sich  leicht  fragen,  aber 
schwer  beantworten.  Weder  die  Nähe  des  Diasienorles  bei  Agrae, 
noch  die  vielleicht  anzunehmende  Gemeinsamkeit  der  Behörde,*) 
noch  die  mit  Bezug  auf  das  vom  Daduchen  gebrauchte  ^cog  xqi- 
diov**)  mögliche  Beziehung  zwischen  Hysterien  und  Diasien  geben 
einen  genügenden  Halt,  um  die  Diasienfeier  historischer  Zeit  zu  einem 
Appendix  der  Mysterien  bei  Agrae  zu  machen.  Ein  herunterge- 
kommenes Fest  alter  Zeit  konnte  allerdings  von  einem  weit  jüngeren 
Feste  (den  Mysterien  bei  Agrae)  annectiert  \^rden,  und  die  kleinen 
Mysterien  scheinen  um  den  XX  desDiasien-Monales,  also  sehr  in  der 
Nähe  der  Diasien  stattgefunden  zu  haben. 


überhaupt  die  Stellung  einer  Vorbereitung  für  die  höhere  Weihe  in  Eleusia  hat. 
Die  Vorbereitung  bestand  namentlich  in  sittlicher  Reinigung,  nur  heilig  und  sün- 
denlos durfte  mau  den  eleusiiüscheD  Gottheiten  nahen.  In  dem  Milichius-CuU 
aber  kann  ein  Mörder  (Theseus)  reingewaschen  werden.  Hier  würde  Bincks 
Ansatz  der  kleinen  Mysterien  (s.  o.  S.  375)  •vortheilhafter  sein,  weil  die  Folge 
diese  wird:  Anthesterien,  Zeus  Milicbius,  Kleine  Mysterien. 

*)  Dem  Milichius  ward  tc5  naxgCta  vofico  (Xenophon  a.  0.)  geopfert  und 
dem  Archon  König  liegt  es  ob,  derartige  Opfer  zu  bringen,  Pollux  VIII,  90:  ra 
nsgl  Tcig  navpiovg  &va£ag  StoinBi.  Der  Archon  König  ist  aber  auch  Vorstand 
der  Mysterien,  Pollux  a.  0. 

**)  Das  heilige  itmdiov  ist  von  einem  Schaf,  das  dem  Zeus  geschlachtet 
worden,  und  zwar  dem  Zeus  unter  zwei  Benennungen  (s.  u.  Skiroph.  S.  440). 
Eine  derselben  ist  Milichius.  Sollen  also  die  Sühnwidderfelle  an  einem  Feiertage 
zugerüstet  sein,  mit  vorgeschriebenem,  feierlichem  Ritus ,  so  kann  man  dazu 
den  Diasienfeiertag  vorschlagen.  Daes  Zeuswidderfelle  von  Opfern  des  Diasien  • 
tages  benutzt  wurden,  ist  annehmbar,  ohne  Rücksicht  darauf,  ob  die  Diasien  zu 
einem  Schlusstage  der  kleinen  Mysterien  (wie  die  Paudia  zum  Anhängsel  der 
städtischen  Dionysien)  herabgesunken  waren  oder  nicht.  Denn  solch  ein  Fell 
erlangte  wohl  auch  dadurch  eine  gewisse  Heiligkeit,  dass  die  Menschen  sich  den 
Genuss  des  Fleischopfers  ^versagt  hatten;  an  Geldwerth  war  das  Fell  dann  dem 
ganzen  Thiere  gleich,  und  dieser  Werth  setzte  sich  in  moralischen  Respect 
gleichsam  um.  Die  Opferung  eines  Thiers  in  dieser  Art,  um  das  Fell  aufzuheben, 
ist  allerdings  nicht  ein  eigentliches  Holokautoma  (also  nicht  ein  eigentliches 
Diasienopfer),  da  man,  nach  Plut.  Q.  Sympos.VI,  8,  1  (SfiVQvaiot .  .  .  ^ovci 
BovßQcaoTSi  xavQOV  (tsXava  xal  %a%a%6flfavTsg  avtodogov  oloTUtvrovaiv) 
zu  schliessen ,  das  Ganzopfer  nicht  häutete.  Aber  mit  Bezug  auf  die  Genuss- 
losigkeit  eines  zum  Jiog  %<68tov  führenden  Opfers,  passt  die  Annahme,  man 
habe  solche  Felle  an  den  Diasien  zubereitet,  vollkommen  zu  der  überlieferten 
Strenge  (azvyvotrjg)  und  Genusslosigkeit  diasischer  Opferungen. 
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Ralenderzeit.  Die  Vorfeier ,  ta  ^j^^xlTjstiBia,  fand  am  VID 
Elapheboiion  statt,  Aeschin.  3,  66  sq.,  wo  dieser  Kalendertag  als  der 
des  Asklepios-Opfers  und  als  Proagon  bezeichnet  ist.  Es  folgte  also 
gleich  am  IX  der  Agon,  die  städtischen  Dionysien  selbst,  wie  G.  Fr. 
Hermann  G.  A.  59,  6  annimmt,  während  Andere  (Corsini,  Rinck)  ein 
Intervall  zwischen  der  Vorfeier  und  der  Feier  behaupten.  Aber  den 
Proagon  vom  Agon  zu  trennen  ist  unpassend,  und  auch  der  lacchus- 
Feier  geht  eine  Begehung  für  ksklepios(Emdav(fia)  vt^hrscheinlich 
unmittelbar  voran.  Aus  dem  späten  Decret  vom  IX  (Ephem.  n. 
4107)  folgt  nicht  die  Festlosigkeit  dieses  Tages;  s.  unt.  S.  390. 

Die  Nachfeier,  tuUdvSia^  io^tTJ  rig^Ad^vriöi  (letä  rä  ^lovv- 
eia  ayo^ivTi  Phot.  p.  376  (G.  A.  59,  5),  war  am  XVIII  schon  vor- 
bei; Aeschines  2,  61.  ^rifioöd'ivrjg  xeXevst  rovg  XQVtdvevg  (leta 
tA  ^iovv0ia  Tct  iv  a6rBi  xal  zi^v  iv  ^lovvöov  ixxXfj6iav 
nQoyQcitlfccL  dvo  ixxXriöiag,  rijv  (ikv  ty  oyd&rj  ixl  äixa^  t'qv  dh 
TTJ  ivdtrj  inl  8ixa.  Nach  dem  städtischen  Bacchusfest  und  den 
diesem  angeschlossenen  Pandien  (s.  vorhin  £0(»Tif  tig  (istd  rä  ^lo- 
vv0ia),  endlich  auch  nach  der  wiederum  den  Pandien  angeschlossen 
neu  E3iklesie  (Dem.  21,  9  6  fihv  v6(iog  o'&tog  iöxiv,  xa%'^  ov  at 
jtQaßolal  yiyvovtai,  Xiycav,  ßgasQ  i^xovöate,  noutv  nqv  ix- 
xkri^Cav  iv  ^dioviieov  fietä  td  IlävSuc),  sollen  Versammlungen 
am  XVllI  und  XIX  gebalten  werden. 

Bemerk enswerth  ist,  dass  Aeschines  a.  0.  die  Pandien  über- 
geht ;  nach  den  Dionysien  [und  PandienJ  und  der  Versammlung  im 
Theater,  sagt  er. 

Setzen  wir  nun  die  Pandien  als  einen  besonderen  Tag,  die  ix- 
xkricCa  iv  Jtovvöov  ^srd  td  Ildvdia  ebenfalls  als  einen  beson- 
deren Tag,  so  schlössen  „die  eigentlichen  Dionysien  am  XV"  G.  A. 
59,  6,  vorausgesesetzt,  dass  kein  unbenutzter  Tag  dazwischen  lag. 
Die  Aufeinanderfolge  für  Aeschin.  2,  61  ist  also  diese  nach  C.  Fr. 
Hermann: 

Elapheboiion  XV  letzter  Dionysienlag. 

XVI  Pandientag. 

XVII  ordentliche  Ekklesie  im  Theater. 

^.^    I  die  beiden  a.  0.  anberaumten  Ekklesien. 
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Diese  Construction  giebi  uns  ein  Maximum,  sie  billigt  dem 
städtischen  Feste  neun  Feiertage  zu»  erstlich  die  Asklepieen  am  VIII, 
dann  vom  IX  bis  zum  XV  sieben  eigentliche  Dtonysientage,  endlich 
noch  einen  letzten  Festtag  Pandia  geheissen.  Auch  der  Interpolator 
[Dem.]  21,  8  vofwg.  rovg  ngyrdvetg  noistv  ixxkriüvav  hv  ^io- 
VV0OV  rg  vötSQaia  TlavSCiov  hat  die  Versammlung  nach  den  Pan- 
dien*)  als  einen  besonderen  Tag  angesehen. 

Wiewohl  sich  bei  neun  Feiertagen  Tom  VIll  bis  zum  XV  die 
Ekklesien  sehr  drängen,  indem  nicht  weniger  als  drei  unmittelbar 
hinter  einander  folgen,  ist  es  doch  von  Werth,  die  längst-mögiiche 
Ausdehnung,  die  obige  Zeugnisse  erlauben,  kennengelernt  zu  haben. 
Ebenso  wichtig  indess  ist  es,  ein  Minimum  aufzustellen. 

Geben  wir  also  dem  Interpolator  Unrecht  und  behaupten ,  der 
Pandientag  habe  die  Versammlung,  welche  gesetzmässig  im  Theater 
nach  dem  Feste  stattfand  mitumfasst,  derselbe  sei  vonCorsini  richtig 
auf  XIV  Elaphebolion  gesetzt;  so  dauere  das  städtische  Dionysienfest 
im  engsten  Sinn  5  Tage,  mit  Einrechnung  der  Asklepieen  6;  der 
Pandientag  könne  als  siebenter  Festtag  nicht  gerechnet  werden, 
weil  er  mit  auf  Geschäfte,  verwandt  sei. 

Eine  kürzere  Dauer  der  glänzendsten  Dionysien,  welche  Athen 
hatte,  lässt  sich  nicht  annehmen,  da  von  den  5  Tagen  die  grössere 
Hälfte  für  Schauspiele  benutzt  ward  (drei  Tage,  Sauppe  in  Ber.  d. 
Sachs.  Ges.  1855  p.  22)  und  der  Festzug  nebst  Opterschmaus,  ferner 
der  Agon  cyclischer  Chöre  wenigstens  zwei  Tage  forderten.  Fol- 
gendes also  ist  das  Minimum  der  grossen  Dionysien ; 

Elaphebolion  VIII  Asclepiea,  Vorfeier. 

IX  Festzug  und  Schmaus. 

X  ot  Ttatdsg  (cf.  i}  TtOfiTti^  xal  oC  natSeg 

[Dem.]  21,  10). 

XI  \  an  jedem  der  drei  Tage  vormittags  eine 

XII  \  tragische  Trilogie,  nachmittags  eine  Co- 

XIII  J  mödie;  Sauppe  p.  21. 


•)  Diese  Versammlung  ist  vielleicht  Philistor  I  p.  193,  6  mit  iuHlria^a  iv  . 
Jiovvaov  gemeint;  sie  ist  in  der  IX  Prytanie  01.109,  2  Archon  Pythodotns  be- 
reits abgehalten.  Doch  ist  ihr  Datum  ungewiss.  Man  hat  die  gesetzmässige 
Versammlung  nicht  immer  unmittelbar  nach  dem  Feste  gehalten.  Die  inTilrjöia 
iv  JiovvGov  einer  Inschrift  jüngerer  Zeit  Ephem.  von  1862  n.  180  ist  ihrem 
Inhalte  nach  offenbar  die  erste  nach  den  grossen  Dionysien  und  ihr  Datum  ist 
^EXatpT^ßolimvoi  dendzi]  vatSQa  d.  h.  Elaphebolion  XXI. 
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XIV  Pandienopfer  und  am  selben  Tage  die  ge« 
setzlich  angeordnete  Ekklesie. 

XV  ] 

XVI  i  frei. 
XVII 

XVIin  die  nacliAeschin.  2,61  im  Jalire  01.108, 
XIX  J  2  angesetzten  Versammlungen. 

Die  Stellen  aus  den  Rednern»  s.  o.  S.  387,  lassen  sich  mit  dem 
kürzeren  Ansatz  vereinigen,  ja  es  zeigen  sich  einige  Vortheile,  die 
das  Maximum  nicht  bietet.  Es  entsteht  nicht  ein  solches  Gedränge 
von  Ekklesien.  Von  geringerer  Bedeutung  ist  es,  dass  Aeschines 
den  Pandientag  nicht  überspringt,  wenn  die  im  dionysischen  Theater 
herkömmliche  Volksversammlung  am  Kalendertage  der  Pandien 
selbst  stattfindet. 

Auch  sonst  hat  das  Minimum  gute  Eigenschaften,  dieHermann's 
Maximum  nicht  hat.  Plautus  (Pseud.  321  ut  opperiare  hos  sex  dies 
festos  modo  cet.)  spricht  von  6  Festtagen.  Das  Maximum  giebt  sie- 
ben eigentliche  Dionysientage  und  neun  Feiertage  im  Ganzen.  Da 
bei  Plautus  überhaupt  nur  sex  dies  festi  erwähnt  sind ,  so  lässt  sich 
das  auf  fünf  eigentliche  Dionysientage  und  einen  Tag  Asklepieen 
deuten,  dann  haben  wir  sex  dies  festi. ''') 

Einen  Vortheil  bietet  ferner  das  Minimum  dar,  im  Datum  der 
Pandien.  So  wie  Hermann  über  die  Pandien  dachte,  konnte  er  sie 
nirgends  passender  als  am  XVI  ansetzen ;  er  hielt  sie  für  ein  Ge- 
sammtfest  der  Phyle  Dias,  und  ein  bekanntes  Sammlungsfest  aller 
Athener  wird  am  XVI  Ilecatombaeon  gefeiert.  Aber  \Yahrscheiulich 
sind  die  Pandien  eine  Vollmondsfeier  (s.  Stark  zu  G.  A.  59,  5),  und 
Vollmond  ist  am  XIV,  wo  der  Minimal-Ansatz  die  Pandien  hinbringt. 
Diesen  Vortheil  kann  man  durch  keine  Modification  dem  längeren 
Ansätze  aneignen  oder  behaupten,  der  XVI  sei  wie  für  die  Munychien 
(s.  S.  112  undS.  404)  als  Vollmondstag  gewählt,  da  die  Nähe  des 
Vollmonds  auch  für  die  Munychien  Nebensache  ist. 

Auch  scheint  am  XIV  Elaphebolion  Ol,  89,  2  der  Friede  a. 
Chr.  423  ratificiert  zu  sein,  durch  eine  Volksversammlung  am  Pan- 
dientage.     Bei  Thuc.  IV,  118  wird  &q%slv  Sh  trjvSs  rijv  '^(iBQav 


*)  Man  könnte  Hermanns  Ansatz  um  einen  Diouysieotag  verringern  und  nur 
6  eigentliche  Dionysientage  annehmen.  Doch  sind  die  Asklepieen  ohne  Zweifel 
ein  dies  festus  und  es  ist  nicht  einzusehen,  weshalb  der  Asklepieentag  ausge- 
BchloBsen  sein  sollte. 
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tatgaöa  ijcl  ddxa  *Ei^^fißoXi(3vog  ftn^vög  bedeuten :  es  solle  be- 
ginnen der  heutige  Tag,  der  Tag,  an  welchem  eben  die  Ekklesie 
stattfand;  nicht  aber:  nachbenannter  Tag;  so  heisst  ^d£  17  ri^iga 
totg'^XkijiSL  [isyaXcav  xaxäv  uq^sv  „der  heutige  Tag  wh*d  ein 
Anfang  grossen  Leids  in  Hellas  sein."  Die  Pandienversammlung 
zur  Zeit  des  Frühlingsvollmonds  eignete  sich  zu  solchen  hochwich- 
tigen Beschlüssen.  —  Auch  der  Friede  des  Nicias  a.  Chr.  421  lief 
wahrscheinlich  von  diesem  Vollmond  (ix  dtowcicov  svd'vg  rc5v 
döUTuSv^  Thuc.  V,  20).  Vgl.  auch  S.  205.  In  dem  Separatvertrag 
der  beiden  Grossmächte,  welcher  sich  dem  Frieden  des  Nicias  an- 
schloss  (im  Frühling  desselben  Jahres  a.  Chr.  421)>  wurde  bestimmt, 
die  Spartaner  sollten  jährUch  zu  den  Dionysien  nach  Athen  kommen 
und  den  Vertrag  erneuern,  Thuc.  V,  23.  Die  Meinung  war  vermuth- 
lieh  die,  dass  sie,  nachdem  sie  —  auf  bestimmten  Plätzen  im  Theater 
(certo  in  loco,  Cic.  de  Sen.'  §  63)  sitzend  —  das  städtische  Fest  mit 
begangen,  der  Volksversammlung  unmittelbar  danach  anwohnen  und 
den  Vertrag  am  XIV  Elaphebolion  iv  jdiovvoov  fistä  za  Ildvdva 
bestätigen  sollten. 

In  Hermann's  Ansatz  ist  Elaphebolion  XIV  noch  Schauspieltag; 
man  müsste  also  morgens  ehe  das  Schauspiel  anfing  die  Thuc.  IV, 
118  erwähnte  Ratification  vollzogen  haben.  Dass  an  halben  Fest- 
tagen auch  decretiert  wurde,  ist  nicht  zu  leugnen;  s.  Eleusinien 
S.  225.  Wenn  in  der  späten  Zeit,  der  die  Ephebeninschrift  Ephem. 
n.  4107  aqgehört,  das  städtische  Dionysienfest  noch  vom  VIII  Ela- 
phebolion begann,  so  hat  man  sogar  den  zweiten  Festtag  Elaphe- 
bolion IX  (a.  0.  lin.  50)  dazu  benutzt,  ein  Decret  abzufassen.  In 
diesem  Decret  wird  den  Epheben  erlaubt,  ihrem  Kosmeten  ein  Bild 
an  öffentlichem  Orte  zu  setzen.  Dies  ist  indess  ein  geringfügiger 
Gegenstand  verglichen  mit  der  Vollziehung  eines  ganz  Hellas  an- 
gehenden Friedens;  auch  sind  die  Zeitverhältnisse  im  höchsten 
Grade  verschieden  und  durch  das  Decret  Ephemeris  n.4107  eineBe- 
schliessung  am  XIV  Elaphebolion  89»  2  schwerlich  zu  rechtfertigen, 
wenn  der  XIV  damals  Schauspieltag  war.  —  Das  Decret  bei  Böckh 
Stud.  p.  88  SsTcdty  Tcgotigcf,  ist  nicht  vomX,  sondern  vom  XX  Elaphe« 
bolion,  also  nicht  von  einem  städtischen Dionysientag;  s.S. 335 Note*. 

Im  Nachtheil,  endlich,  ist  das  Maximum  auch  nach  dem  Kalen- 
dergebrauch. Die  Thesmophorien  und  Anthesterien  haben  im  Monat 
eine  solche  Stellung,  wie  der  Minimal-Ansatz  den  Dionysien  giebt; 
sie  kommen  an  den  Vollmond  heran,  überschreiten  ihn  aber  nicht, 
der  Vollmond  (XIV)  ist  in  seiner  Würde  alsMonatstheiler  (dt^jjoftiji/^) 
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gewahrt.  Ein  Beispiel,  wo  im  attischen  Kalender  der  XV  oder  gar 
der  XVI  zu  Festtagen  des  wachsenden  oder  vollen  Mondes  gerechnet 
wäre,  ist  bisher  nicht  bekannt.  Der  XVI  findet  sich  dagegen  zu 
Festtagen  des  abnehmenden  Mondes  gerechnet  in  den  Eleusinien, 
und  der  XV  ebenfalls,  wenn  auch  nur  als  Rusttag;  siehe  S.  223 
und  S.  225;  vgl  S.  112. 

Diese  Gründe  empfehlen  also  den  Ansatz  S.388f.  als  den  wahr* 
scheinlicheren.  Setzt  man  die  Lenäen  zu  vier  Tagen  an ,  so  hatte 
das  städtische  Dionysienfest  engeren  Sinnes  einen  Tag  mehr,  dazu 
den  Proagon.  Auch  sind  in  der  Lenäenzeit  die  Nächte  lang,  nur 
allmählich  und  nicht  sehr  merklich  verkurzen  sie  sich ;  im  Elaphe- 
bolion  hingegen  sind  die  Tage  merklich  im  Zunehmen.  Es  können 
sich  also  die  Festacte  mit  etwas  mehr  Gemächlichkeit  ausdehnen, 
als  an  den  Lenäen. 

Von  den  Fest  acte  n  galt  der  erste,  Elaphebolion  VIII,  dem 
Asklepios.  Die  Staatsopfer,  welche  auf  Inschriften  (G.  A.  59,  4) 
getrennt  von  denen  des  städtischen  Festes  selbst,  jedoch  unmittel- 
bar vor  diesen  verzeichnet  sind  (Hautgelder),  werden  am  Asklepios- 
tempel  im  S.  W.  der  Burg  (s.  S.  251)  dargebracht  sein,  und  theils, 
im  Eingange  der  Festzeit,  Heil  und  Segen  für  das  athenische  Reich 
gewonnen,  theils  insonderheit  die  dogmatische  Herauffuhrung  des 
Festgottes  durch  Asklepios  bezielt  haben.  Sie  können  hiernach  mit 
den  vorbereitenden  Opfern  des  XVH  und  XVIII  Boedromion  vergli- 
chen werden.    S.  S.  248  f.  und  Einleitung  S.  72. 

Früh  morgens  erschollen  Päane  am  Tempel  des  Asklepios 
(Aelian  bei  Suid.I,  1  p.  796  sq.  Bernh.)i  vielleicht  nach  einem  abend- 
lichen Voropfer;  vormittags  mochte  das  Hauptopfer  folgen,  dann  der 
dionysische  Proagon,  zu  welchem  man  sich  nach  dem  Asklepios- 
Opfer  in  das  lenäische  Theater  begeben  haben  wird  (etwa  nach- 
mittags). Vom  VIII  Elaphebolion  sagt  Aeschines  3,  66  sq.  ot'  i|i/ 
rc5  ^A6Kkri7Ciip  i}  d'vöia  xal  jCQoaycav  iv  ty  isgä  i^fiiga.  In  dem 
Decret  Ephemer,  von  1862  n.  220  heissen  die  Begehungen  des  As- 
klepieentages  „Proagonen  in  den  Tempeln**,  iTCBxiksdB  Sl  (seil. 
6  ayGivod'ixrig)  xal  tovg  7CQoay(3v[ccs]  '^ovg  iv  totg  [eQotg."^) 


*)  Hier  haben  wir  einePluralität  voaProagonen  und  ebenfalls  von  Tempeln, 
bei  denen  man  sie  vollzog.  Einer  solchen  Pluralität  entsprechen  die  Paeane 
für  Asklepios  und  hernach  Hymnen  (Demosthen.  21,  vKod",)  für  Dionysos,  wie 
auch  die  Benutzung  zweier  heiligen  Stätten,  des  Asklepiostempels  und  des  Le- 
naeons. Doch  fragt  es  sich,  üb  nicht  noch  andere  Proagonen  da  waren,  die  wir 
nicht  kennen ,  ob  die  Chytrenlieder  am  XIII  Anthesterion  etwa  auch  unter  den 
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Wenn  es  dunkel  wurde  und  der  IX  Elapbebolion  anbrach,  er- 
schien, durch  des  Asklepios  Wundermacht,  Dionysos  unter  der  Fest- 
gemeine.  Am  passendsten  nämlich  wird  die  Heranbringung  des 
Dionysosbildes,  welche  Ephemer,  n.  4097,  4098  und  4107  erwähnt 
ist,  auf  den  Vorabend  der  städtischen  Dionysien  engeren  Sinnes  ge- 
setzt werden.  Das  im  lenäischen  Heiligthum  stehende  Bild  wurde 
aufgehoben  und  bei  Lichtglanz  von  den  Epheben  ins  Theater  ge- 
tragen. Ephem.  4098  lin.  11  slgijyayov  Sh  xal  xov  ^lövvCov 
and  f^g  i6%dqttg  sig  ro  ^aaxQOv  iistd  (pcDtog  xal  iTtsiitffav 
tolg  /Jvavvöioig  xavgov  &^vov  trov  d-eov,  ov  xal  Idiföav  iv 
tp  CsQci  tfj  jtofijt^;  hier  geht  das  slgaystv  slg  ro  ^iaxQov  der 
Pompe  voran.*)  Das  Bild  wurde  in  der  Orchestra  aufgestellt.  Dio 
Chr.  XXXI  p.  386  Dindorf:  xov  ^i6w6ov  iicl  ri)v  6gxq6xQav 
xid'daöLv  {^j4d^vatoi). 

Das  ins  Theatei^  gestellte  Bild  kann  nur  das  Schaubild  des 
Alcamenes  gewesen  sein,  nicht  das  bei  den  Antbesterien  getragene 
Cultusbild ;  s.  oben  S.  353.  Die  Goldelfenbeinstatue  des  Alcamenes 
entsprach  dem  characteristischen  Zwecke  des  Festes.  Man  wollte 
den  Bündnern,  den  vielen  Fremden  überhaupt,  imponieren.  Alles 
sollte  herrlich  und  glänzend  sein.  Das  Cultusbild  war  aber  gewiss 
nicht  herrlich  und  glänzend. 

Bei  Aufstellung  des  Bildes  muss  der  Priester  des  Dionysos 
Eleuthereus**)  eine  Function  gehabt  haben,  so  wie  das  Schau- 
bild auch  nur  eine  veredelte  Copie  des  Cultusbildes  des  Eleuthereus 
gewesen  sein  dürfte. 

Am  Lichttage  des  IX  alsdann  folgte  der  Festzug.  Der  Inter- 
polator  [Dem.]  21,  10  stellt  ihn  voran:  xotg  iv  aexsi  ^vovvöioig 
ri  xofixrj  xal  of  Jtatdsg  (cyclische  Chöre)  xal  6  xäiiog  (Umzug 
nach  dem  Schmaus)  xal  ot  x(X)[ic)dol  xal  oi  XQaytpdoC,  In  Er- 
mangelung besserer  Autoritäten  müssen  wir  uns  wo  möglich  doch  an 
den  Interpolator  halten. 

Von  dem  Festzuge  sind  wir  wenig  unterrichtet.     Er  unter- 


nifoaymvB^  mit  begriffen  sind?    Ich  verneine  vorläufig  beide  Fragen  und  erle- 
dige den  Plural  durch  die  Begehungen  der  Asklepieen  selbst. 

*)  Diese  Inschriften  sind  ans  später  Zeit.  Aber  was  sie  berichten,  beruht  anf 
altem  Brauch. 

**}  Dieser  Priester  hatte  im  Theater  den  ehrenvollsten  Platz,  wahrscheinlich 
am  nächsten  bei  dem  Bilde  des  Eleuthereus.  Siehe  den  Plan  einiger  Sitzreihen 
in  Ephemeris  vom  28  Juni  1862  Tafel  20.    . 
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schied  sich  von  dem  aotbesterischen  durch  Benutzung  der  Tages- 
helle und  durch  zahlreichere  Theilnahme  von  Bündnern  und  Frem- 
den, obwohl  viele  der  fremden  Myslerienbesucher  auch  die  Anthe- 
sterien  mitgefeiert  haben  müssen.  Die  Bündner  kamen  im  Elaphe- 
bolion  nach  Athen,  um  ihre  Steuern  zu  entrichten;  hier  wird  manche 
Stadt  auch  Geschenke  (Opfervieh,  Tempelgeräth)  mitgesendet  ha- 
ben. *)  Auch  der  Staat  der  Athener  besorgte  Opfervieh,  wovon  die 
Hautgelder  einmal  mit  853  (C.  1. 1  n.  157),  ein  andermal  mit  808 
(Rangabe  U  p.  501  n.  842)  Drachmen  angegeben  sind.  Nach  Ephe- 
meris  n.  4098  Hn.  12  schenkten  die  Epheben  einen  schönen  Stier, 
den  sie  bei  der  Pompe  opferten.  Das  Volk  bewilligte  ihnen  einen 
Kranz  dafür;  nach  n.  4097  schenkten  sie  dem  Gott  eine  Phiale  zu 
100  Drachmen. 

Geschenke  der  Art  und  das  Opfervieh  des  Staats  wurden  ohne 
Zweifel  im  Festzuge  einhergeführt,  dazu  viel  kostbares  Geräth  zur 
vortbeilhaftesten  Anschauung  gebracht,  wie  an  den  Panathenäen. 
Denn  Ranephoren  sind  auch  für  die  Dionysien  bezeugt.  **)  An  die 
Opfer  und  das  Opferpersonal  schlössen  sich  in  buntem  Gemisch  die 
Feiernden  theils  zu  Fuss,  theils  zu  Wagen,***)  häufig  auch  in  Masken 
(a.  0.)  an.  Doch  hatte  dieser  Festzug  wahrscheinlich  mehr  Regel 
und  Zwang  als  der  anthesterische  oder  lenäische,  weil  die  Anwesen- 
heit vieler  Ausländer  zu  einer  ernsteren  Haltung  nöthigte. 


*)  Dass  die  Bündner  aber  einen  (paXXog  nach  Athen  zu  den  Dionysien  lie- 
ferten, beruht  blos  auf  einer  Inschriftenstelle,  die  vielleicht  verdorben  ist  Rang. 
II  p.  403  n.  786  b.  Auf  den  Stein  sind  keine  Dionysien  erhalten,  allerdings 
aber  u  ipocXXoVf  woraus  gemacht  ist:  [ngogaycclystv..  [igJiovvai,]a  tpaXXov, 
Eine  so  seltsame  Sache  muss  vorläufig  beanstandet  werden.  Vgl.  Sauppe  de 
inscr.  Pan.  p.  10.  —  Auch  Plutarch  scheint  den  Phallos  als  etwas  bäuerlich 
Einfaches  zu  betrachten  und  zu  dem  zu  rechnen,  was  spatere  Prachtliebe 
nicht  mehr  kannte,  de  cupid.  divitiar.  8  (Tom.  III  p.  404  Tauchn.):  dXXä  vvv 
tavxa  nccQOQätat  'aal  'qqxxvtaTaiy  wo  tavta  auch  auf  tpaXXog  geht. 

**)  Ausser  Schol.  Ar.  Ach.  242,  wo  die  svysvstg  nagd'ivoi  nur  den  grossen 
Dionysien  zuzueignen  sein  dürften,  haben  wir  jetzt  ein  Ehrendecret  für  den 
Vater  einer  Kanephore,  der  durch  einen  Epheukranz  (xtrrov  CTeqxüvcp)  geehrt 
wird.  Ephemer,  von  1862  n.  180:  InsiSii  6  [ä]Q%av  ZmTtvqoq  [dno]fpaCvBi 
xov  naviga  ziqg  iiaroiXe[xd's£crjg]  navrjtpoQOV  ZmjtvQOv  {ni]iiilf ai  z^v  ^v- 

yaxBQa  xiiv  iavxov  T otcovaav  x6  tsQOV  Tiavovv  x<S  d'ftp  %ctxä  xä 

näxQia  X.  r.  X,  Der  dem  geehrten  gleichnamige  Archon  veranlasst  durch  seine 
Erklärung  (junotpalvBi)  das  lobende  Decret,  da  er  Vorstand  des  Festes  ist,  s. 
u,  S.  »96  f. 

•**)  Aber  nicht  auf  andlaig^  wie  bei  den  Lenäen  und  Anthesterien.^  Wenig- 
stens sagt  Plutarch  de  cupid.  div.  7 :  Sevymv  iXccvvonivtov, 
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Auf  dem  Markt  hielt  die  Pompe  an ,  damit  ein  cyclischer  Chor 
den  Zwölf- Götter -Altar  umtanze.*)  Die  Benutzung  dieses  Altars 
stimmt  zu  der  über  Athen  hinausreichenden,  allgemein  griechischen 
Bedeutung  des  Festes. 

Das  Ziel  der  Pompe  war  das  Lenaeon;  es  konnte  beim  Hinziehen 
um  die  Burg  zweimal  berührt  werden,  so  dass,  wenn  der  Festzug 
zuerst  dem  dionysischen  Orte  nahete,  der  seit  dem  Vorabend  dort 
thronende  Gott  (s.  o.  S.  392)  die  Huldigungen,  Lieder,  Opfergaben 
Silbersachen  annahm,  hierauf  aber  das  Dionysosbild  aufgehoben 
wurde,  um  in  Mitten  der  Feiernden  durch  den  Ceramicus  nach  der 
Academie  und  wieder  zur  Stadt  ins  Lenaeon  zurückgetragen  zu  wer- 
den, wie  bei  den  Anthesterien.  Doch  wissen  wir  nicht,  ob  bei 
Philostr.  H,  13  (G.  A.  59,  8),  otcots  Öi  '^xov  ^lovvöia  xal  Tcatioi 
ig  *Axadij(iücv  to  xov  ^tovviSov  idog,  nicht  Mos  an  die  An- 
thesterien zu  denken  ist.  Die  Hinbringung  des  Bildes  in  s  Theater 
deutet  zunächst  nur  darauf,  dass  der  Gott  bei  seinem  Lenaeon  die 
Feiernden  empfangen  soll. 

Die  Opferschmäuse  folgten  unmittelbar  auf  die  Pompe  und 
dauerten  bis  in  den  Abend  (also  in  den  X  Elaphebolion)  hinein. 
Schon  bei  denAsklepieen  am  VUI  ward  ein,  wie  das  Hautgeld  C.  L  I 
n.  157  lehrt,  kleinerer  Schmaus  ausgerichtet;  der  grosse  Schmaus 
am  IX  und  X  fand  ohne  Zweifel  am  Lenaeon  statt,  da  wo  die  Choen 
gefeiert  wurden.  Gegessen  und  getrunken  wurde  auch  noch  an  den 
übrigen  Festtagen  reichlich,  die  Zuschauer  waren  bekränzt  (G.  A. 
60,  31) ;  auch  während  der  Aufführungen  gingen  diese  Genüsse  fort 
(a.  0.  55)i  so  dass  Lustspiele  meistens  vor  satten  und  trunkenen 
Gästen  gespielt  wurden,  welche  weit  mehr  zum  Lachen  als  zur  Kritik 
aufgelegt  waren. 

Auf  Elaphebolion  X  (Lichttag)  müssen  die  lyrischen  Wettkämpfe 
gesetzt  werden,  mehr  Tage  bleiben  nicht  übrig  nach  dem  Minimai- 
Ansatz,  da  Elaphebolion  XI  bis  XlU^  drei  Tage,  für  das  Schauspiel 
erforderlich  sind.  Es  sind  also  oCTtatSsg  xal  6  xä^iog  an  Einem 
Tage  zu  denken,  s.  o.  S.  392 ;  dem  Siege  eines  Knabenchors  (of  TcatSsg) 
folgt  ein  Siegesschmaus,  ein  Gelage  (xoJftog).    Unzureichend  giebt 


*)  Xenophou  spricht  Hipp.  III,  2  von  dea  Festzügea  wie  man  sie  machen 
müsse,  und  fugt  hinzu:  xal  iv  toig  Jiovvatoig  ot  xoqol  nQogeni%aqCiovtai 
aXXoig  TS  d'sotg  xal  toCg  dcodexa  xoQSvovtsg,  Siehe  Petersen ,  Zwoifgotter- 
System  p.  14.  Bacchus  ist  nicht  unter  den  12  Göttern,  der  Altar  mag  schon  so 
benutzt  sein,  als  das  Hauptfest  des  Elaphebolion  noch  dem  Apoll  gehörte. 
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freilich  der  laterpolator  blos  natdagy  da  auch  cyclische  Männer- 
chöre  wetteiferten  (G.  A.  59,  12). 

Die  Leistung  jedes  einzelnen  der  verschiedenen  Chöre  dürfen 
wir  uns  nicht  ganz  kurz  denken,  da  der  Siegspreis  bedeutend  war. 
Auch  der  nicht  geringe  Kostenaufwand  des  Choregen  (Lys.  21,  2 
und  4)  empfiehlt  die  Annahme,  dass  man  auf  das  Anhören  solcher 
Chöre  entsprechende  Zeit  verwendet  habe.  Hiernach  kann  es  zu 
wenig  scheinen,  wenn  der  oben  empfohlene  Ansatz  nur  einen  ein- 
zigen Tag  erübrigt  für  die  lyrischen  Agonen;  doch  wenn  wir  für  das 
ganze  Fest  zehn  Chöre  annehmen  und  diese  theils  dem  Proagon, 
theils  der  Dramatik ,  theils  endlich  dem  lyrischen  Wettkampf  des 
X  Elapbebolion  zuweisen,"^)  so  ist  für  letzteren  ein  Tag  genug. 

Für  den  lyrischen  Agon  des  X  Elaphebolion  hat  Pindar  einen 
Dithyramb  gedichtet,  welcher  ungefähr  so  begann,  Frgm.  46  (45): 
Zum  Chorreigen  kommt,  ihr  olympischen  Götter ,  schenket  mir  ein 
anmuthiges  Lied,  die  ihr  des  heiUgen  Athen  duftende  Mittelstätte**} 
(&€lteog  ofitpalog)  umwandelt  und  den  buntgeschmückten  Markt. 
Empfangetveilchengewundene  Kränze  und  die  Spende  der  Frühlings- 
wasser. Schauet  auf  Eueren  Dichter,  der  sich  dem  epheubekränzten 
Bacchus  nahet  mit  einem  Preisgesang ;  den  Sohn  des  höchsten  Zeus 
und  des  Weibes  von  Theben  will  er  loben.  Denn  die  Zeit  ist  wieder 
erfüllt,  wo  die  freundlichen  Hören  den  Wolkenhimmel  aufthun,  wie 
ein  bräutliches  Gemach  und  wo  die  Rebe  auf  des  duftigen  Lenzes 
Geheiss  anhebt  zu  schwellen,  wo  die  alte  Erde,  die  ewig  junge,  sich 
frische  Veilchen  in  das  Haar  flicht,  mit  den  Veilchen  auch  Rosen,***) 


•)  Man  kann  auch  andere  Voraussetzungen  machen,  z.B.,  dass  jeder  Chor, 
der  im  Drama  auftrat,  auch  noch  dem  Gotte  einen  Hymnus  singen  musste.  Aher 
auch  dann  können  wir  sämmtliche  10  Chöre  zwischen  dem  Agon  und  Proagon 
vertbeilen,  so  dass  5  auf  jeden  Tag  kommen.  Bei  den  Thargelien  ist  eine  solche 
YertheilttDg  nicht  möglich,  ein  Proagon  wenigstens  nicht  hekannt.  Dennoch  hat 
Niemand  für  die  cyclischen  Chöre  der  Thargelien  mehr  als  einen  Tag  verlangt. 
Allerdings  werden  die  dionysischen  Chöre,  ihrer  grösseren  Berühmtheit  gemäss, 
grösseren  Umfang  gehabt  haben  als  die  thargelischen. 

♦*)  Den  ofAtpaXog  hat  Böckh  p.  577  für  die  Tholos,  Job.  Tycho  Mommsen 
für  die  Burg  genommen.  Es  wird  aber  mit  Petersen  (Zwölfgöttersystem  p.  39) 
und  Anderen  der  Altar  der  zwölf  Götter  zu  verstehen  sein,  von  welchem  als 
von  einem  Centrum  (ofiqpaXo's)  die  Entfernungen  Atticas  gemessen  wurden. 

***)  Auch  in  dem  Epigramm  des  Bacchylides  (oder  Simonides  Fr.  150 ,  bei 
Bergk  p.  789)  ist  von  Rosen  die  Rede;  es  bezieht  sich  auf  einen  Sieg  der  qpvXij 
'Ayiaiiecvtig  an  den  grossen  Dionysien  und  den  durch  dithyrambischen  Sieg 
errungenen  Dreifuss.     Es  scheinen  April-Rosen  zu  sein. 


396  Stfidtiflche  Dionysien. 

WO  die  Welt  wiederhallt  von  Flötenton  und  Gesang,  wo  Semelen,  der 
schönen  Magd,  unsere  Lieder  schallen. 

Auch  andere  Lyriker  dichteten  für  diesen  Agon,  s.  Preller  B. 
E.  II  p.  1063. 

Es  folgten  die  Schauspieltage,  deren  weder  mehr  noch  weniger 
als  drei  waren,  jeden  Tag  wurde  vormittags  eine  tragische  Trilogie, 
nachmittags  eine  Comödie  aufgeführt.  Sauppe's  Gründe  (Ber.  d. 
Sachs.  Ges.  1S55  p.l8  bis  21)  für  diese  Ansicht  sind  durchaus  über- 
zeugend. 

Nach  der  letzten  Comödie  des  XlII  Elaphebolion  und  dem  Aus- 
spruche der  Bühnenrichter  war  das  städtische  Dionysienfest  zu  Ende, 
gegen  Sonnenuntergang  oder  noch  später.  Man  kann  vermuthen, 
dass  noch  ein  Abendopfer  zum  Schlüsse  gebracht  wurde,  wie  die 
PlemochoSn  in  Eleusis,  und  dass  dies  Abendopfer  Pandia  hiess. 
Wenn  der  Vollmond  des  XIV  über  der  feiernden  Stadt  aufging,  so 
war  es  Zeit  seiner  Tochter  Pandia  ihr  Opfer  zu  geben ;  Hymn.  Hom. 
32,  11  (iifxsQirj  di%6ii7ivoQ).  Die  Ekklesie  des  XIV  folgte  mit 
nächstem  Morgen  ^srä  xct  Ildvdia,  nach  dem  Opfer  am  Vorabend, 
also  —  v6xBQaCa  als  den  natürlichen  Tag  (Licht-Tag)  genommen  — 
allerdings  rgf  vCtsQaCa  TlavSifov  [Dem.]  21,  8;  s.  o.  S.  388.  Nach 
attischem  Kalender  freilich  gehört  der  Vorabend  zur  nächsten  Helle 
und  bildet  mit  ihr,  nebst  der  Nacht,  ein  kalendarisches  wx^fisgov, 
so  dass  die  Pandien  und  die  Ekklesie  demselben  XIV  Elaphebolion 
angehören. 

Als  Preise  für  die  musischen  Leistungen  des  grossen  Dionysien- 
festes  wurden  Stiere  und  Dreifüsse  gegeben,  G.  A.  59,  13.  Aus  den 
mitunter  prachtvoll  aufgestellten  Dreifüssen  entstand  die  Tripoden- 
strasse;  vgl.  Böckh  C.  I.  I  p.  342  sqq.  Die  Dreifüsse  scheinen 
aus  der  Zeit  beibehalten  zu  sein,  als  das  Fest  noch  apollinisch  war. 

Die  Verwaltung  des  Festes  im  Ganzen  lag  in  den  Händen 
des  Archon  Eponymos,  PoUux  VIII,  89:  6  Sh  a^x^iv  dvax(%"fii5i  (ihv 

Einen  Monat  vor  dera  Feste  (also  um  den  VIIIAnthesterion)  ver- 
sammelte der  Archon  die  Choregen  jeder  Phyle.  In  dieser  Ver- 
sammlung wurden  die  Auleten  dem  einzelnen  Choregen  für  seinen 
Chor  zugelooset.  Demosthen.  21  varo^.  v.  58  sqq.:  id'og  dh  ^v 
iCQO  fii]vög  f^g  ioQf^g  tbv  aQ%ovxa  ewayeiv  xovg  %oq7iyovg 
indöxrig  (pvXrjg  slg  x6  Xaxatv  naQl  xäv  avXrixiSv  (Sauppe,  im  In- 
dex Or.  Att.  p.  38).  Zum  Chytrentage  war  wohl  alles  in  Ordnung, 
s.  oben  S.  368. 
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Ohne  Zweifel  wurde  die  Wahl  der  Choregen  fürs  folgende  Fest, 
die  schon  im  Monat  nach  dem  eben  gefeierten  (im  Munychion)  statt- 
fand, ebenfalls  vom  Archon  geleitet.  ^Enmtdcrig  dh  f^g  ioQf^g 
iqycDvi^vto  ngog  aXXtjkovg  ol  xogriyol  xal  ^Qi^ov,  v^vovg  slg 
zov  ^c6vv0ov  aSovxBg^  Ttal  t^  vvxävti  tQlnovg  to  ad'Xov  ijv, 
inetSri  rov  avtov'^HXiov  xccl  ^AnoXXmva  xal  ^i6vv0ov  ßovto. 
navofiivrig  dh  t'^g  iogt'^g  iv  rcJ  ngdxip  (irivl  XQOvßükkovro  oi 
XOQTiyol  t'^g  fi,BlXov0fig  iogv^g  Dem.  a.  0.  v.  43  sqq. 

Bei  der  Ertheilung  von  Siegespreisen  und  sonstigen  Anerken- 
nungen kann  der  Archon,  als  Vorstand  des  ganzen  Festes,  nicht  un- 
thätig  geblieben  sein.  Für  die  musischen  Leistungen  gab  es  eigene 
Preisrichter;  von  diesen  hat  Sauppe  a.  0.  gehandelt  und  nach  ihm 
G.  A.  59,  24.  Die  Verkündigung  des  Ausspruchs,  die  Einhändigung 
ehrender  Zeichen  (wie  des Epheukranzes Ephemer,  von  1862  n.l80) 
lag  wohl  dem  Archon  ob. 

Die  Epimeleten  sind  Beistände  des  Archon  in  seiner  Verwal- 
tung der  Feier.  Sie  wurden  durch  Wahl  (xstgorovetv)  bestimmt. 
Dem.  21,  15:  slg^vovvCia  xeigorovalv  ijt ciisXrjrrjv  und  Ephemer, 
von  1862  n.  180,  lin.  34:  ijteidrj  ol  %BiQoxovri%'Bvxeg  imiiBkij- 
rat  %rig  7to(i7trjg  auch  lin.  39 :  rovg  incfiBlriräg  rijg  TtofiTf^g. 
Aus  der  Inschrift  ersehen  wir,  dass  die  Epimeleten  Opfer  und  an- 
deres ihnen  Zukommende  besorgten,  insonderheit  aber  für  den  Fest- 
zug thätig  waren,  weshalb  sie  BTCt^BXriralrrjg  TCOfiTCi^g  a.O.  heissen. 
Die  Inschrift  führt  die  Epimeleten  vollständig  auf,  vierundzwanzig  Na- 
men. Da  sie  aus  späterer  Zeit  ist  (Phyle  Ptolemais),  so  ist  diese  der 
Stärke  eines  komischen  Chors  (Pollux  IV,  109)  entsprechende  Zahl 
nicht  gerade  maassgebend  für  die  Zeit  der  10  Phylen. 

Archon  und  Agonothet  waren  wohl  in  der  Regel  verschiedene 
Personen.  Dies  zeigt  eine  Inschrift  aus  Ol.  105,  1 ,  dem  Jahre  des 
Callimedes,  wo  der  Agonothet  ^Aya^atog  Avxoxkiovg  IIXmd'Bvg  ist. 
Von  ihm  heisst  es  in  der.  Ephemer,  von  1862  n.  220  bekannt  ge- 
machten Inschrift:  rdg  TB  d'v0iag  3cd[0ag  ld'v0Bv  t]dg  ^axQ^ovg 
iv  Totg  xad^xov0vv  xgovoig  xaXcSg  xal  BV0Bß[(Sg^^  inBxikB0B 
81  xal  xovg  7tQoay(Sv[ag]  xovg  iv  xotg  iBQOtg  xaxä  xä  TcdxQuc 
[^i7tBHBX7Jd']ri  dh  xal  xäv  dydvcov  xäv  xb  AiowCiaxfav  xal 
xäv  aXlov  xaX(D[^g  xal  q}ilox^iiGig,  So  hat  auch  eine  Inschrift 
später  Zeit  Ephemer,  von  1862  n.  199  einen  Archon,  welcher  eine 
andere  Person  ist  als  der  Agonothet  der  städtischen  Antinoeen  d.  h. 
Dionysien. 
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Eine  Ausnahme  ist  es,  wenn  eine  Inschrift  der  späten  Zeit  Ar- 
chontat  und  Agonothesie  der  Dionysien  vereinigt,  Ephemer,  von 
1862  n.  211:  i}  Olvrßg  (pvX'^  diä  tdSv  äymviöaiiBvcuv  xoqcS 
^covv0iax& ,  rov  aQxovxa  xal  äycovo^irriv  diovvöicnf 
rdlov  'lovXiov  *Avxlo%ov  ^Eniq>avfl  ^cloTtaTtnov  Bijöa^ia 
X,  X.  X, 

Der  Agonothet  war  zur  Rechenschaftsablage  verpflichtet,  weil 
öffentliche  Gelder  durch  seine  Hände  gingen.  In  dem  Decret  aus 
dem  Jahr  des  Callimedes  ist  von  der  Rechenschaft  des  Agonotheten 
die  Rede:  slvai  dh  avtä  [d6]vrt  rag  [svdvvag  rijg']  iTCtfisXsiag 
xara  rov  vofiov  evQiöd^aL  Tcagä  tov  ärjiiov  äyad'lov]  x.  r.  A. 


Delphinien. 

Als  Theseus,  im  Begriff  nach  Greta  zu  ziehen,  die  erlooseten 
Vierzehn  im  Prytaneum  empfangen  hatte,  begab  er  sich  (mit  ihnen) 
nach  dem  Delphinion  und  legte  für  sie  einen  mit  weisser  Wolle  um- 
wickelten Zweig  des  heiligen  Oelbaums  dem  ApoUon  hin ;  nachdem 
er  dazu  gebetet,  verliess  er  die  Stadt  und  ging  an  den  (phalerischen] 
Strand  am  VI  Munychion  in  der  Absicht  seine  Cretafahrt  anzutreten. 
Zum  Andenken  an  das  Flehen  des  ausziehenden  Theseus  sendet  man 
am  VI  Munychion  die  Mädchen  ins  Delphinion,  Gnade  zu  erflehen. — 
Diesen  Bericht  giebt  uns  Plutarch  Thes.  XVIII  von  der  Entstehung 
und  dem  Brauch  des  Delphinien-Festes. 

Der  VI  ist  der  Artemis  geweihet.  Es  ist  ein  guter  Auszugstag, 
sei  es  für  den  ausgehenden  Jäger,  der  von  der  Herrinn  dieses  Tages 
guten  Fang  erbittet,  sei  es  für  den  ausziehenden  Soldaten,  welcher 
wie  die  (am  VI  Metagitnion  vermuthlich  ausgezogenen)  Marathons- 
kämpfer  für  jeden  Feind,  den  er  erlege,  der  Artemis  Agrotera  eine 
Ziege  bietet,  sei  es  endlich  für  den  ausfahrenden  Seemann  der  am 
VI  an's  Meer  gehend  gutes  Glück  hofft,  weil  der  alte  Held  Theseus 
am  VI  ans  Meer  gegangen  und  gekrönt  vom  Glück  heimge- 
kehrt war. 

Obwohl  die  See  schon  im  Elapheboiion  fahrbar  war  (von  Mitte 
des  Monats  an),  werden  doch  grosse  und  schwerfällige  Seezüge ,  na- 
mentlich Auswandererschiffe,  schon  zeitig  ausgefahren  sein,  wenn 
sie  im  Lauf  des  Munychion  ausfuhren.   Im  delphischen  Monat  Bysios 
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(ElapheboUon)  holten  sich  die  Auswanderer  ihren  Orakelspruch  und 
im  nächsten,  dem  Munychion  Athens  oder  Delphinios  Aeginas,  dem 
alten  Seefahrtsmonat,  *)  gingen  sie  vermuthlich  öfters  in  See.  Aus 
dem  Jahr  Ol.  113,  4  (Archon  Antikles)  ist  Seeurk.  XIV  a,  lin.  189  sq. 
eine  Verordnung  erhalten,  welche  die  Anlegung  einer  Colonie  be- 
trifft. Behufs  derselben  sollen  die  Trierarchen  ihre  SchiSie  zum  X 
Munychion**)  bereit  machen,  wer  zuerst  fertig  ist,  wie  auch  der 
Zweite  und  Dritte,  wird  belohnt. 

Munychion  II  und  V  sind  a.  0.  lin.  216  zu  Gerichtstagen  ange- 
setzt über  Ausfluchte,  welche  etwa  die  Trierarchen  machen.  Wer 
sich  seiner  Pflicht  gut  entledigt  hatte,  mochte  der  Artemis  Munychia 
am  VI  ein  Dankopfer  bringen  an  dem  Altar,  der  sich  auf  der  gleich- 
namigen Halbinsel  befand  (Lys.  13,  24  und  25),  während  der  straf- 
fällige und  schutzerflehende  Trierarch  sich,  ebenfalls  in  diesen  Tagen, 
daselbst  niedersetzte,  als  in  einem  Asyl,  das  Artemis  den  Seeleuten 
gewährte  ;  Dem.  18.  107  itavta  yccQ  tov  mXsiiov  xävano6t6k&v 
yiyvofisvcDV  xatd  tov  vofiov  tov  ifiov  ovx  Ixetrigidcv  id'tixs 
tQtTJgaQxog  ovdelg  ndnot  ddixov(ievog  xag'  vfitv,  oix  iv  Mov- 
vv%Uc  ixad'e^sto  x,  r.  L  Wo  das  Ixstfigiav  tid'dvai,  stattfand, 
wissen  wir  nicht;  Plutarch  Thes.  18  sagt  vom  zur  See  gehenden 
Theseus  TtaQsXd'dv  elg  ^skq>lviov  IdT^Ksv  vtcIq  avt<Sv  tä 
^A^okktovt  triv  IxstfiQiav,  Das  Delphinion  als  Ort  des  [xstriQiav 
tid'svai  passt  für  das  aus  Seeurkunden  a.  0.  vorliegende  Beispiel 
besser  als  der  Altar  des  Eleos  und  andere,  die  Westermann  zu  Dem. 
a.  0.  anführt. 

Bei  dem  Delphinienfeste  liegt  Artemisdienst  als  älteres  Element 
zu  Grunde,  wie  sehr  auch  die  Schwester  hinter  demApoUon  zurück- 
getreten ist.  Die  Gebräuche  weisen  auf  eine  weibliche  Gottheit.  Die 
am  Delphinien  tage  des  Himmels  Zorn  besänftigen,  sind  bittende 
Mädchen,  ***)  der  Monat  gehört  der  Artemis  und  der  in  dem  Monat 


•)  Die  wichtigsten  Seefahrten  älterer  Zeit  waren  Colon isationen.  Ob  in 
historiächer  Zeit  dieser  oder  jener  im  Munychion  unter  Segel  ging  (Dem.  49,  6), 
ist  gleichgültig. 

**)  Nach  meinem  System  erhalte  ich  für  dieses  Datum  Mai  3  a.  Chr.  326, 
dabei  ist  Munychion  X  kaliipplsch  genommen.  Uebrigens  ist  es  für  dies  Jahr 
gleichgültig,  ob  wir  kaltipisch  oder  metonisch  rechnen.  Munychion  X  meto- 
nisch  giebt  Mai  5. 

♦•♦)  0.  Müller.  Dor.  I  p.  328  sagt,  dass  an  diesem  Feste  sieben  Knaben  (?) 
und  Mädchen  die  Eustt^qIcc  in  den  Tempel  trugen.  Plutarch  a.  0.  überliefert  nur 
noQccg  tXaaoiiivocg ;  dass  im  historischen  Festgebranch  auch  die  7  Jünglinge 
vertreten  waren,  berichtet  Niemand. 
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ausgewählte  Tag  ebenfalls.  —  Wie  die  Göttinn  des  VI  ursprünglich 
zubenannt  war,  ja  ob  sie  überhaupt  einen  Zunamen  hatte,  ist  un- 
sicher. Der  Tempel,  gegründet  von  Aegeus,  ist  dem  Apollon  Del- 
phinios*)  und  der  Artemis  Delphinia  (nach  Pollux,  LeakeTop.  p.95) 
heilig,  doch  dieser  Beiname**)  könnte  leicht  von  Apoll  auf  Artemis 
übertragen  sein.  In  der  plutarchischen  Erzählung  scheint  der  ab- 
ziehende Theseus  sich  um  Artemis  gar  nicht  zu  bekümmern ;  aber 
nach  der  älteren  Sage  bei  Pherecydes  bat  er  die  Schwester  keines« 
Megs  vergessen,  sondern  für  glückliche  Heimkehr  sich  dem  Apollon 
ülios***)  und  der  Artemis  Ulla  (ATto^kavi  OvXi&  xal  'AgriiLidt 
OvXla,  Macrob  Sat.  1,  17,  21)  zugewendet;  cf.  0.  Müller  Dor.  I 
p.  244. 

Einst  war  vermuthlich  Artemis  alleinige  Besitzerinn  des  Festes 
am  VI.  Galt  sie  aber  als  eine  gute  Führerinn  auch  der  Seeauszüge, 
als  schlimme  Gegnerinn  aussegelnder  Flotten  (wie  ihr  Zorn  Aga- 
memnons  Abfahrt  hemmte),  dann  konnte  ihr  auch  der  Seegott  Del- 
phinios  (Welcker  G.  L.  I  p.  500)  zugesetzt  werden.  Erst  später  trat 
Artemis  mehr  zurück,  besonders  wohl  durch  Stiftung  des  Gerichts 
am  Delphinion,  als  dessen  göttlicher  Vorsteher  nur  Apoll  angesehen 
werden  konnte.  Indess  ist  es  möglich,  dass  ein  am  Delphinion  des 
Gottes  Schutz  anflehender  Seemann  (siehe  S.  399)  noch  später  des 
Delphinios  alte  Beziehung  zur  Seefahrt  in  Andenken  erhielt;  eine 
häufige  Benutzung  des  Asyls  der  Munychia  auf  der  Halbinsel  ist 
sicher,  wie  auch,  dass  hierzu  der  Monat  Munychion  Gelegen- 
heit bot. 

Der  Bittgang  freilich  des  plutarchischen  Theseus  gilt  nicht  dem 
Seegoft  Delphinios,  sondern  Apollon  als  dem  internationalen  Richter 
zwischen  Minos  und  Athen;  soll  die  vom  Apoll  angeordnete  (Plut. 
Thes.  15    tov  d^sov  jtQogta^ccvrog)  Menschenbusse  aufhören,  so 


*)  Neben  diesem  nennt  Plutarch  Moral,  p.  983  F  (Steph.  Paris.  II  p.  985) 
die  Artemis  Diktynna:  xal  fi'^v  'Agrifiidog  ys  ^mxvvvriq  /iiXipiviov  x* 
'AnoXXtovog  isqoc  xorl  ß<ßf/Lol  naga  noXXoig  'EXXi^vmv  bIcCv. 

**)  "Wie  hieas  die  älteste  Artemis  der  Athener?  etwa  bloss  Artemis  und  die 
Zeit,  in  der  man  sie  feierte,  „Artemiszeit''  (*AQZS(iiai(6v y  Monat  in  Cyzicus)? 
oder  ist  Munychia  ursprüngliches  nomen,  sp&ter  cognomen  (Artemis Munychia)? 
•*♦)  Der  Sinn  des  Beiworts  ovXiog  kann  hier  nur  der  eines  Heil  und  Rettung 
bringenden  Gottes  sein,  zunächst  für  die  Seefahrt.  Als  Retter  konnte  der  Del- 
phinios ursprünglich  Allen  nicht  gelten,  s.Einl.  S.  49  Note*;  indess  scheint  ihm 
auf  einer  Inschrift  für  Gesundheit,  wie  dem  Paean,  gedankt  zu  werden,  wenn 
£phem.l856,  43,  2749  richtig  ergänzt  ist  zv%oiv  vy^lag  jBXq>\jLvC<p  'AnoXXmvi], 
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kann  sie  nur  durch  Gunst  und  Gnade  des  richterlichen^)  Apoll  auf- 
hören. Seeschutz  auf  seiner  Fahrt  empfangt  Theseus  von  Aphrodite. 
Nach  delphischem  Spruch  wählt  er  zur  Ausfahrtsgöltinn  die  Aphro- 
dite Epitragia  (Plutarch  a.  0.),  vermuthlich  mit  Bezug  auf  Ariadne ; 
vgl.  Preller  gr.  My.  II  p.  197  und  Flut.  Thes.  20  xaXstv  Sh  ro 
aXiSog  ^j^fiad^ovöiag^  iv  p  rov  tdipov  S€ikvvov6lv  ^AQidSvTig 
*jiq>Qodirrig.  Theseus'  blos  an  Apoll  gerichtetes  Flehen,  wie  auch 
die  Fahrtschützerinn  Aphrodite  haben  ihren  Grund  in  den  beson- 
deren Umständen  der  Cretafahrt.  Die  Abfahrt  des  Theseus,  obwohl 
im  Ganzen  ein  allgemein  gültiges  Bild  eines  abfahrenden  Seemanns, 
enthält  doch  auch  abweichende  Einzelheiten,  die  Plutarchs  Bericht 
andeutet.  Theseus  wollte,  gewiss  nach  dem  Herkommen,  eine  Ziege 
opfern.  Diese  verwandelte  sich  ihm  unter  den  Händen  und  wurde 
ein  Bock,  der^EmtQayia  bestimmt.  Herkömmlich  aber  war  die 
Ziege,  und  mit  diesem  Ziegenopfer  verabschiedete  sich  wohl  ein  atti- 
scher Seemann  bei  der  Artemis  Munychia.**)  Vgl.  Artemidor.  U,  12 
rä  fisydia  xvfiata  alyag  iv  r^  avvri^aCa  leyoiiEv;  auch  Preller 
gr.  Myth.  I  p.  189  Note  und  G.  A.  60.  2. 

Wenn  die  Artemis  der  Delphinien  in  Plutarchs  Erzählung  ver- 
dunkelt, ja  gänzlich  bei  Seite  geschoben  ist,  so  finden  wir  doch  in 
der  fourmontischen  Inschrift  C.  1. 1  n.  442  p.  460  nicht  blos  eine 
(auf  Artemis  zu  beziehende)  Priesterinn ,  sondern  es  ist  auch  mit 
grosser  Wahrscheinlichkeit  die  Artemis  Delphinia  selbst  ergänzt. 
Sie  lautet  nach  der  Ergänzung  bei  Keil  Schedae  Epigr.  p.  17 
[!^;r]d[A]Ara[i/]t  ^6Xg)Lv[^c)  [xccl  ^AQxiiLiSi  A]6Xq)Lvi[a]  .  .  . 
T'^v  [dQletav  tiJi/  dstva]  ....  [E]vd'iov  XolXH\dov  Q'vyaxiga 


*)  In  den  Umständen,  unter  denen  Androgeos  ermordet  wird,  liegt  indess 
der  Grund  nicht,  dass  Theseus  gerade  ins  Delphinion  geht.  Vor  das  Gericht 
^nX  ^iX(pivC(p  gehörten  gesetzlich  straflose  oder  erlaubte  Tödtungen.  Die 
Tödtung  des  Androgeos  wird  theils  als  vollzogener  Meuchelmord,  theils  als 
böse  Absicht  {ßovkBvaiq)  des  Aegeus  dargestellt,  geht  also  nicht  den  delphini- 
schen Gerichtshof  an,  nach  dessen  besonderer  Begrenzung.  Aber  in  die  Ange- 
legenheit zwischen  Minos  und  den  Athenern  hatte  Apoll  sich  längst  eingemischt, 
man  wählte  also  eine  Stätte  wo  Apoll  Gerichtsvorstand  war;  da  hatte  man  nur 
das  Delphinion. 

**)  Hierbei  machte  es  schwerlich  einen  Unterschied,  ob  er  von  Phaleron  oder 
aus  dem  Piraeas  abfuhr.  Die  Halbinsel  Munychia  mit  ihrem  Artemistempel  ist 
nahe  genug  auch  bei  Phaleron.  Dagegen  passiert  nur,  wer  ostwärts  ausfährt 
(z.  B.  nach  Greta)  den  Aphrodite-Tempel  auf  Kolias.  Auch  in  der  älteren  Zeit, 
als  die  Athener  Phaleron  zum  Hafen  hatten ,  werden  absegelnde  Seefahrer  der 
Artemis  Munychia  geopfert  haben. 

Mo  mm  seil,  IIeorlolog:ie.  26 
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6  ä]vfj(f  ldv]id7ix£v  Evd' XoXXBi[äijg] ;  lin.  3,  hatte 

Böckh  [n]vd^iov  gesetzt;  cf.  Rang.  n.  1038. 

Der  Abfahrtstag  des  Theseus,  Munychion  VI,  scheint  auch  als 
(frühester)  Abfahrtslag  der  jahrlichen  Theorie  nach  Delos*}  gelten 
zu  müssen,  da  die  Theseussage  in  dieser  Festzeit  vorbildlich  für  das 
Kirchenjahr  ist.  Zur  delischen  Theorie  benutzte  man  dasselbe  Schiff, 
auf  welchem  Theseus  nach  Greta  ging  (Piaton.  Phaed.  inil.);  das 
Schiff  wurde  immer  wieder  ausgebessert,  bis  in  Demetrins'  Zeiten, 
Plutarch  Thes.  23.  Wenn  das  Theseusschiff  seine  jahrliche  Fahrt 
nach  Delos  beginnen  wollte,  **)  ging  der  Apollonspriester  ans  Meer 
und  bekränzte  den  Schiffsspiegel;  so  geschmückt  fuhr  es  ab.  Ob 
der  jahrliche  Cultus  auch  das  Bocksopfer  für  Aphrodite  Epitragia 
wiederholte,  wissen  wir  nicht. 

So  lange  die  Theoren  von  Hause  waren,  durfte  in  Athen  keine 
Hinrichtung  (6.  A.  60,  17)  stattfinden,  die  Stadt  sollte  rein  und 
heilig  sein.  ***) 


*)  Nach  Hesiods  Bestimmung  des  ErDteanfangs  und  nach  den  Juli/August 
Neujahren  "gerechnet  ist  das  Korn  mitunter  schon  am  VI  Munychion  reif,  so 
dass  die  Theorie  Erstlinge  nach  Delos  hringen  kann.  Das  Jahr  01.  88,  3  fängt 
bei  Böckh  Monde,  p.  27  mit  7.  August  a.  Chr.  426,  bei  mir  mit  9/10  August  an. 
Der  VI  Munychion  vorher  ist  also,  nach  meinem  Neumond,  Mai  19,  eben  uach 
den  Plejaden,  die  das  Zeichen  zur  Ernte  geben.  Für  a.  Chr.  418  erhalte  ich 
Munychion  VI  =  Mai  20,  dies  ist  mir  der  späteste  Eintritt  des  Delphinienfestes. 
Im  Allgemeinen  fällt  die  Eornreife  zwischen  die  Delphinien  und  Thargelieu,  an 
den  Thargelien  ist  immer  reifes  Korn  da,  wenn  man  von  den  Juli/August  Neu- 
jahren ausgeht.  Ich  halte  diese  Stellung  der  beiden  Feste  im  Sonnenjahr  für 
die  ursprünglich  beabsichtigte.  Der  jüngere  Kalender  mit  Juni/Juli  Neujahren 
gab  dieselbe  auf. 

**)  Dies  wurde  von  gewissen  Zeichen  abhängig  gemacht,  Bossler  de  gentib. 
p.  46  sq.  Schol.  Soph.  0,  C.  v.  1047:  atav  ds  arjfisia  yivritoLi  nagadsdofiiva 
iv  Totg  tsQotgj  rots  dnoatiXlovct  r^v  Q'imq£oLv  oi  iyt  rov  yivovg,  TLvQ'nxdoL 
nal  driXiadcCy  onorsga  av  xtt^ijxi;  avtoig.  Es  konnte  also,  wenn  die  Zeichen 
ungünstig  waren,  die  Q'BonQCa  drjXiäg  sich  verzogern.  Die  Kränzung  der 
ngviiva  kann  immer  am  VI  Munychion  stattgefunden  haben,  in  der  Voraus- 
sicht, dass  die  Zeichen  gut  sein  würden  und  keine  Zogenmg  stattfinde.  In  der 
Theseussage  ist  nicht  blos  der  Hinabgang  ans  Meer,  sondern  ohne  Zweifel 
auch  die  wirkliche  Abfahrt  am  VI  oder  gleich  nachher  zu  denken.  —  Wenn  die  * 
Theorie  Erstlinge  des  Erntesegens  dem  Apoll  nach  Delos  brachte,  so  hing  die 
Abfahrt  auch  noch  davon  ab,  ob  Korn  reif  war.  Erysichthons  Theorie  (Paus. 
Att.  31,  1)  und  die  Versendung  der  hyperboreischen  Erstlinge  aus  Attica  nach 
Delos  muss  vor  den  Thargelien  fallen,  und  es  wird  diese  hyperboreische  ^BtogCa 
zusammenzuwerfen  sein  mit  der  jahrliehen  ^scogia  der  Athener  nach  Delos. 
Vgl.  Stein  zu  Herod.  IV,  33. 

***)  Bei  Phocions  Hinrichtung  am  XIX  Munychion  erwähnt  Plutarch  nicht. 
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Wenn  widrige  Winde  nicht  l)inderten,  so  kehrte  die  delische 
Theorie  bald  nach  Thargelion  VI  und  VII  zurück,  da  an  diesen  Mo- 
natstagen attischen  Kalenders  auf  der  Insel  wahrscheinlich  die  Delien 
gefeiert  wurden  und  eben  die  Aufgabe  der  Theoren  war,  von  Staats 
wegen  an  den  Delien  theikunehmen.  '^) 


Munychia. 

Neben  der  heute  üblichen  Namensform  mit  Ypsilon,  ist  eine 
zweite,  vielleicht  jüngere,  mit  Iota  zuzulassen;  Ephem.  n.  4098>  28 
Irotg  Mov]vixioig,  am  Munychienfest.  **)  Eine  Form  mit  Ypsilon 
würde  den  aus  Schriftstellern*'^'*)  beglaubigten  Benennungen  der 
Halbinsel  1}  MovvvxCa,  des  Tempelgründers  Movvv%og  Suid.  1,  2 
p.  196  Beruh,  und  des  Monatsnamens  Moxrvvximv  mehr  ent- 
sprechen. 

Kalendertag  ist  der  XVI  Munychion.  f)  Die  Artemisfeier  dieses 
Tages  bestand  ohne  Zweifel  schon  als  man  den  Sieg  bei  Salamis 
errang  und  mit  den  seit  alter  Zeit  begangenen  Munychien  wurde 
das  Salaminische  Siegesfest  ff)  verschmolzen;  Rinck  II  p.  243. 


dass  dadurch,  ausser  der  Feier  des  XiX  selbst,  auch  noch  der  apollinische 
Goitesfriede  verletzt  worden  sei.  Dennoch  ist  es  missHch,  aus  seinem  Schwei- 
gen zu  folgern,  am  XIX  Munychion  des  phocionischen  Todesjahrs  sei  die  Theo- 
rie noch  nicht  in  Fahrt  gewesen.  —  Die  von  Meursius  in  Betreff  des  thargeli- 
schen  Gottesfriedens  angezogene  Stelle  Antiph.  6,  11,  auch  [Dem.]  21,  10 
(Gesetz  des  Euegoros)  hat  C.  Fr.  Hermann  mit  Recht  weggelassen. 

*)  Hiernach  ist  das,  was  ich  in  meinem  Zweit.  Beitr.  p  415  gesagt  habe,  zu 
berichtigen. 

**)  C.  Fr.  Hermann  Philol.  X  p.  295  sagt,  die  Form  mit  Jota  wie  in  der  dort 
gegebenen  Inschrift  sei  ein  Schreibfehler  oder  orthographische  Abweichung. 
C.  1. 1  n.  114  und  n.  467  setzt  Böckh  in  den  Minuskeln  Movv^v^ximvoq\  auf 
beiden  Inschriften  ist  Jota  überliefert.  In  den  Seeurkunden  schwankt  die  Or- 
thographie zwischen  Ypsilon  und  Jota,  s.  Philol.  a.  0.  Die  Epheben-Inschriften 
Ephem.  a.  0.  und  4097, 15  und  4104,  20  und  4041,  13  haben  Jota. 

•••)  Indess  haben  auch  die  Handschriften  nebenher  Jota,  wie  bei  Suidas  a. 
0.;  bei  Pausan.  T,  1,  4  (Stephan.  Paris.  V  p.  1220). 

•J-)  G.  A.  60,  2.  Lobeck  Agl.  p.  1062  nennt  aus  Versehen  den  XIII;  aber 
der  von  ihm  citierte  Plutarch  de  glor.  Ath.  7  bestätiget  gerade  den  XVI, 

fl)  Wäre  die  Schlacht  Mitte  Munychion  vorgefallen,  so  würde  die  Be- 
hauptung, dass  man  erst  seit  480  a.  Chr.  den  XVI  Mnnychioo  feierte,  sehr  viel 
mehr  für  sich  haben.     Sie  ist  indess  weder  in  der  Mitte  des  Munychion,  noch 
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Auch  iässt  sich  die  Wahl  des  XVi  nicht  dadurch  erklären,  dass 
man  den  XVI  für  einen  Volimondstag  *)  ausgiebt.  Wie  sollte  man 
der  Mondsgöttinn  gerade  den  schlechtesten  Volimondstag  gewiesen 
haben,  der  nur  zu  finden  war? 

Die  Annäherung  des  XVI  an  Vollmond  Iässt  den  Schluss  zu, 
dass  der  XVI  sich  nicht  zum  Auszuge  eines  Jägers  (Xen.  de  Vena- 
tione  V,  4),  also  wohl  auch  nicht  zum  Auszuge  des  Kriegers  empfahl; 
s.  S.  410  Note  *. 


Die  Feier. 

Der  Artemis  Münychia  wurden  am  XVI  eigenthumlich  aufge- 
zierte Kuchen  in  ihren  Tempel  getragen,  sie  waren  rings  mit  bren- 
nenden Kerzen  umsteckt  und  hiessen  &^(pc(p(Svrsg  „die  rings  leuch- 
tenden". Die  Zahl  der  Lichter  mag  eine  vorgeschriebene  gewesen 
sein  und  ihre  Bedeutung  gehabt  haben.  Dies  ist  der  einzige  sicher 
bekannte  (Suid.  y.  avdcxatoi  I,  1  p.  373)  Brauch  des  artemidi- 
schen  Munychienfestes,  er  ging,  so  viel  man  weiss ,  blos  das  Heilig- 
thum  der  Halbinsel  an. 

Bei  der  Verwandtschaft  der  Artemis  Münychia  und  Brauronia,^ 
ist  eine  gleichzeitige  Benutzung  des  Heiligthums  der  Brauronia, 
sowohl  des  städtischen  auf  der  Burg  als  des  ländlichen  in  der  Ort- 
schaft Brauron,  wahrscheinlich;  Welcker  G.  L.  I  572. 

Jungfrauen,  denen  die  Ehe  bevorstand,  begingen  in  Athen  der 
Artemis  Mysterien  von  Staatswegen  (Schol.  Theoer.  II,  66 ;  Suchier 
de  Dian.  Braur.  p.  38) ;  sie  trugen  als  Kanephoren  geheime  Heilig- 


überhaupt im  MunychioD  vorgefallen ,  soudern  im  Herbst  und  um  den  XX  eines 
Herbstmonats ;  Böckh  Monde,  p.  69  sq.  Die  a(iq>iq>mvzsg  sind  gewiss  nicht 
für  das  Siegsfest  ausgedacht  und  schon  Hesiod  l'^y.  781  hat  den  XVI  offenbar 
als  Artemistag  angesehen. 

♦)  Freilich  sagt  Plutarch  de  glor.  Ath.7  rijv  91  fxrijv  ini  diaa  xov  Mov- 
wxtoavog  'AgTSiiiÖi  nccd-tigmoav,  iv  ^  totg'^EXXTiat  nsgl  SaXocfiivoc  vimSaiv 
iniXaiiipsv  17  ^sbg  napaiXi^vog,  Dies  könnte  man  so  verstehen :  y,sie  heilig- 
ten  ihr  den  XVI,  weil  sie  als  Yollmondsgöttinn  dea  Siegern  zuleachtete.*' 
Gerade  dies  ist  aber  eine  Unwahrheit  (s.  vorige  Note),  die  Schlacht  fand  bei 
stark  abnehmendem  Monde  statt.  So  hat  die  Ansicht,  der  XVI  sei  hier  YoiN 
mond,  an  Plutarch  einen  schlechten  Vertreter,  da  er  sie  in  Verbindung  mit 
historischem  Irrthum  vorbringt. 
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thumer  in  Körben*)  {iXJvrji)  zur  brauronischen  Artemis,**)  Diphilus 
ap.  Athen.  VI  p.  233  A;  Suchier  a.  0.  Der  Ort  der  Feier  war  ver- 
muthlich  der  städtische  Brauronienbezirk  auf  der  Burg  {ta  Si  fiv- 
önJQia  ravta  ^Ad^vi^öc  JtoXitevovrac,  Schol.  Theoer.  a.  0.),  einst 
allerdings  wohl  die  Ortschaft  Brauron,  ehe  die  Burg  ein  Heiligthum 
der  Brauronia  hatte.  Dieser  Brauch  hiess  Helenephorien.  Keinem 
Tage  kann  er  passender  zugewiesen  werden  als  dem  XVI  Munychion, 
weil  ohnehin  die  anderen  Mysterien  der  Artemiden  auf  diesen  Tag 
(mit  Welcker  a.  0.)  zu  setzen  sind ;  s.  S.  406. 

Die  Jungfrauen  erscheinen  vor  Artemis,  um  ihrem  Zorne***)  vor- 
zubeugen, da  sie  dem  Orden  der  Keuschheit  bald  untreu  werden 
müssen,  wenn  sie  sich  verehelichen.  Schnüre  getrockneter  Feigen, 
die  sie  umhatten, f)  deuten  die  Absicht  an,  den  Zorn  der  Gottheit 


•)  PoUux  X,  191  iari  91  xal  slivr}  jcXstltov  ayystov  anuQtivov,  xa 
%BiXii  olcvtvoVy  iv  tp  g)SQOv<!tv  tsQcc  äQgtjxoc  toCg  slBvrjqiOQioig.  In  einen 
Flechtkorb  dieser  Art  legte  Athena  den  Erechtheas  und  übergab  ibn  so  den 
Mädchen,  Ovid.  Metam.  H  653  Pallas  Erichthonium,  prolem  sine  malre  crea- 
tam,  clauserat  Actaeo  iexta  de  vimine  cista,  mrgirdbitsque  trihus  .  .  .  (ser- 
vandam  dederat)»  Den  Erechtheus ,  welchen  die  Mädchen  zu  tragen  scheinen 
sollten,  durfte  kein  sterbliches  Auge  in  seiner  embryonischen  Gestalt  sehen ,  am 
wenigsten  das  eines  Mädchens,  und  es  sah  ihn  auch  kein  Auge  die  40  Tage  über, 
während  der  mystische  Korb  ihm  den  Mutterschooss  ersetzte. 

♦*)  Es  waren  also  slBvtitpoQOvaai,  Wenn  dennoch  Diphilus  (Athen  VI- 
p.  233  A;  Suchier  p.  38)  seinem  Stücke  den  Titel  sXsvrjtpOQOvvtsg  gab,  so 
kann  man  an  die  entarteten  Brauronien  mit  bacchischem  Geleite  denken,  welche 
die  Brauronia  auf  der  Burg  nichts  angehen.  Suchier  wollte  iXsvT](poQOvvTsg  in 
sXsvrnpoqovcai  ändern,  was  gewagt  Ist.  Aber  ohne  iXBVJifpOQOveat,  lässt  sich 
der  Brauroniendienst  auf  der  Burg  nicht  denken,  s.  S.  410. 

***)  Schol.  Theoor.  a.  0,  tva  (ai^  ogyiaQ^  ccvtccig  iiaXXovaocis  to  Xomov 

f)  Ar.  Lysistr.  645  %qit'  ^xovaa  zov  %qo%(ot6v  a^xroff  ij  BQavQfovloig 
%aiiccv7i€p6govv  nov'  ovüa  notig  xaZi)  ^;i;oi;(r'  la%ddiov  oQfiad'ov,  Hier  geht 
nicht  blos  die  a^xTOg,  sondern  auch  das  HttvrjfpoQBtv  die  Brauronien  (und 
zunächst  die  städtischen)  an.  Auch  Suchier  p.  41  wollte  so  erklären.  Bergk 
stellte  ihm  entgegen  ,  dass  Feigen  mehr  für  bacchische  Kanephoren  sprechen, 
weil  bei  den  ländlichen  Dionysien  ein  Korb  mit  Feigen  vorkommt  (äXXog  la%U' 
8mv  Sqqixov  ifxoAov'd'fii  ytofi^^oav  Plut.  de  cupid.  div.  8;  G.  A.  57,  IB).  Aber 
hier  soll  der  Korb  mit  Feigen  blos  eine  einfache  Speise  bedeuten,  die  jeder 
Bauer  hat.  Die  artemidischen  Korbträgerinnen  wollen  den  Zorn  der  Göttinn  be- 
sänftigen, wie  ausdrücklich  überliefert  ist,  s.  vpr.  Note.  So  kann  man  mit  mehr 
Recht  die  (paq^LanoC  vergleichen.  Auch  abgesehen  von  dem  überlieferten 
Zwecke,  dem  Zorn  der  Gottheit  vorzubeugen,  entspricht  der  la%d8(ov  OQfiud'og 
genau  den  aufgereiheten  Feigen,  welche  die  zu  tödtenden  Menschen  (9)fl;^ft«XQ0 
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ZU  versöhnen;  dies  lehren  die  mit  solchen  Schnüren  behängten  9><k(h 
(laxoL  der  Thargelien  (S.  417). 

Die  anderen  Mysterien ,  welche  dem  XVI  Miinychion  anzuge- 
hören scheinen,  werden  ebenfalls  von  Mädchen  vollzogen,  die  jedodi 
junger  als  jene  kanephorischen  und  insgemein  zehnjährig  *)  waren. 
Mädchen  in  saffrangeibem  Kleide  stellten  Bärinnen  vor,  und  so  ver- 
mummt „vollzogen  sie  das  Mysterium",  rö  iit}0trJQiov  iJ^et^lovv^ 
Schol.  Ar.  Lysistr.  645. 

Ohne  Zweifel  genoss  nicht  jedes  Mädchen  die  Ehre  der  aQKteCa^ 
deren  sich  die  Sprecherinn  bei  Aristophanes  rühmt,  sondern  es 
wurden  die  &Qxtoc  besonders  erkoren,  es  waren  incXsyo^evaL 
naQ^ivoL  auserwählte  Mädchen  (Schol.  Ar.  a.  0.  und  Suchier  p.  31) 
wie  die  Arrhephoren. 

Nichts  hindert  diese  Mädchenweihe  als  einen  alljährlich**)  am 


um  deD  HaU  tragen,  während  ein  Korb  voll  Feigen  weit  abliegt  und  eine  Sache 
des  Alttagslebens  ist. 

*)  Die  Bestimmung  über  das  Lebensalter,  wonach  die  Mädchen  nicht  über 
10  und  nicht  unter  .5  Jahr  alt  sein  mussten  (Schol.  Ar.  a.  0.  und  Suidas  v. 
apxrevaat)  muss  zurückgewiesen  werden.  Die  Mädchen  durften  wahrschein- 
lich nicht  unter  10  Jahr  alt  sein,  meistens  wurden  sie  mit  10  Jahren  aQyLtot, 
ohne  indess  z.  B.  11  oder  12jährige  auszuschliessen.  Nur  so  wird  die  Stelle 
der  Lysistrata  verständlich,  vorausgesetzt,  dass  v.  645  xar'  die  wahre  Lesart 
ist.  Hier  rühmt  die  Sprecherinn  sich  zuerst  (im  Dienste  der  Athena)  Tjährig 
Arrhephore  und  dann  10 jährig  dXsTQtg  für  die  Archegetis  gewesen  zu  sein. 
(Die  Archegetis  ist  Athena,  Plut.  Alcib.  2;  Böckh  C.  L  I  n.  476  p.  468  vgl.  Ger- 
bard gr.  Myth.  J  248,  8,  c.  Auch  das  unzweifelhaft  der  Athena  geltende  dggfi' 
tpOQBtv  V.  642  empfiehlt  diese  Erklärung  für  tdgxriyiti  v.  644.)  „Und  dann**, 
fährt  sie  fort,  „war  ich  an  den  Brauronien  Bärinn  im  bunten  Kleide  und  Korb- 
trägerinn  als  hübsches  Mädchen  mit  der  Feigen  schnür.*'  Aus  dem  „und  dann** 
folgt,  dass  sie  über  10  Jahr  oder  doch  wenigstens  10  Jahr  alt  gewesen.  Der 
unbefangene  Leser  muss  glauben,  dass  sie  etwa  11, 12  Jahr  war.  —  Statt  ap- 
%tBVBiv  sagte  man  auch  BBnaxBVBiVy  was  doch  wohl  auf  das  zehnte  Lebensjahr 
(Welcker  G.  L.  I,  574)  geht,  nicht  aber  bedeutet:  sich  selbst  als  Zehnten  dar- 
bringen (Suchier  p.  29  meint  dies).  ^  Die  verschiedenen  Nachrichten  alter 
Grammatiker  sprechen  auch  meistens  von  nagO'ivoiq,  was  für  Kinder  unter  10 
Jahren  nicht  passt.  —  Vielleicht  ist  die  Bestimmung  der  5  bis  10  Jahre  ver- 
schrieben, statt  10  bis  15. 

**)  Man  hat  freilich  die  Altersbestimmung  (5  bis  10  Jahr)  mit  der  Penteterts 
in  Verbindung  gebracht  und  behauptet  nur  bei  den  penteterischen  Brauronien 
seien  die  Mädchen  recipiert  worden  (Welcker  G.  L.  I,  672).  Aber  auch  wenn 
diese  Bestimmung  wahr  wäre  (s.  vor.  Note),  würde  sie  auf  eine  nur  alle  4  Jahr 
mögliche  Reception  nicht  recht  passen ,  da  ein  Spielraum  von  5  Jahren  gelassen 
ist.    Die  wahrscheinlich  auf  die  Penteteris  zurückgehende  Altersbestimmung 
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XVI  Hunychion  begangenen  Gebrauch  anzusehen.  Seit  die  Burg 
einen  brauronischen  Tempel  hatte,  ist  daselbst  ohne  Zweifel  die 
aQTtzsüc  vorgenommen  worden,  Suchier  p.  40.  Im  dortigen  Bezirk 
hat  sich  das  kleine  Bild  eines  sitzenden  Bären  aus  Marmor  (Beule 
V  Acrop.  I  p.  298)  gefunden. 

Da  das  aQXtevaat  (Harpocr.  s.  v.  und  Schol.  Ar.  Lys.  645) 
auch  im  Dienste  der  Munychia  geschah,  so  haben  wir  am  Artemis- 
heiligthum  der  Halbinsel  ähnliche  Gebräuche,  vermuthlich  auch  XVI 
Munychion,  anzunehmen. 

Die  Perserzeiten  führten  in  diesen  Artemisdiensten  Veränderun- 
gen herbei.  Das  alte  Artemisbild  ward  damals  aus  Brauron  geraubt 
und  nach  Susa  gebracht  (Paus.  Lac.  16,  8)>  so  dass  nunmehr,  als 
Brauron  selbst  sein  Heiligstes  verloren,  wahrscheinlich  beschlossen 
wurde  die  Artemis  Brauronia  auf  der  Burg  anzusiedeln  (Suchier  p.l6). 
Andererseits  wurde  auf  den  XVI  Munychion  das  salaminische  Siegs- 
fest gesetzt  und  der  Göttinn  auf  der  Halbinsel  begangen.  Wiewohl 
nun  an  Abschaffung  des  älteren  Ceremoniells  der  Munychien  (afi- 
q>ig)(Svr€g  und  ä^xteicc)  nicht  zu  denken  ist,  konnte  dasselbe  doch 
gegen  die  Siegesfeier  leicht  etwas  zurücktreten,  so  dass  der  brau- 
ronische  Bezirk  vor  dem  Parthenon  durchaus  Hauptsitz  der  weib- 
lichen Artemis-Mysterien  wurde.  Die  Sprecherinn  bei  Ar.  Lysistr. 
a.  0.,  welche  sich  ihrer  Aemter  im  Athena-  und  Artemisdienste 
rühmt,  dachte  sich  wohl  nicht  blos  als  Arrhephore,  sondern  auch 
als  cf(>xTo^  auf  der  Burg. 

Die  Einweisung  der  Brauronia  in  einen  Bezirk  der  Akropolis 
lässt  vermuthen,  dass  wir  unter  Artemismysterien  nicht  etwas  Un- 
abhängiges, sondern  eine  Hereinziehung  der  Artemis  in  den  Kreis 
des  mystischen  Erecbtheus  zu  denken  haben,  die  aber  nicht  erst  von 
480  a.  Chr.  datiert,  obwohl  sie  uns  näher  gelegt  wird  durch  die 
nach  480  a,  Chr.  beschlossene  Verlegung  des  Brauronia-Cults  in  die 
Nähe  des  Parthenons  und  Erechtheums. 

Gaea  gebar  den  Erecbtheus,  von  ihr  empfing  ihn  Athena.  Jung- 
frau wie  sie  war,  fing  sie  doch  an  Mutterpflichten  und  Hebammen- 
dienste zu  üben,  fast  als  wollte  sie  aus  dem  jungfräulichen  Orden 
scheiden.  In  diesem  Dogma  konnte  Artemis  die  Weibergöttinn  eine 
Rolle  erhalten,  als  zürnend,  weil  die  hehre  Zeusjungfrau  sich  mit 
Dingen  abgebe,  die  sich  durchaus  nicht  für  sie  geziemten.    In  sol- 


der Arrhephoren,   7  bis  11  Jahr,  zeigt  einen  Unterschied  von  4  Jahren;   vgl. 
aach  die  4jährigen  Unterschiede  der  gymnischen  Classen  S.  141  und  142. 
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ehern  Sinne  mochten  die  athenischen  Mädchen  den  befürchteten  Zorn 
der  Artemis  versöhnen. 

Wenn  diese  Betrachtung,  wie  ich  glaube,  richtig  ist,  so  wird  am 
Tage  der  Artemismysterien  Erechtheus  unter  artemidischem  Schulz 
ausGaea  geboren  sein  (beiHesiod5(>^.  781  ist  der  sechzehnte  Monats- 
tag ävÖQoyovog  äyad^,  freilich  auch  der  sechste  v.  786)  und  damit 
Athena  nebst  ihren  Mägden  die  Kindeswartung  angetreten  haben,  so 
jedoch,  dass  die  Mägde  nicht  wissen,  was  in  dem  mystischen  Körb- 
chen verborgen  sei. 

Dehnen  wir  die  Dauer  der  geheimnissvollen  Pflege  des  Erech- 
theuskindes  auf  40  Tage*^)  aus,  so  dauert  sie  bis  zu  den  Plynterien, 
vor  denen  nachmals  wiederum  eine  Artemisfeier  (Bendideen)  Platz 
fand,  vermulhlich  ebenfalls  zum  Schutze  des  dogmatischen  Erechtheus. 

Die  40  Tage,  in  denen  das  Hephästuskind  an  Athena  eine  zärt- 
liche aufopfernde  Schützerinn  fand,  mussten  unter  dem  Schutze 
solcher  Gottheiten  zu  verlaufen  scheinen,  die  beim  Erechtheus  be- 
theiligt sind,  des  Hephästus  und  der  hephästischen  Athena.  Sie 
entsprechen  aber  der  IX  Prytanie  bei  10  Stämmen ,  vornehmlich  in 
einem  Schaltjahr,  wo  die  IX  Prytanie  ungefähr  von  den  Munychieu 
bis  zu  den  Plynterien  regiert.  Vielleicht  erklärt  sich  so  die  merk- 
würdige Widmung  an  Hephästus ;  Inschrift  des  Philistor  I,  190:  i} 
ßovXij  ij  inl  nv%'o86tov  (Ol.  109,  2)  aQ[xovx\oQ  av^ljiKav] 
^Hq)ai0tc)  x.  r.  A.  Nach  lin.  4  handelt  es  sich  um  die  Redner  der 
IX  Prytanie,  wem  die  Ehre  zukomme,  der  beste  gewesen  zu  sein. 
Hernach  kommt  vor,  dass  [dem  Hephästus]  und  der  hephästischen 

Athena  eine  Bildsäule  aufzustellen  sei  p.  193,  4  ayak^ia xal 

tfi  ^Ad^va  tri  'Htpaioxla.  Die  hephäslische  Athena  ist  entweder 
die  Geliebte  des  Hephästus  aus  dem  Dogma  von  Erechtheus  oder, 
nach  späterer  Vorstellung,  Tochter  des  Hephäst. 

Das  Dogma  des  XVI  Munychion  giebt  ein  Vasenbild  (0.  Jahn  Vasens. 
p.  108) :  mit  halbem  Leib  aus  der  Erde  ragt  eine  Frau  (Gaea)  im 
Mantel  mit  langen  Locken  hervor  und  reicht  mit  beiden  Händen  einen 
nackten  gelockten  Knaben  (Erechtheus)  der  Athena  dar,  weiche  ihn  in 
ihre  weite  mit  Sternen  gestickte  Aegis  aufnimmt;  sie  ist  ohne  Helm, 


*)  Censoriu.  XI:  qtuxre  in  Graecia  dies  häbent  quadragesimas  insignes; 
namque  praegnans  ante  diem  XL  non  procedit  in  fanum  ei  post  partum  XL 
diebus  pleraeque  fetae  graviores  sunt  nee  sanguinem  interdum  continent,  et 
parvuU  ferme  per  hos  infirmi,  morhidi,  sine  Hsu  nee  sine  periculo  sunt:  ob 
quam  camam^  cum  is  dies  praeteriit,  diem  festum  solent  agitare,  quod  iempus 
appellant  tBOOsgaHoatatov, 
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nur  mit  einem  Kopfbande  versehen.   Ein  bärtiger  Mann  (Hephästus) 
blickt  aur  das  Kind.    Daneben  zwei  geflügelte  nackte  Knaben. 

Brauronien  in  Brauron. 

Die  Ortschaft  Brauron  hat  vor  480  a.  Chr.  ohne  Zweifel  in 
regelmässiger  Verbindung  mit  der  Burggöttinn  gestanden;  nichts 
hindert  eine  jährliche  Begehung  am  XVI  Munychion,  einen  Festzug 
von  Athen  nach  jenem  Orte  anzunehmen.  Ein  regelmässiger  und 
jährlicher  Besuch  von  Brauron  passt  am  besten  zu  Herodots  Erzäh- 
lung VI,  137  sq.  von  dem  Frauenraube  am  Feste  der  Artemis  daselbst, 
welchen  die  Lemnier  ausgeübt,  weil  sie  die  Festzeiten  der  Athener 
wohl  gekannt  hätten.  Herodot  setzt  dies  Factum  und  den  Besuch  von 
Brauron  in  alte  Fabel-Zeiten.  Zugleich  geht  hervor,  dass  diebrauro- 
nische  Festfeier  der  guten  Jahrszeit  angehörte,  wo  die  See  fahrbar 
ist,  denn  die  Räuber  kamen  zu  Schiff.  Dies  passt  auf  denMunychion. 

Für  die  ländlichen  Brauronien  nach  480  a.  Chr.  lässt  sich  so 
viel  sicher  aufstellen,  dass  sie  nicht  mehr  die  gleiche  Dignität  hatten 
wie  vor  den  Perserkriegen.  Brauron  hatte  sein  Artemisbild  nicht 
mehr,  das  Bedürfniss  des  brauronischen  Gottesdienstes  im  Athena- 
cult  wurde  durch  das  Heiligthum  auf  der  Burg  befriedigt,  überdem 
der  alte  Festtag  (XVI  Munychion)  durch  das  Siegsfest  occupiert.  So 
mochte  erst  jetzt  der  Gedanke  aufkommen,  dass  die  Hieropöen  für 
einen  Festzug  nach  Brauron  nicht  jährlich,  sondern  nur  einmal  in 
4  Jahren  zu  sorgen  halten  und  dass  der  jährliche  Besuch  sich  in 
eine  Penteteris  (Pollux  VIII  107)  zu  verwandeln  habe. 

Es  ist  möglich,  dass  man  die  Penteteris  am  XVI  Munychion  ab- 
hielt. Freilich  musste  das  salaminische  Siegsfest  ihrer  Frequenz 
schaden,  doch  trat  drei  Jahre  hindurch  unter  vieren  diese  Collision 
nicht  ein  und  vielleicht  betheiligte  sich  besonders  der  Pöbel  bei  der 
Penteteris.  Denn  die  Reste  der  Artemisfeier  in  Brauron  und  die 
brauronischen  Dionysien,  ein  höchst  gemeines  Fest,  scheinen  zu- 
sammengeworfen werden  zu  müssen,  nach  0.  Müller  Dor.  I  p.  380 
n.  3.  Es  ist  indess  sehr  ungewiss.  Wer  die  Artemisfeier  von  den 
Dionysien  scheidet,  wird  für  letztere  einen  dionysischen  Monat  suchen, 
den  Poseideon  (Schöm.  Alt.  II  442]  oder  Gamelion  (Rinck  11  424). 
Aber  wie  der  Bacchusdienst  auch  anderswo  überhandnahm  und  z.  B. 
die  Pyrrhiche  inficierte  (Krause  R.  E.  VI  p.  310),  so  kann  er  auch 
die  brauronische  Feier  inficiert  haben.  Auch  wurde  bei  den  brau- 
ronischen Dionysien  ein  Dirnenraub  [jcoQvag  aQTtd^siv)  von  trun- 
kenen Leuten  ausgeföhrl^ristophan.  Pax  873  sqq.  c.  Schol;  Suidas 
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I,  1  p.  1039;  ^as  stark  an  den  Frauenraub  beim  Artemisfeste 
(Herod.  a.  0.)  erinnert ;  so  liegt  doch  wohl  Artemiscult  zu  Grunde. 
Die  artemidischen  Bräuche  können  fortbestanden  haben,  wenn  auch 
den  feiernden  Weibern  sich  Männer,  die  nächtliche  Freuden  such- 
ten, anschlössen.  Das  aus  beiden  Geschlechtern  gemischte  Festge- 
leite der  dionysischen  Brauronien  konnte  dann  masculinisch  aXavYi- 
90(»oi;inr€9  heissen,  s.  S.  405  Note**. 

Siegesfeier. 

Einer  jährlichen  Siegsfeier  am  XVI  Munychion  bot  die  Oertlich- 
keit  des  Munychia-Tempels  die  Hand.  Am  Gestade  der  gleich- 
namigen Halbinsel  hatte  die  Schlacht  sich  ereignet  und  Salamis  war 
von  da  aus  leicht  zu  erreichen.  *) 

lieber  die  Art  der  Siegesfeier  älterer  Zeit  fehlt  es  gar  sehr  an 
Nachrichten.  Nach  Athen,  p.  20  F  tanzte  der  jugendliche  Sophocles, 
die  Leier  in  der  Hand,  am  Siegsfeste  „nach  der  Schlacht"  iiera  r^v 
iv  ZccXafitvv  vav(iax^oiv,  also  wohl  schon  im  Mai  479  a.  Chr.  (XVI 
Mun.  Öl.  75,  1). 

An  das  Marathonsfest  des  VI  Boedromion  und  das  Salamisfest 
vom  XVI  Munychion,  öffentlich  begangene  Tage,  mögen  sich  viel- 
leicht besondere  Epimenien  angeschlossen  haben ,  an  den  sechsten 
Monalstagen  beim  Tempel  der  miltiadeischen  Artemis  Eukleia,**)  an 
den  sechzehnten  bei  dem  der  themistokleischenAristobule.***)  Diese 
Epimenien  mochten  anfangs  von  Seiten  der  Nachkommen  der  Sieger, 
oder  gemäss  ihren  Stiftungen,  statthaben,  bis  sie  abkamen  oder 
öffentlich  übernommen  wurden. 

Da  die  grösste  That  Athens  unter  Munychias  örtlichem  Schutze 

*)Man  wählte  also  den  XVI  nicht  darum,  weil  man  in  der  Göttinn  dieses  Tages 
eine  Schützerinn  des  Auszugs  s.S.  404  und  der  Seefahrt  sah,  wie  in  der  Artemis 
Delphinia.  Die  beiden  Artemisfeste  des  Munychion  hatten  verschiedene  Tendenz. 
*♦)  Der  Tempel  der  Eukleia,  aus  der  marathonischen  Beute  gestiftet  (Paus. 
Att.  14,  5),  galt  wohl  ursprünglich  der  Artenais  als  Eukleia,  weil  unter  Artemis' 
Schutze  (z.  S.  212)  die  Schlacht  geschlagen  war;  Siebel.  zu  Pausan.  a.  0.  und 
Forchhammer  K.  Stud.  p.  321.  Späterhin  mag  Eukleia  eine  besondere  Gottheit 
geworden  sein.  Sie  kommt  in  schriftlich  mit  Eunomia  verbunden  vor  (Vischer 
im  N.  Schweiz.  Mus.  III,  54);  Epbem.  1856,  H.  42  n.  2686  ist  Eunoia  neben  ihr, 
wenn  diese  Lesung  richtig  ist, 

***)  Plut.  Them.  22.  Der  Ehrgeiz  beider  Sieger  bot  sich  so  allmonatlich  die 
Stirn,  jeder  an  seinem  Artemistage.  Themistocles'  Feinde  sagten,  dass  Leto 
den  zudringlichen  Verehrer  der  Artemis  nicht  liebe  (Plut.  a.  0.);  zu  dreien 
Artemiden  (Agrotera,  Eukleia,  Münychia)  hatte  er  die  vierte  (Aristobule),  ja  eine 
fünfte  gefugt,  denn  die  Selasphoros  (Paus.  Att.  31;  4)  von  Phlya  ist  wohl  wie- 
der die  Salaminische  Siegsgöttinn. 


Munychia.  411 

vollbracht  war,  so  war  es  nicht  ungeeignet  der  Artemis  von  Mu- 
nychia überhaupt  für  das  Wohl  des  Staats  zu  opfern.  Vielleicht  ist 
die  Phosphoros  (Böckh  Stud.  p.  82  lin.  8  Ttal  ty  qxogfpÖQa,  vor- 
her lin.  7  t^  TS  'ATtollcavt)  identisch  mit  dermunychischenGöttinn 
(cf.  Leake  Top.  p.274  Note  2  Saup.),  mochte  diese  nun  ihre  Lichter- 
kuchen schon  längst  als  g>G)s<p6Qog  empfangen  haben  oder  so  wegen 

der   Salaminischen  Siegesfreude  (q>dos;  [Atag) 9>ögis  d' 

itdQOi0iv  i^K€v  II.  VI,  6)  genannt  sein. 

In  späten  Zeiten,  als  Athen  nur  seine  grossen  Erinnerungen 
hatte,  ward  der  salaminische  Sieg  von  den  Epheben  begangen.  Die 
Festorte  waren  Munychia  und  Salamis ;  von  letzterem  sagt  Plut.  de 
glor.  Ath.  7  MaQad'dv  tr^v  MiktidSov  vixijv  XfOTcifinH  xalZa-r 
lafilg  Tiqv  SB^L6tOHkiovg, 

Die  festfeiernden  Jünglinge  fuhren  auf  eigens  dazu  bestimmten 
Schiffen  *)  „den  heiligen''  (vom  Piraeus)  um  die  Halbinsel  links  her- 
um in  die  munychische  Bucht  (wo  der  Artemistempel  stand).  Die 
Fahrt  diente  (mitunter)  zum  Ruderwettstreit  Ephem.  409S,  28  nsQi^ 
i7tk£v6a\y  **)  81  xal  toig  Mov]vixCoLg  elg  tov  hfisva  xov  iv 
Movvi%Ccc  aff,iXXci^€voi.  Von  der  Regatta  ist  indess  nicht  überall 
die  Rede  Ephem.  4097,  15:  xsQU7tk€va[av]  Sh  xccl  elg  Mowi- 
%Cav  iv  xalg  Ugatg  vav6Cv\  Ephemeris  von  1862  n.  199  p.  195: 
OLkL6rBC8\ifig  ^ikiOtsCöov  naiQa]Bvg  xal  Uo.  AtL  vav(iax[7J- 
öavTBg]  MovvC%La  övvsözsipavcid'riöav. 

Dann  schifften  sie,  wieder  im  Ruderwettstreit,  nach  Salamis  hin- 
über. Die  athenische  Jugend  mass  sich  hier  im  Dauerlauf  mit  der 
Salaminischen,  es  war  das  Ajasfest  von  Salamis,  welches  den  Mittel- 
punkt der  Feier  (wenigstens  in  dieser  späten  Zeit)  bildete.  480  a. 
Chr.  hatten  die  Griechen  Ajas  und  Telamon  zu  Hülfe  gerufen,  Herod. 
VIU  64.  83;  Plut.  Them.  15.  Ausser  dem  Opfer  für  Ajas,  nach  dem 
das  Fest  Aldvtsca  hiess,  wurde  auch  demAsklepios  geopfert.  Durch 
Asklepios  Hülfe  sollte  wohl  Ajas  seinem  Heroengrabe  entsteigen  und 
in  die  lebendige  Gegenwart  hinaufgerufen  werden.  Dem  Ajas  galt 
der  Festzug  {trjv  ts  Tto^Tcriv  [0vve]7t£[iil;av  rtp  Aüavtv  Ephemeris 
4097,  53) ,  bei  dem  ein  Ajasbild  vorgetragen  sein  mag.    Auch  ein 


*)  Nach  Ephem.  4107, 76  su  schliessen,  waren  es  nur  wenige  Schiffe,  nicht 
mehr  als  zwei ,  jedes  mit  zwei  Raderbänken ,  hatten  die  Epheben  hergeführt. 
Die  zwei  Schiffe  4104 ,  27,  in  denen  sie  (Einige)  vorauffuhren  (ngoavanlBv- 
(favteg)  mögen  indess  eine  Abtheiiung  sein. 

**)  Hier  geht  nsgi  auf  die  Ausfahrt  vom  Piraeus,  so  dass  sie  Munychia  links 
hatten;  vgl,  Ephem.  4104, 20 sq.  und  4041,13,  welche  Stellen  nicht  mehr  geben. 
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Fackellauf  fand  statt.  Es  sind  noch  Belobungsdecrete  der  salami- 
nischen  Behörde  erhalten,  abgefasst  für  die  Epheben  Ephemer.  4097, 
15  sqq.;  52 sq.;  4041,  14;  4098,  29 sq.;  4107,  22,  4045,  9.  End- 
lich gehörte  auch  ein  Opfer  für  Zeus  Tropaios  zu  den  Gebräuchen  des 
Siegsfestes  (Ephem.  4098,  27;  70;  4104,  27 sq.;  4107,  17.)  wahr- 
scheinlich auf  Salamis.  *) 

Eine  Störung  der  alten  Bräuche  des  XVI  Munychion  durch  das 
Siegsfest  ist  nicht  anzunehmen,  auch  abgesehen  davon,  dass  jene  den 
Frauen,  dieses  mehr  den  Männern  oblag.  Denn  die  Tageszeiten 
lassen  sich  so  vertheilen:  am  Vorabend  konnte  Munychia  ihre  aiMpi- 
qxövrsg  empfangen,  die  brennenden  Kerzen  deuten  auf  eine  Dar- 
bringung nach  Sonnenuntergang  oder  vor  Sonnenaufgang.  Morgens 
und  Vormittags  folgte  die  ciQXtECa,  deren  Hauptsitz  indess  nicht  die 
Halbinsel,  sondern  die  Burg  (nach  480  a.  Chr.)  gevfresen  sein  wird. 
Nach  Mittag  schloss  sich  die  Siegsfeier  an ;  diess  war  die  rechte  Ta- 
geszeit für  eine  nicht  sowol  Göttern  als  vielmehr  Heroen  (G.  A.29, 1) 
geltende  Begehung.  Die  Festacte  der  Aeanteen  mussten  sich,  in  der 
Ausdehnung,  die  sie  nach  späten  Inschriften  hatten,  über  das  Ende 
des  XVI  Munychion  hinaus  erstrecken,  in  den  XVII  und  XVIII.  Das 
Asklepiosopfer  passt  für  den  XVIII,  s.  Einleitung  S.  72  Note  *. 
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Die  Kalenderzeit  lag  zwischen  den  städtischen  Dionysien  (Ela- 
phebolion,  Vollmond)  und  dem  Feste  der  Bendis  (XIX  u.  XX  Thar- 
gelion).  Diese  Stelle  haben  die  Olympieen  in  den  Hautgelderin- 
schriften C.  L  I  n.  157,  Rang.  n.  842.**)  Vom  Bendisfeste  waren  sie 
überdies  durch  ein  Opfer  für  Hermes  den  Führer  getrennt,  dessen 
Stelle  im  Monat  nicht  näher  bekannt  ist.  Der  Festaufzug,  welchen 
bekränzte  Reiter  dem  Zeus  am  XIX  Munychion  begingen,  fallt  inner- 
halb dieser  Grenzen  und  es  ist  daher  der  XIX  Munychion  mit  ziemlicher 
Wahrscheinlichkeit  als  Tag  der  attischen  Olympien  aufgestellt  wor- 
den ;  Stark  zu  G.  A.  60,  5. 

*)  Psyttalea  beruht  blos  auf  einer  Ergänzung  (Ephem.  4098,  70),  die  im 
Philistor  nicht  anerkannt  wird.  Freilich  stand  auch  auf  Psyttalea  ein  Tropaion, 
da  hier  das  dichteste  Kampfgedränge  gewesen  (Plut.  Aristid.  9).  Aber  das  auf 
Salamis,  wo  die  Epheben  waren,  werden  sie  doch  gewiss  besucht  haben.  Pau- 
san.  Att.  36,  1  erwähnt  dies  Tropaion. 

**)  Auf  ersterer  Inschrift  ist  Ig  'OXviiniBimv,  auf  letzterer  slmv  erhalten. 
Das  ältere  Fest  hiess  wohl  'OXvfiTeista^  das  hadrianische  'Olvfima;  auf  einer 
megarischen  Inschrift  C.  I.  n.  1068  'OXvfinia  iv  'A&rivaig, 
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Der  Ort  der  Feier  war  der  grosse  von  Pisistratus  530  a.  Chr. 
begonnene  Tempel  des  olympischen  Zeus.  Dass  es  schon  in  Cylons 
Zeit  attische  Olympien  gab,  ist  nicht  zu  beweisen*)  und  Pisistratus 
kann  fuglich  als  Gründer  des  Festes  angesehen  werden.  Wahr- 
scheinlich gab  er  ihm  eine  penteterische  Bestimmung,  um  die  Olym- 
pien in  £Us  auch  hierin  nachzuahmen. 

Wenn  die  an  Phocions  Todestage,  demXIXMunychion  01.115,3 
Archon  Archippus  (Clinton  z.  J.  317  a.  Chr.),  aufziehende  Reiter- 
Pompe  (Plutarch  Phoc.  37)  einer  penteterischen  Feier  angehörte,  so 
hatte  diese  schon  damals  dieselbe  Epoche,  welche  für  die  attischen 
Olympiaden**)  inHadriansZeit  angenommen  wird, nämlich  das  dritte 


*)  Bei  Thucyd.  1, 126  heisst  es  inu9ii  in'^Xd'sv'OXvfinia  vd  hllsXonov- 
vi^Gip,  mit  Bezug  auf  Cylons  ünternelimen.  Hieraos  folgern  Einige  durch 
Gegensatz  athenische  Olympien  m  der  Zeit  des  CyloD ;  „dass  sie  in  Cylons  Zeit 
zn  Athen  bestanden,  geht  aus  Thucydides  hervor**,  Rathgeber  A.  E,  III,  3 
p.  325;  vgl.  Krause  Olympien  p.  211.  Diese  Annahme  führt  aber  für  den  Zu- 
sammenhang der  Erzählung  etwas  Schiefes  und  Verkehrtes  herbei.  Soll  näm- 
lich der  verschwiegene  Gegensatz:  xal  ov  rä'OXv(ini,cc  tu  iv 'Ad'rjvaig  Sinn 
haben,  so  kann  es  nur  folgender  sein:  „Cylon  besetzte  die  Burg  zur  Zeit  der 
peloponnesischen  Olympien ,  die  der  Gott  nicht  gemeint  hatte ,  statt  die  atheni- 
schen Olympien  zu  wählen,  die  der  Gott  gemeint  hatte.*'  Aber  dies  ist, 
wie  Thuc.  I,  126  lehrt,  falsch.  Apoll  hatte  gar  keine  Olympien  gemeint,  son- 
dern das  Diasienfest.  Es  ist  also  td  iv  IlsXonovvi^aq}  nicht  im  Gegen satze 
der  cylonischen  Zeit  und  ihrer  Einrichtungen  gesetzt,  sondern  zur  Unterschei- 
dung von  anderen  Olympien,  an  die  ein  Leser  leicht  denken  konnte,  ungeachtet 
ihn  die  Erwägung,  dassCylon  in  vorsolonische  Zeiten  gehört,  selbst  schon  davon 
abbringen  mochte,  einer  so  alten  Zeit  andere  Olympien  als  die  peloponnesischen 
zuzutrauen.  Ein  unbehutsamer  Leser  konnte  an  macedonische  und  athenische 
Olympien  denken,  dem  sollte  der  Beisatz  vorbeugen.  Das  war  auch  des  Scho- 
Hasten  Meinung,  tovto  ngogidTiuev  luBiBri  iativ  ^OXv^Litia  nal  iv  Ma%8- 
dovloc  xal  iv  *A9^vaig*  Der  Scholiast  denkt  nicht  an  macedonische  und  athe- 
nische Olympien  zu  Zeiten  des  Cylon,  sondern  zu  Zeiten  des  Thucydides 
und  seiner  Leser,  die  dadurch  vor  einer  Verwechselung  mit  irgend  welchen 
Olympien  (nicht  blos  den  athenischen,  wieClassen  zu  Thuc.  a.  0.  meint)  bewahrt 
werden  sollten.  Wir  ünden  sonst  die  Alten  nicht  eben  sehr  besorgt  für  Aus- 
schliessung von  dergleichen  Missverständniss,  und  da  nach  demUrtheil  bewähr- 
ter Kritiker  (K.  W.  Krüger,  Classen)  gleich  nachher  in  diesem  Capitel  Interpo- 
lation gewaltet  hat,  so  mag  derselbe  Interpolator  zu  iv  nsXonovvfjaoo  zugefugt 
haben.  Doch  sei  dem  wie  ihm  wolle,  'OXvftnia  td  iv  UeXonowiiaip  denen  iv 
^A^vaig  entgegenstellen ,  heisst  den  im  Zusammenhang  der  Erzählung  begrün- 
deten Gegensatz  der  irrthümlich  gewählten  Olympien  und  der  vielmehr  zu 
wählenden  Diasien  stören. 

**)  Diese  konnten  also  ebenso  gutPanathenaiden  heissen.  Siehe  die  ob.  S.  121 
Note  erwähnte  Inschrift,  auf  welcher  die  35.  Panathenaide  vorkommt, 
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Jahr  der  eliscben  Olympiaden,  die  wohlbekannte  Epoche  der  pana- 
thenäischen  Finanzperiode  und  der  grossen  Panathenäen.  Die  erste 
athenische  Olympiade  nach  Dedication  des  Olympieums  scheint  Ol. 
227,  3  =  p.  Chr.  131/2  gesetzt  werden  zu  müssen,  Corsini  F.  A.  11 
p.  111;  Böckh.  C.I.  I  n,  342.  Die  Wahl  eines  grossen  Panathenäen- 
Jahrs  war  für  Attica  angemessen,  auch  die  delische  Penteteris  hat 
ihre  Epoche  im  Thargelion  emes  grossen  Panathenäenjahrs,  s.  Böckh 
C.  1. 1  zu  n.  158. 

Im  grossen  Panathenäenjahre  Ol.  111,  3  betrug  das  Hautgeld 
ausdenOlympieen  721  Drachmen,  was  auf  kein  unbedeutendes  Opfer 
schliessen  lässt.  Es  können  die  Olympieen  Ol.  111,  3  mit  mehr  Auf- 
wand gefeiert  sein,  weil  es  die  penteterischen  waren,  neben  denen 
es  auch  jährliche  kleinere  gegeben  haben  mag,  obwohl  aus  dem  1, 

2  und  4  Olympiadenjahr  keine  Olympienfeier  bezeugt  ist. 

Ob  diese  Unterscheidung  kleinerer  und  grösserer  Feste  wahr 
ist,  werden  wohl  einmal  Inschriften  entscheiden. 

An  eine  ununterbrochene  gleichmässige  Forlführung  der  Feier 
aus  Pisistrats  Zeit  bis  in  die  des  Hadrian  ist  gar  nicht  zu  denken. 
Hit  Grund  bemerkt  Krause  a.  0.,  dass  die  von  Hadrian  gestifteten 
Olympien  Athens*)  von  den  älteren  unterschieden  werden  müssen; 
gewiss  lagen  Zeiten  grosser  Vernachlässigung  dieses  Festes  da- 
zwischen. 

Eine  Behörde,  durch  deren  Hände  Gelder  für  die  Festopfer 
gingen,  waren  die  övXkoyets  rov  d'^iiov.  Dies  lehren  die  Haut- 
gelderinschriften und  C.  1. 1  n.  99,  wo  das  CoUegium  der  avXloystg 
eine  Belobung  beschliesst  in  Betreflf  der  Opferverrichtung  für  den 
olympischen  Zeus.  Indess  war  dieselbe  Behörde  auch  für  andere 
Opfer  thätig  (a.  0.  n.  99,  H,  6  ICjegoTtoirjOav  rg  *A^vS).  Seit 
wann  und  bis  wie  lange  die  Behörde  diese  Functionen  hatte,  ist  un- 
bekannt; sie  scheint  dem  ^schon  im  Sinken  begriflenenAthen(01.111, 

3  ist  das  erste  Jahr  der  Inschrift  C.  I.  I  n.  157)  anzugehören;  vg). 
Böckh  C.  1. 1  p.  138. 


Thargelien. 

Die  Kalendertage  sind  nicht  bekannt.  Durch  Vermuthung 
hat  Meursius  Thargelion  VI  und  VII  angesetzt,  und  diese  Vermuthung 
hat  allgemeinen  Beifall  gefunden. 

*)  Der  Ehrensitz  des  Priesters  der  olympischen  Nike  ist  erst  in  der  Zeit  der 
hadrianischen  Olympien  aufgestellt,   Vischer  im  N.  Schweiz.  Mns.  III  p.  59. 
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Die  apollioischen  Pyanepsien  des  VII  in  dem  nach  ihnen  be- 
nannten Monat  Pyanepsion  fuhren  zu  der  Ansicht,  dass  die  Tbar- 
gelien,  ebenralls  ApoUonsfest,  am  Vn  des  nach  ihnen  benannten 
Monats  Thargelion  stattfanden.  Da  sie  nicht  blos  dem  ApoU,  son- 
dern auch  der  Artemis  (Meur»us  Gr.  Fer.  p.  143)  galten,  so  kann 
der  Tag  vorher  —  die  fteriy  gehört  Artemis  —  passend  hinzuge- 
nommen werden. 

Eine  Stütze  dieser  Aufstellung  bietet  die  Nachricht,  dass  die 
Athener  am  VI  Thargelion  ihre  Stadt  reinigten  (G.  A.  60,  10)  und 
dass  gerade  die  Thargelien,  ihrem  merkwürdigsten  Theile  nach  (Um- 
zug mit  Menschenopfern),  kathartischen  Zweck  haben. 

Da  die  Delier  die  Geburt  ihres  Apoll  auf  den  VII  Thargelion, 
die  Geburt  ihrer  Artemis  auf  den  VI  setzten,  mithin  wahrscheinlich 
die  Delien  am  VI  und  VII  Thargelion*)  begangen  wurden,  so  waren 
die  attischen  Thargelien  ein  Parallelfest  der  Delien,  und  zwar  sowohl 
der  jährlichen  als  der  penteterischen.  Böckh  C.  I.  I  p.  255  b; 
Schol.  Hes.  i^.  787  VoUb. 

Wiewohl  das  delische  Parallelfest  einmal  in  4  Jahren  glänzen- 
der gefeiert  wurde,  lässt  sich  für  die  attischen  Thargelien  doch  kein 
penteterischer  Unterschied  nachweisen. 

Die  Epoche  der  delischen  Penteteris  war,  seit  Ol.  88,  3  wenig- 
stens, das  dritte  Olympiadenjahr,  sie  lief  also  mit  derpanathenäischen 
und  pythischen  gleich,  in  welcher  Form  die  delische  Feier  vor 
Ol.  88,  3  =  a.  Chr.  426/5  existierte,  mssen  wir  nicht.**) 

Dass  der  Ehrciisitz  des  Priester  des  olympischen  Zeus  ebenso  jung  sei,  geht 
wenigstens  aus  äusseren  Anzeichen  nicht  hervor  wie  bei  jenem. 

*)  Dieser  Ansicht  kann  man  Plutarch  Thes.  XXI  entgegenstellen.  Was 
Theseus  dort  stiftet  (einen  Tanz,  yigavog,  und  Agon  mit  Palmzweig  für  den 
Sieger)  ist  aller  Wahrscheinlichkeit  nach  an  den  Delien  vorgekommen.  Tlieseus 
landet  aber  auf  Delos  nicht  in  der  Thargelien  zeit,  sondern  auf  seiner  Rückkehr 
von  Greta,  also  viel  später  im  Jahre,  im  Herbst.  Darnach  sollte  man  herbst- 
liche Delien  vermuthen.  Vielleicht  indess  zwang  die  historisierende  Darstellung 
dazu,  die  Stiftungen  des  Theseus  in  eine  falsche  Jahreszeit  zu  setzen,  indem  nur 
der  siegreiche  Theseus,  nicht  der  in  Aussicht  schwerer  Kämpfe  ausfahrende 
dergleichen  frohe  Festspiele  gründen  konnte. 

**)  Im  C.  1. 1  p.  255  bemerkt  Böckh:  erant  kaec  solemnia  pentetenca;  quae 
quum  aetatum  decursu  obsolevissent ,  ol,  88,  3  ab  Aiheniensibtts  instaurata 
sunt.  Er  hielt  die  Penteteris  der  Delier  für  älter  als  Ol,  88,  3  und  glaubte,  die 
Athener  hätten  sie  nicht  erst  damals  eingeriditet,  sondern  blos  wiederherge- 
stellt. Thuc.  III,  104  sagt:  nal  rr^v  TtBVXBxriqCSa  tots  nQ(otov  fista  ti}v 
Tidd'ccQaiv  inoCriaav  ol  'Ad'rjvatoi  tä  JtjUcc,  „damals  zuerst  wurde  eine  Pent- 
eteris gegründet,  im  Jahre  Ol.  88,  3."  Dass  die  Athener  eine  schon  früher  da- 
gewesene Penteteris  wieder  erneuerten,  meldet  Thncydides  nicht.     Eine  schon 
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Dass  bei  Einrichtung  der  Penteteris  Ol.  88,  3  die  Athener  die 
handelnden,  die  Delier  die  leidenden  waren,  bedarf  des  Beweises 
nicht;  doch  muss  es  unentschieden  bleiben,  ob  das  souveräne  Volk 
seine  eigene  Einrichtung,  die  panathenäische  Pentaeteriden-Epoche,  *) 
zu  octroyieren  und  dadurch  Uebereinstimmung  mit  der  Finanzver- 
waltung  Athens  zu  erreichen  meinte ,  oder  ob  es  yielmehr  Haupt- 
gesichtspunct  war,  dass  Delos  eine  im  (delphischen)  Apollocult  aner- 
kannte Epoche  haben  sollte. 

Die  Feien 
Vorab en  d.    Am  VI  Thargelion  wurde  der  Demeter  Chloe  ein 
weibliches  Schaaf  geopfert.    Demeter  Chloe  hat  im  Verein  mit  Gaeä 
einen  Tempel  beiderAkropoIis.**)  Dies  war  der  Ort  des  Opfers.***) 

früher  dagewesene  Penteteris  ist  an  sich  nicht  unmöglich,  z.B.  in  Pisistrats  Zeit, 
doch  sehe  ich  keinen  genügenden  Anhaltspunct,  um  delische  Penteteriden  vor 
01.88,3  zu  unterstützen.  „Delos,  du  bist  ein  armes  Eiland,  doch  wenn  du  Apolls 
Geburtsstätte  wirst,  sollen  alle  Völker  dir  Hecatomben  bringen**  sagt  der  Hym- 
node 1,  51  sqq.  Wie  oft  Hecatomben  bringen?  jährlich,  denn  arm  und  bedürf- 
tig ist  Delos  Jahr  ans  Jahr  ein,  ohne  Unterschied  der  Jahre.  Wer  den  Theseus 
als  Stifter  oder  Erweiterer  der  Delien  ansehen  will,  kann  allerdings  sagen,  sein 
Zug  habe  bezweckt  eine  peuteterische  Busse  abzuschaffen,  er  sei  am  Schlüsse 
einer  pythischen  Penteteris  (s.  m.  Zweiten  Beitrag  p,  386 ,  Marmor  Par.  ep.  19) 
ausgefahren ,  also  wohl  Stifter  der  delischen  gewesen. 

•)  Die  Epoche  soweit  sie  das  Jahr  angeht.  Den  Monat  (Thargelion), 
von  welchem  ab  die  delischen  Gelder  berechnet  werden  (C,  I.  I  n.  158),  Hessen 
sie  bestehen.  Es  war  passend,  dass  die  Nebencasse  (Delos)  eher  abrechnete, 
als  die  Hauptcasse  (Athen). 

•*)Leakep.  219  setzt  denselben  in  die  Nähe  des  Niketempels,  indem  er  die  zwei 
Vertiefungen  in  der  Mauer  für  Altarstätten  der  Ge  und  der  Demeter  hält  und  an- 
nimmt, dass  diese  Vertiefungen  in  eine  Grotte  führen,  die  das  Adyton  der  Erd- 
gottheiten gewesen  sei.  Der  Gaeatempel  war  also  ihm  nicht  ein  von  Menschen 
erbaueter,  sondern  ein  natürliches  Adyton.  Die  Vertiefungen  nennt  Leake  Thü- 
ren.  —  Auch  als  die  Vertiefungen  geräumt  waren  und  sich  nicht  als  Thüren 
eines  Adytous,  sondern  als  blosse  Nischen,  wo  kaum  ein  Altar  Platz  hat,  gezeigt 
hatten  (Beule  1*  Acrop.  I  p.  267),  blieben  Viele  bei  Leake*s  Meinung  (ib.  n.  4). 
Beule  sucht  zu  zeigen,  dass  der  Gaeatempel  nur  aniFusse  der  Akropolis,  ausser- 
halb derselben  zu  suchen  sei,  südlich  wie  Thuc.  II,  15  sagt.  Die  Lage  des 
Gaeatempels  ist  danach  nur  im  Ungefähren  bekannt. —  Auch  E.  Breton  Athenes 
p.  35  ist  von  Beule's  Darstellung  überzeugt  worden.  Doch  ist  nicht  zu  über- 
sehen, dass  bei  Beule's  Ansicht  sich  Schol  Ar.  Lys.  835  {iv  dagonoXsi  s.  folg. 
Note;  vgl.  Suidas  v.  tiovQOTQOcpog;  Leake  Top.  p.  219)  nicht  erledigt  und 
für  falsch  erklärt  werden  muss.  Aber  iv  d-agonolst  ist  auch  mit  Thuc.  II,  15 
nicht  vereinbar.     So  trete  ich  der  Ansicht  Beule*s  bei. 

***)  Schol.  Ar.  Lys.  835:  j^^oijg  JijfirjTQog  tsgov  iv  dyt^onoXH,  iv  (o  jid^" 
vcctoi  Q"vovei>  ^r^vog  ©agyriXiavog,  dag  ^iXoxogog  (pi]ai.v  iv  ?'.    Auf  dieselbe 
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Die  Tageszeit  desselben  dürfte  der  Vorabend  gewesen  seio.  In 
die  Hauptacte  des  Tbargelien festes  ist  es  nicht  einzureihen  und  er- 
hält daher  füglich  eine  Sonderstellung. 

So  gestellt  bildet  die  Darbringung  des  weiblichen  Schaafs  ein 
Voropfer.  Zu  Gunsten  dieses  Voropfers  lässt  sich  vielleicht  anfüh- 
ren ,  dass  am  Tempel  der  Gaea  und  Demeter  Chloe  gesetzmassige 
Voropfer  —  freilich  nicht  im  ApoUocult  —  herkömmlich  waren,  die 
inißota  der  Erechtheus- Religion.  Auch  anderswo  zeigt  sich  ein 
Streben  den  Apoll*)  und  Erechtheus  gleichzustellen. 

Am  Lichttage  des  VI  Thargelion  folgte  dann  das  Umherziehen 
mit  den  beiden  Menschenopfern  durch  die  Stadt.  Das  Menschen- 
opfer ist  ein  xad'aQ^iog  und  am  VI  Thargeiion  wird  die  Stadt  Athen 
lustriert,  Diog.  Laert.  II,  44  SaQ^tikKovog  €7trrj  oza  xad'cccQovöi 
riqv  Tcokiv  ^A^valoi,  G.  A.  60,  9.  Darnach  hat  schon  Meurs.  a. 
0.  p.l44  den  Umzug  der  q)aQiiaxoL  auf  den  VI  Thargelion  gebracht, 
wozu  man  etwa  den  Vorabend  des  VII  (aber  nicht  den  Lichttag  des  VII) 
fügen  kann. 

Nach  Hellad.  in  Phot.  Bibl.  c.  279  p.534b,  ((J.  A.  60,  18)  „war 
es  in  Athen  Sitte,  eine  Procession  mit  zwei  Menschen  {g)aQ^axovg 
aysiv)  zu  halten,  welche,  einer  zur  Sühne  der  Männer,  der  andere 
für  die  Frauen,  dargebracht  wurden ,  jener  schwarze  dieser  weisse 
Feigen  (aufgereihet)  um   den  Hals  tragend.     Diese  menschlichen 

städtische  Oertlicbkeit  bezieht  sich  Schol.  Sophocl.  0.  C.  1600  Brunck,  un- 
geachtet Sophocles  eine  andere  (Leake  Topogr.  p.  219,  n.8)  im  Auge  hat.  Der 
Schol.  sagt:  iv&a  drjlovoti  %ccl  ngiog  &iiXsia  r^  d'eA  tavzrj  d'vstat.  cvtcd 
Sl  vi/ittxai  i%  tijg  tcov  xiinoDV  {'Kagndiv  Herrn.)  x^ot^^j  Q'vovgC  xb  ©agyrjXtm- 
vog  antij.  Die  Erklärung  von  xlori  gelit  nicht  auf  die  Thargelienzeit,  in  der 
da»  Getreide  nicht  mehr  grün,  sondern  reif  ist.  Den  Monat  überliefert  auch 
Schol.  Ar.  a.  0.  Dass  also  im  Monat  der  Ernte,  dem  Thargelion,  dennoch  der 
„grünenden**  Demeter  geopfert  ist,  steht  durcli  zwei  Zeugnisse  fest.  —  Wer 
den  Tag,  den  VI,  anzweifeln  will,  muss  sagen,  der  VI  sei  aus  dem  sechsten 
Buch  des  Philochorus  durch  Irrthum  entstanden.  Ist  aber  auch  genügender 
Grund  zu  solchem  Zweifel? 

*)  Nicht  jeden  Apoll,  sondern  den  Patroos.  Diesen  machte  man  zum  Sohn 
der  Athena  und  des  Feuergottes,  also  zum  Bruder  des  Erechtheus.  Erechtheus' 
Tochter  musste  vom  Apoll  den  Ion  gebären.  Vgl.  Welcker  G.  L.  I  p.  492. 
Obige  Erklärung  des  Demeter-Opfers  ist  also  nur  unter  der  Voraussetzung  zu- 
lassig, dass  der  Thaigelieu-Gott  den  Athenern  Patroos  war,  —  Eine  andere 
Erklärung  ist  folgende:  Demeter  ist  Vorsteherinn  des  Getreidebaus,  ein  Opfer 
für  sie  ist  natürlich,  da  die  Tbargelien  eine  Darbringung  reifer  Feldfrüchte  ent- 
halten.— Aber  der  Name  derDemeter,  xXoi^  „die  grünende",  beweiset,  dass  dies 
nicht  der  Gesichtspunct  war;  die  Reife  des  Korns  führt  nicht  zus  Chloe.  Die 
erstgedachte  Erklärung  ist  also  vorzuziehen. 

Mommsen,  Ueortologie.  27 
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Sündenböcke  wurden  övßccTcxoc  (so  nach  einer  Hdschr.  ßekker, 
statt  övfißdxxoi)  genannt.  Es  war  dieser  Suhnbrauch  eine  Abwehr 
pestartiger  Krankheiten  und  kam  auf  in  Folge  der  Ermordung  des 
Kreters  Androgeos."  Es  geschah  dies  aber  in  Athen  an  den  Thar- 
gelien,  nach  Harpocration  v.  0aQ(iiax6g:  „zu  Athen  führte  man 
(i^'^yov)  zwei  Männer  hinaus  zur  Sühne  für  die  Stadt»  an  den  Thar- 
gelien,  den  einen  für  die  Männer,  den  andern  für  die  Weiber/'  Vgl. 
Suidas  II,  2  p.  1422.  Will  man  also  das  Ueberlieferte  nicht  um- 
stossen,  so  muss  man  zugeben,  dass  in  dem  humanen  Athen  alljähr- 
lich am  Thargelienfeste  Menschen  zum  Opfer  dargeboten  wurden. 

Vielleicht  wurden  in  Athen  die  Opfer  mit  Feigenruthen  ge- 
peitscht und  dazu  eine  Flöten  weise  gespielt,  die  Feigenruthen- Weise 
genannt;  G.  A.  61>  19.  Indess  sind  unsere  Quellen  dadurch  getrübt, 
dass  sie  Attisches  und  Nicht-Attisches  vermischen.  Was  der  alte 
Dichter  Hipponax  in  Kleinasien  von  den  ThargeUen  seiner  Heimat 
gesagt  und  Tzetzes  ihm  nachgesprochen,  hat  zunächst  gar  keinen 
Bezug  auf  Athen;  vgl.  Meurs.  Gr.  Fer.  p.  146;  Hippon.  Frgm.öOsqq. 
4,  28  (Bergk  Poett.  Lyr.).  Für  attisch  hat  auch  C.  Fr.  Hermann  die 
bei  Tzetzes  überlieferten  Gebräuche  nicht  gehalten,  wenigstens  nicht 
die  Verbrennung  der  Sündenträger  und  die  Ausstreuung  der  Asche 
ins  Meer,  während  Schümann  Alt.  II  p.  225  die  attischen  Tbarge- 
lienbräuche  grösstentheils  nach  Tzetzes  darstellt.  Fast  an  jeden 
Punct  des  Details  knüpft  sich  Zweifel,  ob  nicht  Fremdes  unterlaufe, 
auch  an  die  Geisselung  mit  Zweigen  des  Feigenbaums  (xQddaLg)  und 
die  darnach  benannte  Melodie,  daerstere  bei  Hipponax  vorkommt.*) 
Unter  dem  sogar,  was  Helladius  attische  Sitte  nennt,  sieht  die  Be- 
zeichnung övßdxxov  **)  aus  wie  ein  hipponactisches  Scheltwert. 
Dennoch  bleibt  nichts  übrig,  als  nach  dem  allgemeinen  Bilde  der 
jonischen  ThargeUen  sich  auch  das  Bild  der  attischen  zu  entwerfen. 

Wie  aber  opferte  man  die  armen  Sünder?  und  tödtete  man  sie 
wirklich?  Die  Zeugnisse,  in  denen  Athen  ausdrücklich  genannt  wird 
(Hellad.  a.  0.  und  Harpocr.  a.  0.),  sprechen  blos  von  einer  Proces- 
sion {q)aQ[iaKovg  ayetv^dyoccvÖQag'Ad'^vfiöLV i^'^yov);  vgl.Hesych. 
II  p.  337  (G.  A.  60l  19)  v6(iov  xivä  iTtavXovöi  rotg  ixjtBjin:o(iB- 


*)  Bezog  sich  auch  Hippon.  Fr.  26  avn^v  ftsXixivccv,  dftnitov  macvfv^- 
T71V  auf  die  schwarzen  Feigeo,  mit  denen  die  Opfer  behängt  worden? 

**)  Vermuthlich  mit  langem  v  aus  dem  Schluss  eines  bippouactisdien  Jam- 
tus.  Hierzu  stimmt  die  Leseart  GV(ißd%xoi,  Ist  Bekkers  avßd^xoi  richtig, 
so  kommt  d&c  Name  wohl  von  avyiov  da  hov  in  av%ov  Saffix  ist;  auch  adtpa^ 
(runzlige  Haut)  stammt  gewiss  mit  den  runzligen  avnoi^  ans  derselben  Wursei. 
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voig  ^aQiiaxotg.  In  den  Worten  des  Suidas  II,  2  p.  1423  ipaQptcc- 
«ovff  tovg  dfifioöicc  tQSfpofiBvovsy  *)  ov  ixad^aiQOV  rag  xoXsig 
{tiqv  noXiv  E  m.  pr.,  bei  Bernbardy»  der  tag  noXevgrim  Texte  hat) 
rp  iavtmv  g>0va,  würde  die  Leseart  tiJi/  nohv  Athen  bedeuten; 
ixttd'aiQOV  tp  iccvräv  (p6vp  kann  nur  heissen  „reinigten  durch 
ihr  eigenes  Blut'*,  so  wie  durch  das  Blut  eines  Schweins  Reinigun- 
gen vollzogen  werden;  vgl.  Suid.  11,  2  p.l421  q>aQiiax6g  6  iicl  xa- 
d'aQfip  nöXe&g  (eines  Staats)  avaiQovfisvog.  Tzetzes  dagegen 
sagt,  man  habe  die  Menschenopfer  verbrannt  und  ihre  Asche  in  Meer 
und  Wind  verstreut.  Endlich  findet  sich  auch  Steinigung  als  Thar- 
geUenbrauch,  siehe  Seite  420,  Note  **.  Der  zuerst  Gesteinigte 
war  ein  Verbrecher,  ein  Teinpeldieb  und  nach  Tzetzes  nahm  man 
den  widerlichsten  alten  Menschen  {töv  ndvxiov  ä(iOQq)6t€Qov^  tur* 
pissifflum,  von  äusserlicfaer  und  wohl  auch  innerer  Hässlichkeit)  zum 
g)a^ax6g.  Ob  dieser  Brauch  attisch  war  und  ob  der  leQsvg  Xid'oq>6- 
^g  {Vischer  in  N.  Schw.  Mus.  III  p.  58)  ihn  vollstreckte,  ist  ganz 
ungewiss. 

Eine  jährliche  Tödtung  von  Menschen  hat  Anstoss  erregt  und 
verschiedene  Ansichten  hervorgerufen,  theils  dass  eine  wirkliche 
Tödtung  nicht  stattfand,^*)  theils  dass  die  allerdings  Getödteten  als 
Verbrecher  ohnehin  des  Lebens  unwerth  waren,***)  theils  dass  die 

*)  Auch  dieser  Ausdrack  geht  ds^rauf ,  dass  die  Opfer  geschlachtet  wurdeo, 
so  wie  man  das  Viah  füttert  und  mästet  um  es  zu  schlachten.  Die  dort  ange- 
zogene Stelle  Ar.  Eq.  1140  sqq.  zeigt  es  auch  noch.  Einen  Unterschied  zwischen 
Pharmaken  und  öffentlich  gehaltenen  stellt  hier  der  Scholiast  auf :  Srjfioahvs 
dh  tovg  Xfyoftivovg  (pagfianoifg  otneg  na^a^QOvai  tag  nolsig  tä  Sccvtmv 
q>iifqi  jj  tovg  Srn/kooCtf  %al  vno  tilg  noXimg  tQSqiofiivovg,  Suidas  erkennt 
diesen  Unterschied  nicht  an,  sondern  spricht  von  „öffentlich  ernährten  Sünden- 
trägern." 

•*)  Müller  Dor.  I.  p.  326.  „In  Athen  wurden  an  den  Thargelien  zwei  Män- 
ner feierlichst  wie  Opferthiere  vors  Thor  geführt,  unter  Verwünschungen  vom 
Felsen  gestürzt,  unten  aber  wahrscheinlich  aufgefangen  und  über  die  Grenze 
gebracht."  Müller  hatte  dabei  die  Herabstürzuug  auf  Leucas  (a.  0.  p.  233)  vor 
Augen.  —  Aber  auf  Leucas  bildete  dieser  Brauch  nicht  den  Theil  eines  Thai-ge- 
lienfestes.  Und  wenn  die  seltsame  Sitte  von  Leucas  öfters  erwähnt  ist ,  hätte 
derselbe  Brauch  an  einem  Vorgebirge  Atticas  durch  ganz  Hellas  erschallen 
müssen.  Aber  keine  Nachricht,  keine  Anspielung  giebt  uns  einen  attischen 
Küstenpunct,  von  dem  jährlich  zwei  Menschen  hinuntergestürzt  wurden,  und  es 
ist  besser  so  etwas  nicht  anzunehmen. 

*♦•)  Schömaun  AU  II  p.  225.  Die  Zeugnisse,  welche  allerdings  hierauf  füh- 
ren, sind  aber  gerade  die,  welche  nichts  nöthigt  auf  Athen  zu  beziehen,  G.  A. 
60,  20  und  unten  S.  420  Note**.  Und  haben  die  feinsinnigen  Athener  wirklich 
gemeint  deu  Apoll  zu  versöhnen ,  wenn  sie  einem  Verbrecher  das  thaten ,  was 
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Tödtung  our  bei  wirklich  eingetretener  Pest  oder  Hungersnoth,  also 
niclit  jährlicb  stattfand.  *)  Diese  letzte  Ansicht  stützt  sich  auf 
Tzetzes:  „man  reinige  eine  Stadt,  wenn  sie  ergriffen  werde  von  einer 
gottverhängten  Plage,  Pest  oder  Hungersnoth'S  av  öviKpoQct  xat- 
ikaße  Tcokiv  d'so^i^via^  eh^  ovv  kotfidg  shs  Xifiog  shs  xai 
ßXdßog  akXo.  Es  ist  möglich ,  dass  Tzetzes  die  Verbrennung  der 
g)aQ(iaxo(  nur  auf  diesen  Fall  beschränkte,  nicht  als  jährlich  dachte, 
obwohl  ein  wirkliches  Menschenopfer  in  Pestzeiten  vereinbar  ist 
mit  einem  der  Gottheit  angebotenen ,  aber  von  ihr  abgelehnten  in 
gesunder  Zeit. 

Der  jährliche  Gebrauch  des  Festes  bestand,  wie  es  scheint, 
darin,  dass  man  dem  Apoll  ein  Menschenopfer  anbot,  auch  wohl 
die  armen  Sunder  zu  verwunden  und  mit  ihrem  Blute  zu  sprengen 
anfing,  bis  der  Priester  den  Willen  des  ApoH  erklärte ,  dass  er  hier- 
mit versöhnt  sei,  dass  eine  vollständige  Hinrichtung  weiter  nicht 
nöthig  sei.  Man  machte  also  alle  jene  schauerlichen  Zurüstungen, 
nalmi  die  Miene  an,  als  wolle  man  die  Unglücklichen  schlachten  wie 
ein  Vieh,  oder  verbrennen,  oder  auch  steinigen,  erzählte  auch  dabei 
einen  wirklich  einst  vorgekommenen  Fall  einer  Schlachtung,  Ver- 
brennung, Steinigung,  welcher  indess  meistens  sagenhaft  war  (wie 
der  von  jenem  gesteinigten  Tempelräuber  Pharmakos)  und  das  Volk 
musste  glauben ,  dass  es  Ernst  sei.  Im  Allgemeinen  Hess  der  Gott 
Gnade  walten.  -  Aber  eine  schlimme  Seuche  kann  doch  auch  ver- 
anlasst haben,  wirklich  dem  Pestabwehrer  Menschen  zu  opfern,  siehe 
Einleitung  S.  53  sq.  Die  schwankende  üeberlieferung  der  Töd- 
tungsweisen  zeigt  nur,  dass  in  verschiedenen  Städten  Joniens  ver- 
schiedene Ursprungslegenden  dieses  Thargelienbrauches  existierten. 

Ungewiss  ist,  ob  beide  (pccQiiaxoi  Männer  waren,  oder  ob  es 
ein  Paar  von  beiden  Geschlechtern  war.**) 


sich  von  selbst  verstand?   denn  blosse  „Taugenichtse**   schlachtet  mau  doch 
nicht  gleich. 

*)  Rinck  TT  p.  72.  Indess  werden  auch  jährliche  Bräuche  nicht  selten  als 
eiumalige  Facta  überliefert,  nnd  die  anderen  Quellen  geben  offenbar  jährlichen 
Brauch  durch  Nennung  der  Thargelien,  eines  jährlichen  Festes. 

**)  Beide  Geschlechter  überliefert  Hesychius  q)ag(ia'Kol,  Tta&aQZ-^Qiotf 
nsQiTiad'a^QOVTSs  tag  nolug  dvriQ  %ccl  yvvi^,  wo  aber  Athen  nicht  ausdrück- 
lich genannt  ist.  Da  die  Thargelien  auch  der  Artemis  gelten,  so  könnte  dem 
Apoll  das  Opfer  eines  Mannes,  der  Artemis  das  eines  Weibes  angeboten  sein. 
Ueber  Menschenopfer  im  Artemisdienste  s.  Suchier  de  Diana  Braur,  p.  24; 
Welcker  G.  h.  I  p.  573,  10;  G.  A.  60,  2.  Wenn  die  Thargelienopfer  aus  dem 
alten  Piynterienbrauch,  zwei  Mädchen  zu  tödten,  licrruhren,  also  auf  die  Tharge- 
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Dass  man  in  Athen  ,,zu  diesen  Sübnopfern  überwiesene  Ver- 
brecher nahm,  welche  die  Stadt  besonders  dazu  aufbewahrte  und 
nährte"  Müller  Dor.  I  326  sq.,  ist  wenigstens  nicht  überliefert.  Es 
kann  der  Dienst  eines  q)aQ(iax6g  von  untergeordnetem  Tempel- 
Personal  mit  versehen  sein,  oder  von  armen  Leuten,  die  sich  selbst 
dazu  anboten  wie  zu  Massilia  (G.  A.  68.  41)  und  welche  keineswegs 
Verbrecher  waren.  In  beiden  Fällen  gab  es  dann  in  Athen  „öfifent- 
lieh  genährte  yap/xaxo^^  (s.  oben  S.  419  Note  *).  —  Sollte  es  sich 
einmal  sicherer  herausstellen ,  dass  die  qxxQ^axoL  Todesverbrecher 
waren,  so  würde  Schömanns  Ansicht  von  wirklicher  Tödtung  der- 
selben den  Vorzug  verdienen  vor  der  Behauptung  Müllers,  welcher 
auf  der  Analogie  von  Leucas  fusst,  die  die  Thargelien  nichts 
angeht. 

Vermuthlich  wurden  die  zu  opfernden  an  verschiedene  Apollo- 
tempel der  Stadt,  den  patroischen,  *)  delphinischen*''')  und  pythi- 
schen,"***)  geführt  und  mit  finstern  Gebräuchen  begonnen,  bis  maA 
glaubte  der  Gnade  des  Apoll  gewiss  zu  sein. 

lien  blos  übertragen  sind,  so  kann  das  Opfer  Eines  Weibes  beibehalten  sein 
für  Artemis.  —  Eine  Legende  knüpft  das  Menschenopfer  indess  blos  an  Apoll. 
Ein  Dieb,  namens  ^agfiUTiog,  entwendet  heilige  Phialen  des  Apolf,  Achill  ent- 
deckt den  Raub,  der  Dieb  wird  gesteinigt  (vgl.  Ovid.  Ibis  467;  G.  A.  27,  8)  and 
der  Thargelienbrauch,  zwei  q^agfia-^oi  als  Opfer  durch  die  Stadt  zu  führen ,  ist 
hiervon  eine  Nachahmung  (die  Stelleu  s.  in  Meurs.  Gr.  Fer.  p.  147,  Quelle  war 
Istros).  Da  Achill  der  Entdecker  ist,  so  bezieht  sich  die  Legende  nicht  auf 
Athen,  in  den  attischen  Thargelien  können  ungeachtet  der  Legende  ein  Mann 
und  ein  Weib  zu  Opfern  dargeboten  sein.  Leider  erlauben  die  unzureichenden 
Nachrichten  keine  Entscheidung. 

•)  ApolloD  I^atroos  erhielt  den  Beinamen  'Als^inwaog  (Pausan.  Att.  3,  4), 
weil  er  im  peloponnesischen  Kriege  die  Pest  gestillt  hatte.  Eine  Statue  sßines 
Tempels  stellte  ihn  in  solcher  Eigenschaft  dar.  Die  thargelischen  Menschen- 
opfer, bestimmt  die  Pest  abzuhalten,  werden  also  an  den  Tempel  des  Patroos 
geführt  sein.    IJeberhaupt  galten  die  Thargelien  vorzugsweise  dem  Patroos, 

*•)  Eine  Benutzung  des  Delphinions  empfiehlt  der  Zusammenhag  in  den 
Theseus-Legenden.  Apoll  ist  Richter  über  Androgeos'  Todtung  und  die  einzige 
apollinische  Gerichtsstätte  ist  das  Delphinion,  wo  auch  Theseus  den  marathoni- 
schen Stier,  durch  welchen  Androgeos  getödtet  war  (Preller  Gr.  Myth.  II  p.  196 
a.  0.),  opfert.  Im  Delphinion  nimmt  er  Abschied  mit  den  14 ,  der  Busse  wegen 
Androgeos*  Ermordung.  Da  nun  der  Mord  des  Androgeos  die  Pest,  die  Pest 
aber  das  thargelische  Menschenopfer  veranlasst  hat,  so  führt  die  Legende 
dahin,  dass  die  q>agiia%o£  auch  demDelphinios  angeboten  wurden.  —  War  auch 
ein  weibliches  Menschenopfor  dabei,  so  bot  man  dies  der  Artemis  Delphinia  an. 
(Für  die  anderen ,  blos  dem  Apoll  geweiheten  Tempel  p^sst  ein  Opfer  aus 
beiden  Geschlechtern  nicht.) 

*•*)  Der  pythische  Gott  sendet  wegen  Androgeos*  Mord  Landplagen  und  ver- 


422  Thargelien. 

Die  Feier  des  VII  hatte  einen  durchaus  verschiedenen  Character 
Ton  der  des  Vortages;  am  VII  wurde  Apoll  als  der  milde  Geber  aller 
Sommerfrüchte  gefeiert.  Den  Sonnengott,  den  Sender  gefährlicher 
Hitze  und  Krankheit  fürchtet  man  sowohl,  als  man  seinem  reifenden 
Strahle  alle  Bodenerzeugnisse  dankt.  Jene  Befürchtung  liegt  den 
Bräuchen  des  VI,  dieser  Dank  denen  des  VII  zu  Grunde.  Das  ganze 
Fest  hat  seinen  Namen  von  den  d^agyriXiotg  d.  i.  den  reifen  Früch- 
ten des  Sommers  [d'SQog)  oder  dem  d'ÜQyrjXog,  welcher  als  Brot  aus 
frischem  Korn  erklärt  wird  (G.  A.  60,  6). 

Im  Festaufzuge,  welcher  dem  Apoll  (als dem  Sonnengott)*)  und 
den  Hören  galt,  wurden  die  mannichfaltigsteu  Erzeugnisse  der  Jah- 
reszeit einhergetragen,  Gräser,  Feigen  in  verschiedener  Gestalt, 
auch  als  Feigenkäs,  ebenso  die  Kornarten  theils  in  natürlicher 
theils  in  zubereiteter  Form.**) 

Wie  an  den  Pyanepsien  scheinen  auch  an  dem  Sommerfeste  des 
Apoll  die  Kinder  das  Thun  der  grossen  Leute  nachgeahmt  und  an 
heiligen  Zweigen  ähnliche  Gaben  dargebracht  zuhaben.  Die  Zweige 
waren  mit  Wolle  hergebrachtermassen  bewunden ,  welche  zur  Be- 
festigung der  Anhängsel  dienen  konnte.  Sie  hiessen  Eiresionen. 
Ihren  eigentlichen  Sitz  bat  diese  Sitte  aber  ohne  Zweifel  in  dem  Herbst- 
feste des  Pyanepsion,  wo  es  weit  mehr  und  schönere  Fruchte  giebt. 
Es  ist  indess  von  beiden  Festen  überliefert,  Schol.  Ar.  Eq.  729  Ilva- 
VB^loig  Kal@aQyriX{oig^HUq}  xaVSlQaig  ioQtdf^ovötv ^jddijvatoL. 
g)BQ0v6c  Sh  OL  t€  Ttatäeg  d-aXloifg  igioig  7t€Qi£Ui](iii6VOvgy  od'ev 
€iQ60Lc5vaL  leyovrai,. 


hängt  die  Menschenbusse.  Sonach  kann  das  Pythion  benutzt  sein  bei  dem  Um- 
zHge.  Ferner  spricht  für  das  Pythion  die  Feier  des  VIT.  Da  der  VU  am  Pythion 
begangen  ist,  so  wird  derselbe  Tempel  auch  am  VI  mit  benutzt  sein. 

*)  Dass  Apoll  und  neben  ihm  Helios  an  den  Thargelien  verehrt  ist,  sagen 
die  Stellen  nicht,  G.  A.  60,  8.  Vielmehr  wo  Helios  genannt  i^t,  fehlt  Apoll, 
weil  man  Helios  und  Apoll  zusammenwarf,  was  fär  dies  Fest  Sinn  hat.  So  lange 
nicht  Helios  und  Apoll ,  beide  neben  einander,  als  Thargeliengötter  dureh  Zeug- 
niss  belegt  werden  ,  ist  es  besser  den  überlieferten  Helios  als  einen  andern  Na- 
men des  Apoll  selbst  anzusehen. 

**)Da  ein  Thargelienopfer  für  Helios  und  die  Hören  überliefert  ist  (6.  A.  60, 8), 
so  hat  Meursius  Gr.  Fer.  p.  144  die  Pompe  für  Helios  und  die  Hören  den  Tluir- 
gellen  zugeeignet.  Von  dieser  Pompe  heisst  es  bei  Porphyrius ,  den  er  anführt, 
dass  in  derselben  eine  ganze  Reihe  natürlicher  und  künstlicher  Producta  aufge- 
führt werden.  Im  Einzelnen  hat  die  Stelle  Schwierigkeiten.  Die  Reihe  be- 
ginnt mit  stXvg,  worunter  Rinck  II  p.  70  „Schlamm  als  die  Bedingung  alles 
Wachsthums  versteht."  Unter  dgvg  versteht  er  Eicheln ,  die  aber  im  Mai  und 
Juni  noch  nicht  gross  oder  gar  reif  sein  können. 
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Da  die  Stadt  Alhen  keinen  Tempel  des  thargeliscben  oder  de- 
lischen  Apoll  hatte,  so  ist  es  unge^iiss,  bei  welchem  Tempel  unter 
den  stadtischen  die  Erntereier  vornehmlich  begangen  wurde.  Be- 
sucht wurden  vielleicht  mehrere  heilige  Stätten  des  Gottes.  Das 
Ziel  der  thargeliscben  Pompe  scheint  das  Pythion  gewesen  zu  sein, 
weil  hier  der  Agon*)  stattfindet. 

Auf  die  Pompe,  welche  wohl  in  der  Morgenstunde  begann, 
folgte  der  Agou.  Diese  Aufeinanderfolge  findet  sich  im  Gesetze  des 
[Euegoros]  bei  [Demosth.]  21,  10  GaQyijXiov  tfj  xoiiTtfj  xal  rc5 
ayavL  Bei  dem  Agon  fanden  auch  Kranzverkündigungen  statt. 
Die  Kränze  der  Trierarchen  von  01.113,  4,  welche  sichverordnungs- 
mässigzum  X  Munychion  bereit  gemacht  hatten,  sollten  durch  den 
Herold  des  Raths  dann  verkündiget  werden,  etwa  30  Tage  nach 
ihrem  Termin,  See-Ürk.  XIV,  a,  201  xccl  dvayoQSvadltci)  6  xi/]pv{ 
t^g  ßovl'^g  [&]aQ[yril{G)v]  rc5  aytovc  rovg  0XBtpdvovg. 

Der  Agon  bestand  in  dem  Wettstreit  von  Männern  und  Knaben, 
die  in  Chören  geordnet  um  den  Altar  herum  [i^vHliog)  tanzten  und 
sangen,  und  Dreifüsse  zum  Preis  erhielten,  welche  sie  beim  Pythiqn, 
dem  Orte  des  Agons,  aufstellten.  **)  Auf  einer  bald  nach  Ol.  94,  2 
Archon  Euclides  a.  Chr.  403/2  abgefassten  Inschrift  C.  I.  I 
p.  344  n.  213  sind  thargelische  Männer-  und  Knabensieger  ver- 
zeichnet. Des  letzten  Knabensiegers  Name  (AvtL6%^ivYig  ^Av- 
tLq)ätov  KvdiJQQLog)  kehrt  auf  der  Dedications  -  Inschrift  C.  I. 
n.  128  (I  p.  174)  wieder;  sie  stand,  wie  Böckh  glaubt,  vielleicht 
auf  dem  Stein ,  der  den  Sieger dreifuss  des  Antisthenes  trug. 
Eine  dritte  Altersclasse  (die  Epheben)  findet  sich  für  die  Thargelien 
nicht  belegt,  man  scheint  die  alte  Zweitheilung  in  avägeg  und 

•)  Da  die  Siegerdreifüsse  im  Heiliglham  des  pythischeu  Gottes  aufgestellt 
wurden,  so  kaun  kein  Zweifel  sein,  dass  der  lyrische  Agon,  Hauptact  des  VII, 
am  Pythion  begangen  ist.  Suidas  II,  2  p.  556  Ilvd'iov  tsgov^AnoXlcovog  vito 
UsiatCTQdxov  (?)  ysyovoQj  eis  o  rovg  xQ^nodas  hid'saav  ot  tm  nvuXtm 
XOQ&  vini^cavtsg  rd  GaQyjfXia,  Hier  ist  tsgbv  stg  o  undeutlich.  Wahr- 
scheinlich befasst  tsgov  den  Bezirk  mit ,  in  diesem  —  'AnoXlmvog  TlvO-iov  iv 
TS(isvsi,  Thuc.VI,  54 —  wurden  die  Dreifüsse  aufgestellt,  nicht  im  Tempelhause 
(tsQOV  im  engereu  Sinn).  So  standen  auch  die  dionysischen  Dreifüsse  im  Freien. 
**)  Hat  man  wohl  einen  Unterschied  zwischen  dionysischen  und  thargeli- 
scben Dreifüssen  gemacht?  einen  wesentlichen  schwerlich,  da  Bacchus  und 
Apoll  identiflciert  wurden.  Ihre  Priester  sitzen  nicht  selten  benachbart  im  Thea- 
ter, siehe  n.5  und  6,  19  und  20;  vgl.  u.33  und  34,  76  und  77,  bei  Vischer  imN. 
Scbw.  Mus.  III  p.  36—43.  S.  auch  o.  S.265  Note***.—  Indess  ist  nach  Leake's 
und  Forchhammers  Plänen  dieTripodenstrasse  zu  weit  vom  Pythion,  als  dass  die 
pythischen  Tripoden  eine  blosse  Fortsetzung  der  dionysischen  sein  könnten. 


424  Thargelien. 

jtatSeg  beibehalten  zu  haben.  Andere  Classen  finden  sich  auch  bei 
den  Schriftstellern  nicht. 

Ein  thargelischer  Männerchor,  der  2000  Dr.  kostete  und  den 
Sieg  gewann,  ist  erwähnt  Lys.  21,  1  iy(o  yccQ  idoxciicciSd'ijv  (ihv 
inl  ®€07t6(i7tov  aQXOvrog^  xataötdg  dh  X^QVV^S  tgaycnöoig  arij- 
X(B6a  XQidTcovxa  (ivag  xal  rgitG)  iir^vl  SaQyriXioig  VLX7J<Sag  dv- 
dgtxp  X^QP  diiSxMag  dgaxfidg. 

Ein  Knabenchor  ist  der  bei  Anliph.  6»  11  genannte,  wie  sich 
aus  §  12  i^sl  dl  '^xov  ol  icaiSsg  u.§13  o%(og  agiöta  xogriyotvto 
o[  TcatSeg  ergiebt.  Der  Choreg  ist  für  zwei  Phylen  thätig,  erstlich 
seine  eigene,  die  Erechtheis,  zweitens  für  eine  andere,  die  Cecropis: 
iTtsidr^  x^QVy^S  xatsördd'riv  xal  iXaxov  IlavrccxXsa  diddaxaXov 
xal  KsxQOTtiSa  tpvlriv  ngbg  tri  ifiavtov  rovteotv  tfj  "^Egex^riCSi 
X.  r.  A. 

Die  Vertretung  je  zweier  Phylen  durch  Einen  Chor  haben  Rinck 
II  p,  73  und  vor  ihm  Meursius,  der  sich  auf  Ulpian  zur  Leptinea 
beruft,  als  die  Regel  angesehn,  da  doch  im  Allgemeinen  „jeder 
Stamm  einen  Choregen  für  eine  Feierlichkeit"  aufzustellen  pflegte 
(Böckh  St.  H.  I  p.  486  a.  A.).  Wenn  je  zwei  Stämme  einen  Chor 
gaben,  so  kamen  im  Ganzen  fünf  Chöre  zu  Stande,  also  drei  von  der 
einen,  zwei  von  der  andern  Altersklasse,  was  ein  Missverhältniss  ist; 
für  die  Zeit  der  12  Phylen  fällt  dasselbe  allerdings  weg;  aber  zur 
Zeit  der  10  Phylen  dürfte  die  Vertretung  zweier  durch  Einen  Chor 
als  Ausnahme  zu  betrachten  sein. 

Die  Thargelien  hatten  in  dem  ersten  Archon  und  den  Epime- 
leten  eine  Oberaufsichtsbehörde,  und  diese  war  ihnen  mit  den 
grossen  Dionysien  gemeinsam,  nach  Pollux  VIII,  89.  Die  dem  ersten 
Archon  beigeordneten  Epimeleten  scheinen  von  denjenigen  verschie- 
den zu  sein,  welche  als  Mysterienbesorger  den  Archon  König  unter- 
stützten. 

Tendenz  des  Festes. 

Die  Thargelien  sind  für  die  Zeiten,  von  denen  wir  gute  Kunde 
haben,  als  das  Fest  des  Apollon  Patroos  anzusehen. 

Von  dem  Patroos  wird  die  Abwehr  allgemeiner  Plagen  [Xoifiog 
und  Xiiiog)  erwartet.  Ihn  wollen  die  furchtbaren  Bräuche  des  VI 
versöhnen. 

Am  VII  ist  er  versöhnt,  dankbar  bringt  man  ihm  Erstlinge  der 
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Feldfruchte*)  dar  und  freuet  sich  der  Gnade  des  Hunger-abwehren- 
den  Gottes.  —  Es  ist  nicht  zu  leugnen,  dass  sich  in  denFestacten**) 
ein  gewisser  Mangel  an  Zusammenhang  zeigt,  da  das  andere  Moment, 
Abwehr  der  Pest,  am  VII  keinen  Ausdruck  findet,  so  viel  man  weiss. 
Von  dem  Parallelfeste  auf  Delos  unterschieden  sich  die  attischen 
Thargelien  wesentlich.  Den  Deliern  war  Apoll  am  VI  ungeboren, 
der  Gott  des  attischen  Thargelienfestes  aber  war  der  fertige  in 
vollster  Furchtbarkeit  drohende  Gott  der  Landplagen  (Homer  U.  I, 
45)»  dessen  Milde  und  Gnade  aber  wiederum  die  sicherste  Gewähr 
für  Heil  und  Leben  der  Bewohner  und  für  des  Lebens  Nothdurft 
(Brotkorn)  darbot. 
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Es  wurden  zwei  athenische  Kalendertage  von  diesem  Feste  be- 
troffen, wie  ausPlatoRep.  p.  327  sq.  hervorgdit.  Nach  dem  Festzuge 
der  Inländer  und  dem  der  (in  Attica  sich  aufhaltenden)  Thracier  (am 
hellen  Tage)  steht  fär  den  Abend  ein  Fackelspiel  zu  Pferde  und  für 
die  Nacht  eine  Pannychis  bevor.  V^enn  nun  Proclus  zum  Timae. 
(G.  A.  60,  22;  Böckh  Studien  p.  174  sq.;  sieh  Panathenäen  S.  129) 
einmal  den  XX  Thargelion,  das  andere  mal  den  XIX für  die  Bendideen 
angiebt  und  beide  Angaben  auf  Autoritäten  stützt,  so  möchte  es  das 
Beste  sein,  beide  Kalendertage  zu  behalten  und  die  beiden  Festzüge 
auf  den  Lichttag  des  XIX***),  die  Lampas  und  Pannychis  auf  den 
Abend  und  die  Nacht  des  XX  zu  setzen. f) 


•)  Man  erwartet,  mit  Bezug  auf  das  durch  die  Pest  bedrohete  Leben  der 
Bürger,  noch  ein  Soterien-Opfer,  welches  Apoll  gnädig  annimmt  und  wovon 
günstige  Zeichen  ausgehen  für  die  leibliche  Wohlfahrt  aller  Bewohner,  dann 
eine  feierliche  Annahme  des  verheisseuen  Guten  (ra  dyccd'ä  8i%BaQ'ai  wie'Eiri- 
yp.  av,  n.  3  lin.  15  und  öfter). 

*•)  Die  Festacte  der  Thargelien  stammen  vermuthlich  aus  verschiedenen 
Zeiten.  Die  ^agyr^Ua  (Erstlinge)  scheinen  älteren  Ursprungs  (s.  Einl.  S.  60) 
als  die  Menschenopfer  (s.  daselbst  S.  63  f.). 

**•)  Auf  den  XIX  werden  die  Kallynterien  gesetzt.  Die  Kallynterienbräuche, 
welche  etwa  Morgens  den  XIX  in  Athen  bei  Ablieferung  der  gereinigten  Tempel 
stattfinden,  schliessen  sich,  unter  einer  gewissen  Voraussetzung,  den  im  Piraens 
etwa  mittags  den  XIX  beginnenden  Bendideen  passend  an.  Diese  Voraus- 
setzung ist  die,  dass  beide  Feste  dogmatisch  zu  einander  gehörten,  indem  sie 
sich,  wie  die  Plyuterien,  auf  den  dogmatischen  Erechtheus  bezogen. 

f )  Das  Fest  fällt  also  in  den  Sommer,  s.  S.  136.  Dies  bestätigt  Plato  Rep. 
p.  260:  jLtfta  idQmzog  d-avyLaatov  ocoVj  ats  xal  d'SQOvg  owog. 
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Der  Festschmaus  konnte,  nach  der  Pompe  und  unmitlelbar 
nach  dem  Fackelspiel,  in  die  Pannycbis  selbst  fallen.  Bei  dem 
Feste  einer  'Mondgöttin  am  XX  darf  dies  nicht  Wunder  nehmen ; 
denn  wenn  der  Mond  zwanzig  Tage  alt  ist,  geht  er  spät  auf  und  die 
Erscheinung  des  Mondes  ist  ein  passendes  Signal,  um  das  Opfer  für 
die  Mondgöttin  zu  beginnen.  Vom  Staat  unterstützte  Opfer  gehen 
aus  den  beiden  Hautgelder -Inschriften  hervor  C.  I.  I  n.  157  und 
Rang.  n.  842. 

Der  Bendisdienst  ist  erst  bei  Socrates'  Lebzeiten  in  Athen  ein- 
geführt, Plato  a.  0.  xal  a^ia  f^v  iogt^^v  ßovXofiBvög  d'edöaöd'aif 
rlva  tQonov  7tOL7Jöov0LV  ars  vvv  ngätov  ayovrsg.  Von  drei  Ver- 
suchen, das  Einführungsjahr  zu  fixieren,  hat  jeder  zu  einem  beson- 
deren Ergebnisse  geführt,  zu  Ol.  83,  4,  zu  Ol.  87, 3,  zu  Ol.  90(G.A.60, 
22).  Anlass  mochten  die  herrschenden  Epidemien  sein;  s.Einl.S.  86. 

Die  Einführung  einer  neuen  Artemis  noch  in  Socrates*  Zeit  be- 
stätiget das  Zutrauen,  welches  die  Athener  zur  Artemis  hatten.  Der 
Zweck  der  Einführung  scheint  die  Erlangung  von  Heil  und  Segen 
zu  sein  für  alle  Neugeborenen,  welche  in  der  Dogmatik  durch  das 
Erechlheuskind  vertreten  werden;  s.  S.  408. 

Eine  Annexion  der  Bendisfeier  an  die  Plynterien  hat  an  sich 
manches  für  sich"^),  kann  aber,  wenn  Bendideen  am  XIX  und  XX, 
Plynterien  am  XXV  stattfinden  sollen,  nicht  erreicht  werden  ohne 
eine  Hypothese,  welche  über  die  Zeugnisse  hinausschreitet.  Lassen 
wir  also  die  4  Tage  zwischen  beiden  festlos. 

Die  Pompe  scheint  im  Piraeus  gehalten  zu  sein,  nicht  zwischen 
Stadt  und  Piraeus;  wäre  Eine  Pompe  z.  B.  vom  Erechtheum  aus 
nach  dem  Hafen  hinabgezogen,  ij  t(Sv  ejtixcoQiov  Ttoiin'^,  so  wür- 
den die  Schaulustigen  wohl  einfach  mitgegangen  sein,  und  Piatos 
Worte  so  etwas  verrathen.  Eine  Beziehung  zum  Erechtheus  ist 
dennoch  möglich.  Wir  kennen  die  Rallynteriengebräuche  des  XIX 
Thargelion  sehr  wenig,  doch  gehen  sie  jedenfalls  den  städtischen 
Athenadienst  vornehmlich  an;  ein  neues,  im  Piraeus  gleichzeitig  ge- 
feiertes Fest,  musste  sich  in  Verhältniss  setzen  zur  Athena,  der  frü- 
heren Eigenthümerinn  des  XIX,  da  der  Piraeus  nicht  wie  ein  abge- 
legenes Dorf  Sonderfeste  haben  kann  ohne  Bezug  zum  haupt- 
städtischen Cultus. 


•)  Der  Bendistempel  (auch  der  der Munychia)  liegt  am  phalerischen  Strande, 
wo  das  Palladium  gebadet  wird. 


Plynierien.  427 


Plynterien. 

Kalenderzeit,  Thargelion  VI  v*  E. 

Den  attischen  Plynlerientag  setzt  Piutarch  Aicib.  34  auf  ixtri 
tp^lvovtog,  Photius  lex.  p.l27  auf  devriga  ipd'£vovtog  (G.  A,  61,  6 
und  3).  Auf  einer  Inschrift,  C.  I.  U  n.  2265,  sind  die  parischen 
Plynterien  so  mit  der  nifiütti]  aitiovtog  des  Monats  Hippion  zu 
Eretria  parallel  gesetzt,  dass  beide  Datierungen  denselben  Tag  be* 
treffen,  und  dass  mithin  der  eretrische  Plynterientag  TedfiTCti]  tp^t- 
vovtog  gewesen  zu  sein  scheint.  Auch  ohne  die  plutarcbisch6  Sktti 
mit  der  inschriftlichen  7ei(i7ttij  künstlich  *)  zu  identificieren,  stützen 
sich  beide  Daten  gegenseitig,  mag  nun  die  ni^Ttttj  eine  blosse  Va- 
riante der  sxti]  oder  ein  Anzeichen  sein,  dass  das  Plynterienfest 
mehrtägig  war  und  noch  Tage  nach  der  cxtrj  mit  umfasste. 

Den  letzteren  V^eg  hat  verlangst  Dodwell  de  cyclis  p.  349  sq. 
eingeschlagen,  und  zwar  schon  wegen  der  SsvteQa  des  Photius. 
Dodwell  setzt  die  Plynterien  fünftägig  von  der  i'xtri  bis  zur  ösvt^Qa, 
an  ersterem  Tage,  dem  Haupttage,  sei  Alcibiades  zurückgekehrt  (a. 
0»  p.  350).  Es  ist  aber  unwahrscheinlich,  dass  der  erste  Plynterien- 
tag, unter  den  5,  Hauptfesttag  war;  und,  dies  einmal  zugegeben,  das 
Zeugniss  des  Photius  ist  damit  nur  halb  anerkannt.  Photius  musste, 
wenn  er,  statt  die  5  Kalendertage  zu  nennen,  nur  einen  auswählte, 
offenbar  den  Haupttag  nennen,  nicht  den  letzten  Tag  oder  sonst 
einen  Nebentag.  Lässt  man  aber  die  Sevriga  des  Photius  als  Haupt- 
tag stehn,  so  hat  wieder  Piutarch  Unrecht  zu  melden,  Alcibiades  sei 
am  Plynterientage,  der  «eriy,  dem  wichtigen  Trauerfeste  der  Stadt, 
heimgekehrt.  Das  Factum  selbst,  Alcibiades'  Heimkehr  am  Plyn- 
terien-Hauptfeste,  ist  sicher  genug  durch  das  Zeugniss  Xenophons, 
der  nur  leider  das  Datum  nicht  angiebt.  Hell.  1,  4,  12.  Ueber  dieses 
können  also  in  der  That  Zweifel  entstehn.  Aber  die  niiantri  dmov- 
tog  der  Inschrift  spricht  doch  für  die  Richtigkeit  der  plutarchischen 
«cTiy  (pd'ivovtog, 

Die  €xti]  g)d'ivovtog  ©aQyrjlcävog  (Jitjvög  ist  also  der  Plyn- 
terientag in  Athen  gewesen,  und,  falls  das  Fest  mehrtägig  war,  der 


*)  Bergk  Beitr.  z.  Mtsk.  p.  25  setzt  den  Hippion  zu  29  Tagen,  so  dass  die 
nifintrj  aniovtog  A.utp^ivovrog  mit  der  plutarchischem  Fxri;  eines SOtagigen 
Tliargelion  gleich  sein  mochte.  Diese  künstliche  Identification  ist  nicht  rathsam. 
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Hauptfesttag.  Zu  dieser  Ansicht  sind  aucli  die  meisten  Forscher 
gelangt.  Corsini  F.  A.  11  p.  365  verwiift  die  dstnsQU  des  Photiiis 
vollständig,  und  zur  Hälfte  hatte  selbst  Dodweli  das  Datum  des  Pho- 
tius  abgewiesen,  sofern  es  ihm  nicht  Haupttag  war.  Durch  datierte 
Decrete^)  ist  eine  Entscheidung  bisher  nicht  möglich  (da  nämlich 
am  Plynterientage  alle  Geschäfte  ruheten»  so  wurde  ein  von  der 
dsvtiQa  datiertes  genügen,  um  dieselbe  als  Datum  des  Haupttages 
zurückzuweisen). 

Als  dem  Plynterien  feste  vorhergehend  nennt  Photius  a.  0.  die 
Kallynterieu  am  XIX  Thargelion.  Bötticher  Tekton.  H  p.  169  weist 
nach,  dass  sie  ein  Ausfegefest  waren;  xdXlvvtQov  bedeutet  bei Plut« 
Dio  55  einen  Besen,  xällvöiia  bedeutet  Ausgefegtes,  welchen  Sinn 
auch  KaXXvvHv  mitunter  hat.  Dies  ist  annehmbar.  Schol.  Hes« 
igy.  812  Vollb.sagt:  Tf^v  ivvsaxatdsxäti^v,  cjs  xccl  f^v  oxtaxai- 
Sexdvriv,  rä  ndxQia  xäv  ^A%'rivcU(QV  xad'aQfiotg  d^oSidcDöi  xal 
aTtoxQOTtatg,  ms  OtloxoQog  Hysi  xal  *  d(i<p6tSQog  [xal  ^j4(i<pO' 
TSQogTl  ^l^rjyrjral  täv  jcatgtcuv  avdgeg.  Hier  ist  nicht  von  sitt- 
licher und  religiöser  Reinigung  die  Rede,  sondern  vom  Entfernen 
des  Schmutzes,  wie  die  hernach  folgenden  Worte  zeigen:  icgog  rtjv 
dq>aCQB0iv  tiSv  nsgl  runag  ^oXv0[idtG)v,  Photius'  Ansatz  der  Kal- 
lynterien  auf  den  XIX  stimmt  also  mit  den  Sitten  der  Athener  und 
muss  festgehalten  werden,  ungeachtet  sein  Plynterien-Ansatz  bedenk- 
lich ist,  also  auch  sein  Kallynterien-Ansatz  leicht  falsch  sein  könnte. 

Schömann  (Alt.  II  p.  417)  hält  sämmtliche  drei  Daten  fest  und 
dehnt  das  Reinigungsfest  vom  XIX  bis  zum  XXV  aus.  Diese  Reini- 
gungswoche hat  ihren  Haupttag  am  Schluss,  den  XXV  (Plynterien 
im  engeren  Sinne) ;  er  nennt  sie  als  Ganzes  Plynterien  (Plynterien 
im  weiteren  Sinne).  Indess  nach  Anleitung  des  Schol.  Hesiod.  a.  0. 
war  es  athenische  Sitte,  Reinigungen  am  XVIII  und  XIX  anzustellen, 
es  scheint,  dass  der  Reinigungstag  am  XiX  Schlusstag  der  xad'aQfioi 
war,  nicht  Anfangstag. 

Schömanns  Ausdehnung  der  Reinigungszeit  nach  abwärts  ist 
auch  deshalb  unwahrscheinlich,  weil  am  XX  das  Fackelfest  der 
Bendis  folgt.     0.  Müller  (G.  A.  61 ,  3)  wollte  bei  den  differenten 


•)  Vom  XXVIII  Thargelion,  also,  wie  man  gewöhnlich  rechnet,  vom  3v.E., 
ist  das  Decret  der  Ephemeris  1857,  Heft  46,  n.  3166;  ein  anderes  Decret  vom 
3  V.  E.  des  Thargelion  beruht  auf  unsicherer  Ergänzung,  Böckh  Studien  p.29,  o; 
der  2  v.  E.  scheint  sich  nicht  als  Datierung  eines  Decrets  zu  finden;  das  von 
[&aQ]yriXuovog  k'vr^  liccl  v[i]a  datierte  enthält  im  Monatsnamen  vielleicht  ein 
Versehen,  Böckh  Mondcyclen  p.  48. 
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Angaben  über  den  Plynterientag  denselben  auf  XXI  oder  XXII 
setzen,  und  das  wegen  der  Bendideen,  nach  welchen  er  sogar  noch 
einen  Zwischentag  einräumte.  — 

Nach  Schömann  a.  0.  und  Petersen,  Feste  der  Pallas  p.  11, 
wären  die  Plynterien  voranzustellen,  hinterher  die  Kallynterien  mit 
4  Tagen  anzusetzen.  Aber,  abgesehen  von  Photius,  findet  sich  doch 
auch  Etym.  M.  p.  487,  13  KaXkvvrrJQLa  xal  IIXvvriJQia  io^tai 
dvo  'jidijvyöi  (Meurs.  Gr.  Fer.  p.  178)  das  Kallynterienfest  zuerst 
genannt.     Diese  Aufeinanderfolge  ist  die  überlieferte. 

Schömanns  Hypothese  ist  nicht  beifallswürdig,  obwohl  sie  ein 
artiges  Ganze  bildet  und  anscheinend  mit  allen  drei  Daten  wohl  aus- 
kommt. Das  Ganze  selbst,  das  combinierteReinigungs-  undSchmük- 
kungsfest,  dehnt  sich  auf  nicht  weniger  als  anderthalb  Wochen  aus, 
hat  eine  Menge  ganz  unbekannter  Nebenfesttage,  von  denen  einer 
noch  dazu  in  Gollision  mit  den  Bendideen  kommt,  welche  nicht  Ne- 
bentag''') eines  anderen  Festes,  sondern  selbst  Hauptfest  waren  und, 
wenn  auch  den  Plynterien  in  ihrer  Tendenz  verwandt  (siehe  S.  425 
Note  ***),  dennoch  mit  dieser  nicht  Ein  Fest  bildeten. 

Zweifelhaft  ist,  ob  auch  das  Datum  der  Eroberung  Trojas  mit 
zur  Plynterien-Frage  gehöre,  der  achtletzte  oder  siebentletzte  Thar- 
gelion.  Die  Theilnahme  der  voiiog)vXax€g  **)  an  dem  feierlichen 
Geleit  des  Palladiums  zum  Meer  ist  auf  die  plynterische  JtoiinTJ,  von 
Hoffmann  Pan.  p.  64  uud  Rinck  Rel.  d.  Hell.  II  p.  178  bezogen  wor- 
den. Wenn  nun  gerade  die  Gesetzeshüter  der  Pallas  diesen  Festzug 
ordneten,  so  will  Petersen,  Feste  d.  Pal.  p.  12,  unter  dem  ans  Meer 
gebrachten  Bilde  das  in  dem  Gerichtshof  im  JlaXkadico  aufgestellte 
verstehen,  welches  aus  dem  eroberten  Troja  durchZufall  nachAttica 
und  in  die  Hände  des  athenischen  Königs  Demophon  kam,  des  zuerst 
vor  diesem  Gerichtshofe  wegen  (povog  dxov0Los  belangten  (Paus. 
Att.  28,  8  sq.),  als  Stifter  des  Gerichtshofs  inl  Uakkadifp  zu  be- 
trachtenden. Das  Stiftungsfest  hat  sich  wohl  dem  Eroberungslage  Tro- 
jas angeschlossen,  also  am  VH  oder  VI  oder  V  vom  Ende  desThargelion 
stattgefunden;  ganz  in  der  Nähe  des  Plynterientages.  Wenn  also 
Petersen  a.  0.  einen  plynterisclien  Festzug  ans  Meer  dadurch  ab- 


*)  Eher  kann  man  fragen,  ob  die  Kallynterien  zumNebenacte  der  Bendideen 
lierabsanken. 

•♦)  Suidas  8.  V.  IV  p.  1273, 7.  ot  81  vofiotpvXayieg  atQO(pioig  Xsv^ots  i%Q&vxö 
xal  iv  xatq  d'iatg  inl  d'QOvoav  iticid'rjvTo  TiatavTingv  x&v  ivvia  tXQxovrcav  * 
xal  ty  TlaXXoiBi  t^v  nofkitriv  inoafiovvy  ots  %ofii^ono  tö  ^oavov  inl  zr^v 
Q'dXaaattv, 
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zuweisen  meint,  dass  er  ihn  dem  Bilde  ixl  Ilalladip,  dem  von 
Diomed  gebrachten  troischen  Palladium  zuweiset,  so  ist  zu  ent- 
gegnen, dass  die  Herkunft  gerade  dieses  Palladiums  wiederum  auf 
dieselbe  Kalenderzeit  führt,  welcher  die  Plynterien  angehören.  Zu- 
gleich mit  dem  erechtheischen  konnte  auch  das  troische  Palladium 
gesühnt  werden,  sei  es  wegen  der  Verunglimpfung  durch  den  lokri- 
schen  Ajas,  sei  es  wegen  der  Todtschläge  des  Demophon. 

Wenn  nun  das  Plynterienfesl  mehrere  Taufbäder  verschiedener 
Palladien  umfasste,  so  könnte  jemand  die  äevriga  (pd'ivotnog  des 
Photius  als  die  speciellen  Plynterien  des  troischen  Bildes  empfehlen. 
Aber  durch  den  VllI  (VII)  v.  E.  als  troischen  Eroberungstag  gelangt 
man  mit  diesen  Neben-Plynterien  eher  auf  die  sKTtj  fpd'ivovtog  des 
Plutarch  oder  einen  naheliegenden  Kalendertag,  als  auf  die  weiter 
abliegende  dsvteQa  (pd-ivomog,  welche  auch  hier  wiederum  offen- 
bar im  Nachtheile  ist.  Hatte  also  eine  Lustration  auch  des  troischen 
Bildes  statt,  so  setze  man  sie  ebenfalls  auf  die  exrri  ^d-ivovtog  oder 
einen  unmittelbar  angeschlossenen  Tag  wie  die  ißäoiiri  oder  die 

Unwalu*scheinlich  aber  ist  es  unter  dem  J^oavov  der  Pallas 
(Suidas.;  s.  o.S.  429,  Note**)  das  ijcl  IlakXadip  zu  verstehen.  Von 
den  vofioqyvXaxig  weiss  man  nur,  dass  diese  aus  7  Personen  be- 
stehende Oberaufsichtsbehörde  eingesetzt  wurde,  als  -Ephialtes'  An- 
trag die  Befugnisse  des  Areopags  beschränkte.  *)  Der  Areopag  also 
gab  gewisse  Befugnisse  an  die  Nomophylaken  ab,  wie  es  scheint 
Nun  hat  aber  die  Athena  des  Erechtheums  und  ihr  Oelbaum  Be- 
ziehungen zum  Areopag,  so  dass  die  Nomophylaken  recht  wohl  den 
Festzug  für  die  Göttinn  des  Erechtheums  selbst  ordnen  konnten,  an 
welche  bei  l^oavov  zu  denken  zunächst  liegt. 


Ort. 

An  den  Plynterien  wurde  durch  umhergespannte  Seile  ein 
Tempel  abgesperrt  {jtsQLöx^^'^^^^'')»  ^^s  Erechtheum  (Hoffmann  p. 
18);  denn  auf  das  aQx^^ov  ßgixag  dieses  Tempels  bezog  sich  das 
Fest  (G.  A.  61,  4). 

Für  das  geheimnissvolle  Bad  des  Palladiums  ist  eine  Oertlich- 
keit  ausserhalb  des  Erechtheums  aufzusuchen.  Petersen  freilich 
glaubt,  die  Badestelle  der  Göttin  sei  das  Erechtheum  selbst,  wo  „ausser 


♦)  Schömanu  AU.  1  p.  343;  C.  F.  Hermanu  Aiit.  I  §.  129, 16. 
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der  Erechtheusquelle  noch  eine  heilige  Cisterne  war"  Feste  der  Pal. 
p.  11.  Indess  bemerkt  Bötticher  Tekt.  U  p.  186  im  Allgemeinen 
gewiss  mit  Recht,  dass  solche  Weihbäder  ausserhalb  der  Cella  unter 
freiem  Himmel  am  Meere,  an  Fluss  oder  Quelle  stattfanden"^).  Wenn 
Bötticher  indess  vermuthet  (p.  187  sq.  a.  0.),  es  sei  das  Palladium 
nach  der  Quelle  Callirrhoe  gebracht  und  daselbst  Nachts  gebadet, 
hierauf  neu  geschmückt  und  ins  Erecbtheum  zurückgebracht  wor- 
den, so  steht  dieser  Vermuthung  (abgesehn  von  Suidas'  oben  S.  429 
Note"^*  ausgeschriebenen  Worten,  in  denen  die  Plynterien  allerdings 
nicht  ausdrücklich  genannt  sind)  die  Steile  des  Xenophon  Hellen.  1, 
4,  12  sq.  entgegen,  aus  welcher  unzweifelhaft  folgt,  dass  die  Plyn- 
terien am  Seegestade  begangen  wurden. 

Die  Worte  §  43  xaraTcXiovrog  ä'  avrov  (tov 'AXxißiäöov) 
0  T£  in  xov  netgaiäg  xal  6  ix  rov  &<ft€og  ox^og  i^d'Q0L6d'rj  jtQog 
tag  vccvg  zeigen  uns  eine  schon  versammelte  Menge  und  zwar  auch 
eine  städtische.  Wäre  das  ädtv  der  Begehungsort  des  plynterischen 
Weihbades,  so  erwartet  man  den  Xenophon  sagen  zu  hören,  die 
feiernde  Gemeine  sei  aus  dem  &0tv  hinweggeeilt,  weil  von  Sunium 
oder  den  Häfen  aus  sich  das  Gerücht  (in  der  Stadt)  verbreitet  habe, 
der  siegreiche  Alcibiades  komme  angesegelt,  und  die  Menge  der 
Feiernden  habe  sich  nach  dem  Piraeus  ergossen.  Statt  dessen  lesen 
wir,  wie  die,  ohne  Zweifel  schon  am  Ufer  Vereinigten  sich  —  nicht 
nach  dem  Ufer,  sondern  —  nach  einem  gewissen  Puncte  des  Ufers, 
dem  Landungspuncte  {jtQog  tag  vavg  Xen.)  hinbegeben.  Nur  durch 
Plynterien  am  Ufer  wird  die  Situation  deutlich.  Der  triumphierende 
Feldherr  kommt,  gleichsam  mitten  hineingefahren,  unter  die  gottes- 
dienstlich Trauernden.  So  tritt  die  Schärfe  des  Gegensatzes  heraus, 
wodurch  Alle  unangenehm  berührt  wurden. 

Auf  einer  Epheben-Inschrift  der  Ephemeris  n.  4098  lin.  lOsq. 
heisst  es:  0vvsl^7Jyayov  Sh  xal  zi^v  TlaXkciSa  <baXriQot  xaxs\^av 
Ttdliv  6vv€iöijyayov  (letä  gxötog  x.  t.  k,  cf.  lin.  75,  und  auf  einer 
ähnlichen  n.  4097  lin.  9  6vvB^yayov  dl  xal  tfjv  Uakkada  (letä 
räv  yevvTitäv  xal  (Lücke).  Diese  Inschriften  bestätigen,  dass  das 
Ziel  der  Procession  Phaleron  war. 

An  einem  heiligen  Platz  zum  Weihbade  kann  es  in  der  ältesten 


*)  Nicht  eine  materielle  Wand,  sondern  fromme  Scheu  sollte  der  Schirm 
sein,  welcher  die  trauernde  Gottheit  vor  Menschenaugen  barg.  Daher  denn 
auch  die  äussere  Möglichkeit  das  Verbotene  eu  sehen  da  war,  so  wurde  Tiresias 
geblendet,  Callimach.  V,  79  sqq. 
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maritimen  Vorstadt  nicht  gefehlt  haben.  Es  sollte  der  Salzbrunnen 
bei  der  Burg  einen  unterirdischen  Abfluss  haben  und  in  einer  Quelle 
des  phalerischen  Hafens  ausmünden;  Schol.  Ar.  Av.  1694  Dind.  und 
Leake  Top.  p.  282  n.  6;  126  n.  7.  Hier  setze  man  also  den  Bade- 
platz an.  An  Heiligkeit  [brauchte  dieser  Quell  nicht  zuruckzustehn 
hinter  den  Oertlichkeiten,  welche  Petersen  vorschlägt,  da  ja  eben 
diese  es  sind,  denen  er  dem  Glauben  nach  entströmte. 

Wenn  ausser  dem  vom  Himmel  gefallenen  Palladium  auch  das 
troische  in  den  Plynterien  lustriert  wurde,  so  kommt  unter  den 
Oertern  auch  noch  der  Gerichtshof  iicl  TLakladiG}  hinzu,  bei  dem 
das  troische  Bild  stand.  Forchhammer  (K.  Stud.  p.  370)  glaubt, 
derselbe  habe  innerhalb  des  Weichbildes  der  Stadt  nach  der  pha- 
lerischen Seite  zu  gelegen ;  sicher  ist  es  nicht. 

Eine  an  die  Plynterien  angeschlossene  Stiftungsfeier  dieses  Ge- 
richtshofs (s.  S.  429)  konnte  auch  das  Heiligthum  des  Demophon, 
Theseüs'  Sohnes*),  betreffen,  welches  Bang.  U  n.  2253  lin.  1  und 
18  vorkommt  und  möglicherweise  in  der  Nähe  anderer  Heiligthumer 
lag,  die  Demophons  Vater  (Plut.  Thes.  XVH  extr.)  gestiftet  hatte,  also 
am  phalerischen  Hafen ;  es  ist  ganz  unsicher. 


Die  Feier. 

Ueber  die  ßeligionsgebräuche  an  den  Kallynterien  ist  nichts 
überliefert.  Man  ist  auf  Schlüsse  gewiesen  aus  Photius,  dass  man 
sie  feiere  ort  TtgcitT]  doxst  iq  "AyQavXog  yBvofisvrj  Cegeca  tovg 
d'sovg  KoOiL'^Cai,  Es  scheint  also  dieser  Feiertag,  XIX  Thargelion, 
den  Antrittstag  der, ersten  Athenapriesterinn  zu  bezeichnen.  Die 
vorgenommenen  Ceremonien  mögen  in  diesem  Sinne  gewesen  sein. 
Es  mag  gewisses  Dienstpersonal  den  XIX  Thargelion  als  Abgangs- 
und Zugangs-Tag  gehabt  haben,  wie  die  beiden  kovxQCösQ,  Das 
Ausfegefest  war  das  Ende  des  Scheuerns  und  Fegens  und  den  Zu- 
gehenden wurden  dieLocalitäten  rein  abgeliefert. 

Die  Plynterien  sind  ein  religiöses  Fest,  nicht,  wie  die  Kallyn- 
terien, hervorgerufen  durch  das  Nützliche  und  Nothwendige.  Von 
den  plynterischen  Bräuchen  giebt  es  Nachrichten,  die  freilich  über- 


*)  Rangabe  II  p.  947  lässt  nebenher  auch  den  Demophon  Sohn  des  Keleo« 
(Hymn.  in  Cer.  234)  zu;  doch  ist  der  Theseussohn  für  den  attischen  Cult  wahr- 
scheinlicher. 
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aus  spät  und  zerstreut  sind.     Arn  unbefangensten  sind  sie  von  HofT- 
niann  Pan.  p.  18  sqq.  beurtheilt  worden. 

Nachdem  das  Haus  der  Athena  Polias,  das  Erechtheum,  mit 
Striclteni  umhegt*)  und  abgesperrt  war,  nahmen  die  Praxiergiden*^), 
ihrem  erblichen  Amte  gemäss,  dem  ältesten  Paliasbilde  Atticas  den 
Schmuck  (Helm  und  Speer)  ab.  Hierauf  wurde  das  Bild  (von  den 
Frauen  der  Praxiergiden ,  oder  von  den  Lutriden)  entkleidet  und 
verhängt;  vielleicht  ohne  dass  es  seinen  Heiligenschrein  oder  das 
Gestell,  auf  dem  es  stand,  verliess.  In  dieser  Verhüllung  nun  wurde 
es,  vielleicht  mitsammt  dem  Schrein,  zur  Thür  hinausgetragen  und 
im  Festzuge  an  den  phalerischen  Strand  geführt,  vermuthlich  auf 
einem  Wagen,  der  auch  die  Kleider  der  Göttin  trug.  Der  Festzug 
geschah  bei  Tage,  etwa  von  Sonnenaufgang  an.  Das  Priesterge- 
schlecht geleitete  ihn,  auch  die  Epheben,  wenigstens  in  späterer  Zeit, 
Ephemeris  4097,  s.  o.  S.  431.  Der  feiernden  Menge  war  die  ver- 
hüllte Pallas  sichtbar.***)  Als  es  in  Athen  „Gesetzeshüler"  zu  geben 
anfing,  in  Pericles'  Zeit,  waren  diese  befugt  den  Festzug  zu  ordnen. 
Das  Weihebad  selbst  scheint  an  der  Ausmündung  der  Burgquelle  bei 
Phaleron  stattgefunden  zu  haben.  Im  Festzuge  wurde  eine  Fei- 
genspeise  (Feigenkäse)   getragen.      Wahrscheinlich    war  es  eine 


*)  Pollux  VIII,  141;  nBQia%oivC<s(ii  za  Uqcl  ^Isyov  iv  taig  inofpqdüi  ro 
anotpfid^ai^  olov  nivvrriQ^oig  xal  Tcrri;  toiavtaig  '^(ligaig. 

**)  Auf  der  oben  S.  431  angeführten  Inschrift  Ephemer,  n.  4097  heisst  es, 
daas  die  Epheben  (letd  tmv  yivvrjxmv  die  Procession  mit  dem  Palladium  voll- 
zogen. Diese  Gentilen  scheinen  die  Praxiergiden  zu  sein,  welche  die  Sorge 
für  alle  Gebräuche  hatten.  Pittakis  versteht  darunter  die  Amynandriden  und 
beruft  sich  auf  n.  186  seiner  Ephemeris.  —  Ephemeris  1856  H.  42  n.  2830 
lin.  13  ATPTA  IIPAX2,  [xata  rä  n^dxQia  nQocHiSQyiSai,'],  war  von  den 
Praxiergiden -Bräuchen  und  wohl  auch  den  Plynterien  die  Rede.  Pittakis  meint, 
an  den  Plynterien  habe  man  die  Heiligthumer  des  Zeus  Moeragetes  und  Apoll 
gereiniget;  siehe  S.  175  und  188. 

***)  Denken  wir  uns  mitten  unter  der  Menge  am  Ufer  und  gegenüber  dem 
Geschwader  des  ansegelnden  AIcibiadesdie  verhüllte  Pallas,  so  konnte  Plutarch  34 
sagen  o^  (piXoqfQovong  ovv  ov&'  svfievSg  iSoitsi  TtgogdsxofiivT]  xbv  'AXyti- 
ßidBriv  71  Q'Bog  nccQanaXvntsaO'ai,  xal  dnsXavvsiv  iavf^g  ,,sich  zu  verhüllen 
und  den  Alcibiades  fortzuweisen/*  Alcibiades  schauete  wohl  auf  die  Göltinn, 
aber  die  Göttinn  wollte  den  Alcibiades  nicht  sehen,  sie  verhüllte  ihr  Angesicht. 
Bötticher  Tekt.  II  p.  166  und  196  ergänzt  bei  dnsXccvvHv  iavtijg  nicht 'i^Xxi- 
ßiddriVj  sondern  entnimmt,  dass  die  Göttinn  „sich  von  sich  selbst  zurück- 
ziehe'S  dies  sage  „ ausdrücklich ''  Plutarch  und  belege  damit  Botttchers  Be- 
hauptung, an  den  Plynterien  gehe  Atheua  zum  Hades.  Aber  Plutarch  sagt 
nichts  dergleichen. 

Mommsen,  Heortologrle.  23 
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Fastenspeise,  wie  Bötticher  annimmt,  denn  der  Tag  ist  ein  religiöser 
Trauertag;  G.  A.  61,  7.  Spät  Abends  zog  man  mit  dem  wieder  ge- 
reinigten Palladium  vom  Strande  zur  Burg  zurück  unter  künstlicher 
Beleuchtung,  (lerä  qxotos,  Ephemeris  n.  4098.  9(Sg  bedeutet  bei 
Herodot  U  62  Lampenlicht. 


Deutung. 

Die  Plynterien  wurden  der  Athena  {id^äto  xa  UXvvtfJQva  rg 
d's^  Flut.  AIcib.  34)  und,  so  weit  die  Stadt  in  Betracht  kommt,  im 
Erechtheum  (s.  o.  S.  430)  gefeiert.  Wir  werden  uns  also  zunächst 
nach  einem  Dogma  des  ErechÜieuskreises  umsehen  müssen,  und  die 
Frage  wird  sein,  ob  sich  eins  finde,  welches  für  die  Athena  des 
Erechtheums  einen  der  tiefsten  Trauertage  ihres  Cplts  begründen 
könne?- 

Der  Erechtheuskreis  enthält  in  der  That  eine  solche  Legende. 
Athena  hat  ihren  Pflegling  Erechtheus  den  Thauschwestern  anver- 
trauet; sie  geht  hinweg  und  die  Mädchen  in  frevelhafter  Neugier 
öffnen  die  räthselhafte  Erechtheuswiege,  sich  selbst  zum  grössten 
Leid,  s.  Einleit.S.  35,Note^'^.  Athena  ist  durch  den  Ungehorsam  und 
das  verrathene  Geheimniss  tief  beleidigt.  Der  Ort  der  Uebertretung 
ist  offenbar  das  Erechtheum,  wo  Pandrosos  im  westlichen  Theil 
(Pandroseion)  wohnt  und  überhaupt  die  Thauschwestern  sich  auf- 
halten (Ovid.  Metam.  II,  738  sq.);  im  Erechtheum  wird  das  Erech- 
theuskind  gepflegt  (Apollodor  lli,  14,  6  iv  äh  tm  zBfidvsL  tQa<p€lg 
'EQLx^oviog). 

Agraulos*)  und  eine  der  anderen  Dienerinnen  mussten  in  Folge 
ihres  Frevels  sterben.  In  den  Zeugnissen  wird  der  Tod  der  Agraulos 
in  Verbindung  gesetzt  mit  den  Plynterien:  Phot.  lex.  p.  127  t«  [ihv 
nkvvrrJQid  tpaCi  dvä  xov  d'dvatov  f^g^^yQccvkov  ivtög  iviavxov 
liil  Ttkvvd'^vai  iöd^xag,  sld''  ovxo  nkw^aCüag  xtjv  övo^aCiav 
Xaßetv  xavTi]v;  G.  A.  61,  3.  Es  ist  dabei  Agraulos,  wie  die  a.  0. 
folgende  Erklärung  der  KaXXvvxrJQLa  zeigt,  als  erste  Priesterinn 
(des  Erechtheums)   gedacht.     Cf.  Hesych  v.   IllvvxTJQia,   iggxij 


♦)  Leitler  schwankt  die  Schreibung  dieses  Namens  zwischen  Agranlos  nnd 
Aglauros.  Erstere  Form  hielt  Leake  Topogr.  p.  91  n.  för  die  richtigere;  vgl. 
Hoffm.  Panathen.  p.  61.  —  Schömann  Alt.  II  p.  418  entscheidet  sich  für  Aglau- 
ros ,  ich  weiss  nicht  ob  darum ,  weil  er  in  den  Plynterien  ein  Fest  der  wieder- 
kehrenden Himmelsheitre  sieht. 
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^j4d7Jvi]6iv,  ijfV  inl  tfj  ^AygavXcD  rtj  KixQOJtog  d'vycctQl  ayoviScv; 
Hoffmann  Panatben.  Not.  38. 

Hier  sind  die  anderen  Schwestern  nicht  erwähnt,  und  man  wird 
die  Plynterien  ..zunächst"  (G.  A.  61,  3)  auf  Agraulos  selbst,  ohne  die 
Schwestern,  beziehen.  Auf  den  ersten  Blick  kann  dies  geboten  schei- 
nen; aber  da  in  den  Zeugnissen  Agraulos  Priesterinn  und  Cecrops- 
tochter  heisst,  so  ist  offenbar  vorausgesetzt,  was  sicher  und  gewiss 
ist,  dass  die  Plynterien  der  Athena  gefeiert  werden ;  die  Zeugnisse 
also  geben  uns  Plynterien,  die  der  Göttinn  mit  Bezug,  auf  Agraulos, 
„zunächst"  also  nicht  der  Agraulos,  sondern  der  Athena  gelten. 

Wollte  man,  weil  bei  Photius  und  Hesychius  von  Athena  nicht 
die  Rede  ist,  eine  Feier  aufsuchen,  welche  zunächst  der  Agraulos 
gilt,  so  könnte  es  nur  diejenige  sein,  bei  der  die  Epheben  vereidet 
wurden.  Denn  im  Ephebeneide  wird  Agraulos  zuerst  angerufen 
und  der  Eid  im  Agraulion  geleistet.  Aber  dieses  Vereidigungs- 
Fest  der  Epheben*)  ist  eine  Saclie  für  sich  und  hat  mit  den  Plyn- 


•)  Corsini  F.  A.  II  p.  297  hat  mit  Grund  ein  uuabliäiigiges  Agraulosfest 
angenommeu.  £b  fiel  in  den  Herbst,  wenn  es  nämlich  mit  jenem  der  Agraulos 
gebrachten  Menschenopfer  gleiche  Zeit  hatte,  das  die  Cyprier  im  Herbstmond 
Aphrodisios  (23.  Sept.  bis  23.  Oct.,  Herrn.  Mlsk.  p.  48)  begingen;  Corsini  a.  0. 
Auch  dürfte  unter  den  iuschriftUclien  iyygcccpaig  der  Epheben,  siehe  S.  306 
Note**,  das  Agraulosfest  zu  verstehen,  also,  weil  die  iyyQcccpai  allem  An- 
schein nach  dem  Eingange  des  Boedromion  angehören,  das^Ä^graulosfest  eben- 
dahin zu  setzen  sein.  Agraulos  hat  in  Athen  eine  Eigenpri esterinn  (Rang.  II 
n.  1111  'AyXavQOv  tegsia  ^siSootgättj  x.  t.  X.).  Dieser  von  den  Thau- 
schwestern  unabhängigen  Agraulos  schwuren  die  Epheben.  Sie  ist  unter  den 
sieben  Schwurgöttern  des  Epheben eides  die  erste,  Poll.  VIII,  106  (vgl.  Lycurg 
§  77)  tatOQsg  &sol  "Aygavlog  'EvvdXiog  'jiQTjg  Zsvg  SccXXco  Av^da  *Hys- 
{Lovr},  Ort  des  Schwurs  ist  das  Agraulion  an  der  Burg  (Demosth.  19,  303:  zov 
iv  t&  xiig'AyXavQ(yü  tdSv  iqjTJßcav  oquov).  Nicht  der  neugierigen,  ungehor- 
samen Agraulos  des  Erechtheuskreises  konnte  man  die  jungen  Athener  schwö> 
ren- lassen.  Der  Epheben- Schwur  war  vermuthlich  Hauptinhalt  des  unabhängi- 
gen, von  den  Plynterien  zu  trennenden  Agraulosfestes.  Man  wusste  später 
nicht  mehr  was  Agraulos  im  Eide  der  Epheben  bleute  und  sann  daher  aus, 
Agraulos  sei  eine  Patriotin  n  gewesen  und  habe  einst  in  schwerer  Kriegszeit  das 
Vaterland  durch  freiwillige  Hingebung  ihres  Lebens  gerettet;  Schol.  Dem.  1.  1. 
bei  Sauppe  p,  95;  vgl.  R.  E.  I  p.  268.  In  besseren  Quellen  finden  sich  für 
dies  fabelhafte  Mädchenopfer  theils  gar  keine  Namen  (Apollodor  III ,  15,  4], 
theils  andere  (Protogeneia,  Pandora,  Grote  gr.  Myth.  von  Fischer  übefs.  I 
p.  183,  2)j  bei  Dem.  60,  27  p.  1397  ist  von  den  Hyakinthiden  die  Rede,  vgl. 
Apollodor  ni,  15,  8;  Euripides  hatte  die  Hyaden  Töchter  des  Erechtheus  ge- 
nannt, drei  an  der  Zahl,  Schol.  Arat.  172  (p.  67, 10  Bekk.).  Eine  ordentliche 
Conslstenz  scheint  die  Patriotinn  Agraulos  in  der  Sage  nicht  gewonnen  zu  haben. 

28* 
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terien  nichts  zu  thun.  Wie  sollte  man  den  Ephebea  an  einer 
'^^iga  iv  ratg  (läXiöta  anofpQcig  (Plut.  Alcib.  34)  den  Schwur 
abgenommen  haben? 

Freilich  könnte  man  sagen  und  hat  gesagt,  Agraulos  sei  Athena 
selbst,  Athena  Agraulos  (Harpocr.  p.  ^''Aylavgog  ij  ^vyaxriQ  Ki- 
XQOTCog-  i0Ti  dl  xal  iTtcivvnov  ^A^väg)  „verfalle  an  den  Plyn- 
terien den  Mächten  der  Unterwelt"  G.  A.  61  und  n.  3.  Dann 
sprechen  die  erwähnten  Stellen  des  Phot.  und  Hesych.  von  Athena 
Agraulos,  von  dem  Tode  der  Athena,  oder  wie  es  G.  A.  a.  0.  heisst, 
ihrem  Verfallen  an  die  Mächte  der  Unterwelt.  Diesen  Sinn  ahnten 
Phot.  und  Hesych.  freilich  nicht;  sie  miss verstanden  also  die  allen 
Dogmen? 

Die  Göttinn  Athena  verfällt  aber  niemals  den  Mächten  der  Un- 
terwelt. Für  eine  so  kühne  Hypothese  fehlen  genugende  Anhalts- 
puncte.  Die  Beschaffenheit  der  Zeugnisse  lässt  sich  durch  weniger 
kühne  Annahmen  erledigen. 

Agraulos  starb  im  Plynteriendogma.  Für  den  Ephebenschwur 
wurde  später  ausgesonuen,  Agraulos  sei  eine  Patriotinn  gewesen 
und  eines  patriotischen  Todes  gestorben.  Wie  die  Epheben  in  spä- 
terer Zeit  immer  mehr  hervortraten,  so  wussten  Phot.  und  Hesych. 
von  der  Patriotinn*)  Agraulos,  die  den  Entschluss  der  Selbstopferung 
fasst  und  in  dem  Eidschwur  allein  vorkommt.  Sie  berichteten  also 
von  der  Magd  dy  Athena  des  Plynteriendogmas,  was  besser  auf  die 
Patriotinn  passte,  obwohl  allerdings  in  beiden  Legenden  Agraulos 
stirbt.  Was  sie  von  der  Plynterien -Agraulos  melden  —  dass  sie 
starb  —  ist  nicht  falsch  berichtet,  aber  einseitig,  denn  sie  hätten 
nicht  von  der  Einen  Magd  Agraulos,  sondern  auch  noch  von  einer 
zweiten  gestorbenen  Magd  der  Athena  sprechen  sollen. 

Hierneben  lässt  sich  immer  noch  aufstellen,  Agraulos  sei  ur- 
sprünglich Athena  Agraulos**)    (die  Flurhüterinn;   die   agrarische 


•)  Ganz  wegwerfen  bap  man  das  Schol.  Dem.  19,  303  von  der  Patriotinn 
Gemeldete  nicht.  Es  giebt  sich  als  Sage:  Uyovat  dh  p.  95;  lin.  34  Saup.  Viel- 
leicht ist  es  aas  Philochorus,  der  doch  wohl  schwerlich  blos  citiert  wird,  um  die 
drei  CecropstÖchter  zu  constatieren :  *jiyQavXog  xal  ^Egorj  xofl  Ilävdgoaog 
^vyaTSQsg  Kingonog,  äg  tpTjaiv  6  ^iXoxoQog,  worauf  mit  Xiyovüt  äl  die 
Sage  von  der  aufopfernden  Patriotinn  folgt. 

**)  In  den  Epheben eid  passt  die  flurhütende  Athena  vor  Ares  recht  gut. 
Die  Epheben  wurden  zuerst  als  nsgtnoXot  verwendet,  um  die  Fluren  und  Gren- 
zen zu  hüten,  eine  Beziehung,  die  aber  auch  der  unabhängigen  Agraulos  der 
Burggrotte  untergelegt  werden  kann.    Da  der  Schwur  in  der  Agraulos- Stätte 
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Athena?)  und  habe  sich  abgelöst,  me^HQiyevsia  ans^Hcog  i^giye- 
VBia.  Aber  der  Tod  der  Agraulos  ist  nicht  ein  Tod  der  Athena, 
sondern  der  von  ihr  abgelöseten  Nebenperson. 

Die  Mysterien  und  Weihen  für  Agraulos  und  Pandrosos,  in 
Athen  begangen  wegen  gottlosen  Aufmachens  des  Kästchens  in  dem 
Erechtheus  lag,  können  nur  die  Plynterien  sein;  Alhenagor.  legat. 
pro  Christ.  I:  xal  ^AyQavkGi  ^A%^vatot  hvöttJqicc  xal  rslstäg 
ayovOL  xal  UavSQoCfp,  at  ivo(ii0d7iiSav  äiSeßstv  avoC^aöai  njv 
kdQvaxa\,  Hoffmann  Panathen.  Not.  38. 

Am  XVI  Munychion  hatte  Gaea  den  embryonischen  Erechtheus  ge- 
boren undAthena  seine  Pflege  übernommen  (s.S.  408).  40  Tage  hatte 
die  Pflege  gedauert  (bis  zum  Plynterientage),  alsAthena  nach  der  Sitte*) 


(Dem.  19,  303)  geleistet  wird,  so  ist  es  nicht  auffallend,  dass  die  Ortsgottheit 
Agraulos  vor  allen  anderen  genannt  ist  im  Eide.  —  Im  Erechtheus-Dogma  kann 
Agraulos  nicht  als  Athens  Agraulos  genommen  werden,  da  nach  beiden  Versio> 
neu  der  Sage  Agraulos  neugierig  und  unfolgsam  ist  (s.  S.  438  Note  **) ,  auch 
nicht  eine  Ausnahmestellung  hat,  sondern  entweder  mit  der  einen  oder  mit  der 
anderi^,  noch  übrigen  Cecropide  vereinigt  wird,  mit  Herse  oder  mit  Pandrosos, 
(s.  ebendaselbst).  "Weit  eher  ist  Pandrosos,  nach  der  besseren  Version  des 
Pausanias  und  Apollodor,  von  den  beiden  anderen  Thauschwestem  abzuson- 
dern. Schol.  Ar.  Lys.  439  behauptet:  Ix  T^g  UccvSqooov  dh  xal  17  'Ad'Tjvct 
nävdQoaog  naXsttai.  Sondern  wir  Pandrosos  als  Athena  aus,  so  sind  die 
beiden  anderen  ihre  Dienerinnen.  Im  Homer  hat  eine  Herrinn  zwei  Dienerin- 
nen (Nitzsch  zur  Odyss.  Th.  I  p.  64);  aus  dem  Atheuadienst  kann  man  die  zwei 
Lutriden  (G.A.  61, 15)  und  die  zwei  amPeplos  mithelfenden  Arrhephoren  (Har* 
pocr.  p.  35,  6)  anfuhren.  Dennoch  führt  die  Zweitheilung  des  Erechtheums  auf 
eine  von  Athena  unabhängige  Pandrosos.  Soll  Pandrosos  eine  Sonderstellung 
erhalten,  so  muss  man  sagen,  Pandrosos  sei  Gaea  und  das  Erechtheum  stelle  die 
alte  Einigung  von  Gaea  und  Athena  dar.  Für  eine  sehr  alte  Zeit  ist  das  nicht 
unmöglich,  für  die  historische  Zeit  aber  ist  einfach  Athena  mit  ihren  drei  Neben- 
figuren Überliefertermassen  festzuhalten. 

•)  Siehe  die  S.  408,  Note  citierte  Stelle  aus  Censorin  XI.  —  Welcker  G.  L. 
^I  p.  56  rechnet  40  zu  den  bedeutungslosen  Zahlen.  Aber  nach  Jul.  Firmici  Ma- 
terni  de  Errore  ed.  Bursian  p.  39,  4  wird  der  im  Gottesdienste  der  Proserpiua 
als  eine  Jungfrau  ausgeschmückte  Baumstamm  40  Nächte  betrauert  und  in  der 
40.  verbrannt.  —  Die  schlimme  Zeit  der  Hitze,  wo  man  sich  nach  dem  ärzt- 
lichen Orakel  (Athen.  I  p.  22  E.  Lobeck  Agl.  p.  2085)  in  Acht  nehmen  soll, 
dauert  40  Tage;  cf.  Plin.  H.  N.  XXHI,  23.  —  Auch  die  40tägige  Un Sichtbarkeit 
der  Plejaden  (Hesiod  igy,  387  Vollb.)  kann  man  als  eine  Zeit  der  Sorge  und 
Bekümmerniss  für  den  Landniann  auffassen,  da  in  dieser,  der  Ernte  vorher- 
gehenden Zeit  die  Aehren  schon  gross  sind  und  hoch  auf  dem  Halme  stehen, 
mithin  dem  Wetterschaden  ausgesetzt  sind,  während  der  noch  sehr  jungen  Saat 
Hagel  und  Sturm  nichts  anhaben  kann,  s.  Einleitung  S.  10.  Vielleicht  sollte 
die  Erechtheuspflege  ihrer  ursprünglichen  Ausetzung  nach  mit  der  Unsichtbar- 
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griecbisciier  Multer  für  diese  erste  glücklich  durchgemachte  Zeit 
der  brauronischen  Artemis*)  danken  wollte  (hypothetisch).  Niemand 
wusste  noch  darum,  dass  die  jungfräuliche  Athena  heimlich  einen 
geborenen**)  Knaben  warte  und  besorge,  einen  vielgeliebten,  von 
ihr  der  Unsterblichkeit  bestimmten  (ApoUod.  III,  14,  6).  Sie  ver- 
trauete  ihn  also  in  seiner  Lade  den  Mägden  an,  die  ihn  so  lange 
allein  hüten,  aber  nimmermehr  hineinsehn  sollten.    Pandrosos'^'^*) 


keit  der  Plejaden  coiocidieren  (s.  Einl.  S.  11,  Note),  eine  Coincidenz,  welche  in 
die  alte  Zeit  gehört,  als  man  noch  wasste,  dass  Erechtheas  hios  bildlich  und 
in  der  That  das  Getreide  sei.  —  Die  (populäre)  Dauer  der  Solstitien  ist  40  Tage 
8.  S.  102. 

*)  In  der  Sage  ist  Athenas*  Entfernung  vom  Burghügel  und  vom  Erechtheus 
ganz  unmotiviert.  Als  die  Krähe  ihr  meldet,  dass  Erichthonios  aufgedeckt  sei, 
ist  Athena  beschäftigt,  den  Berg  Lykabettos  aus  Pailene  nach  Athen  zu  tragen, 
sie  lässt  ihn  vor  Entsetzen  fallen ;  Antigon.  Garyst.  12  bei  Leake  Top.  p.  150, 2. 
Antigonus  Garystius  (lebte  um  270  a.  Ghr.)  hat  also  zwar  die  Athena  nach 
Pailene  gelangen  lassen ,  von  wo  sie  um  den  Hymettns  herum  siidwärts  nach 
Brauron  abbiegen  konnte,  hat  aber  selbst  nichts  von  Brauron  oder  der  Artemis 
Brauronia  gesagt  oder  auch  nur  gedacht.  Es  ist  also  hypothetische  Deutung, 
dass  die  ältere  Gultussage  Athena  nicht  an  der  Befestigung  der  Burg  arbeiten 
und  einen  Fels  aus  Pailene  holen,  sondern  nach  Brauron  gehen  Hess.  Nur  darin 
liegt  ein  Anhalt,  dass  aus  einem  Gang  nach  Brauron  leicht  ein  Gang  nach 
Pailene  gemacht  werden  konnte.  Auch  ist  durch  die  vorgeschlagene  Deutung 
Athenas  Weggang  begründet. 

**)  Auf  der  Inschrift  Ephem.  1860  H.  55  n.  4075,  gefunden  nordlich  vom 
Parthenon,  ist  unter  anderen  Kleinodien  verzeichnet  AlKNION  AGHNAl 
„eine  Wiege  der  Athena*^  Dergleichen  erhielt  sie  wohl  als  Pflegemutter  des 
Erechtheusknaben ,  welcher  die  Neugebornen  Atticas  überhaupt  repräsentiert 
und  unter  Athenas'  Pflege  stellt.  Die  Priesterinn  der  Athena  ging  mit  der  Aegis 
in's  Haus  der  Wochnerinn  (Zonaras  p.  77;  0.  Jahr  üb.  d.  hosen  Blick  Not.  120 
in  Ber.  d.  Sachs.  Ges.  1855  p.  60).  Das  sollte  vor  dem  bösen  Auge  schirmen 
und  vermuthlich  bekam  Athens  dann  solche  Augen  aus  edlem  Metall  zum  Weih- 
geschenk, wie  sie  Ephem.  1858  H.  48  n.  3265  erwähnt  werden.  Die  Augen,  be- 
stimmt dem  bösen  Blick  zu  wehren,  finden  sich  häufig  mit  dem  Gorgoneion  ver- 
einigt (0.  Jahn  a.  0.  p.  65).  Vgl.  d.  Erkl.  zu  Soph.  0.  G.  706;  und  oben 
Seite  316  Note. 

***)  Diese  Version  hat  Pausan.  18,  2  und  ebenfalls  Apollodor  III,  14,  6.  Die 
Schwestern  der  Pandrosos  —  nicht  die  Pandrosos  —  öffnen  das  Behältniss,  der 
Pandrosos  vertraut  Athena  das  Kind  an  (Apollodor).  Nur  diese  Version  stimmt 
mit  dem  Pandroseion,  dessen  Eigen  thümerinn  nicht  als  Schuldige  zu  denken  ist, 
auch  wenn  Apollodor  gemeint  haben  sollte,  dass  sie  den  Untergang  der  Schwe- 
stern theilte.  Pausanias  spricht  nur  von  dem  Wahnsinn  und  Selbstmord  der 
beiden  schuldigen  Mägde,  Agraulos  und  Herse.  —  Nach  der  Version  des  Anti- 
gonus Garyst.  12  haben  Agraulos  und  Pandrosos  die  Lade  geöffnet,  was  schlecht 
passt  zur  Pandrosos -Stätte  im  Ercchtheum  und  auch  schon  von  Leake  p.  91,  5 
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blieb  gehorsam,  die  beiden  arideren  Cecropiden  schaueten  den  ge- 
heimnissvollen  Knaben  in  der  Lade.  Zur  Athena,  die  nach  der  Seite 
hin  gegangen  war,  wo  Pallene  liegt  (und  wo  man  nach  Brauron  gehen 
kann),  kam  bald  die  Krähe  geflogen  und  meldete  ihr  den  Ungehorsam 
der  Schwestern  und  dass  ihr  Geheimniss  verrathen  sei,  on  ^Eqv%%'6- 
vu}£  iv  q>avaQä  (Änlig.  Caryst.  12).  Tiefbeschämt  und  zürnend 
eilt  sie. zurück  und  erblickt  im  Erechtheum  die  Scene  der  Ueber- 
tretung,  Sie  verhängt  Wahnsinn  über  die  beiden  schuldigen  Mägde, 
welche  sich  von  der  Burg  stürzen,  wo  sie  am  steilsten  ist,  während 
die  gehorsame  Pandrosos,  fortan  allein  neben  Äthena  im  Erechtheum 
wohnend,  Mitpflegerinn  des  Erechtheus  bleibt,  der  im  Heiligthum 
grossgezogen  wird.  Die  auf  heimlicher  Kindespflege  betrofi'ene 
Athena  aber  begiebt  sich  sofort  an  das  Seegestadei,  trauernd  und 
versclileiert,  um  in  dem  sühnenden  Gewässer  sich  und  ihre  Kleider 
und  alles  was  an  die  Kindespflege  erinnert  reinzuwaschen.  Diese 
Reinwaschung  scheinen  die  Plynterien  zu  sein. 

Die  weitere  Pflege  des  in  der  Plynterienzeit  7  monatlichen,  als 
lebensfähig  betrachteten  Erechtheuskindes,  wird  im  attischen  Kir- 
chenjahr nicht  weiter  verfolgt.  Denn  die  Arrhephorien  und  Pana- 
thenäen  betrafen,  seit  Erechtheus  aufhörte  Symbol  des  Kornes  zu 
sein,  den  erwachsenen  Landesheros;  s.  Einleitung  S.  38. 

Die  Kallynterien  kann  man  als  eine  Paraskeve  des  Plynterien- 
festes  ansehn;  desgleichen  die  Bendideen,  wiewohl  sie  nicht  ein  Act 
im  Plynterien  feste  waren.  Bendis  war  eine  Hebammengöttinn  wie 
Brauronia.  Gegen  das  Ende  der  40  Tage  (s.  oben  S.  408),  oder  am 
40.  selbst,  mochten  diesen  Göttinnen  für  das  Gedeihen  des  geborenen 
Erechtheus  Geschenke  gebühren,  besonders  Kleider*);  vgl.  Welcker 
G.  L.  I  p.  575. 


verworfen  ist.  Bei  Athenagoras  leg.  pro  Christ.  1  (6.  A.  61,  8)  findet  sich 
AgrauloB  mit  Pandrosos  vereinigt,  doch  ist  nicht  gesagt  ob  als  Mitschuldige.  Tn 
dem  Liebesbandel  mit  Hermes,  Ovid  Metam.  H,  749,  wird  die  schlimme  Neugier 
der  AgrauIoB  nebenher  erwähnt  (ahdita  viderat  secreta  Minervae);  bei  dem 
Liebeshandel  steht  Pandrosos  ganz  aussen'  vor,  nur  Agraulos  und  Herse  sind 
betheiliget.  Nach  Schol.  II.  I,  334  ist  freilich  Pandrosos  die  Braut  des  Hermes. 
*)  Privatpersonen  konnten  das  namens  der  Athena  thun,  in  der  Vorstellung 
dass  Athena  die  bei  der  Erechtheuspflege  gebrauchten,  an  den  Plynterien  abge- 
legten Kleider  darbringen  müsse.  Auch  eine  offntliche  Darb  ringung.  aus  den 
Truhen  des  Erechtheums.  bestehend  in  Kleidern  (Peplos?),  ist  nicht  undenkbar; 
siehe  S.  185  Note. 
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Skirophorien. 

Der  Kalendertag  ist  Skirophorioa  XII,  wie  durch  das  Zeug- 
niss  des  Scbol.  Ar.  Eccl.  18  feststeht. 

Ort,  zunächst  ohne  Zweifel  die  Acropolis  (Harpocr.  p.  168 
Bekk.).  Um  den  Zug  nach  Skiron  anzutreten,  werden  die  Prieste- 
rinn  der  Athena  und  der  Priester  des  Poseidon-Erechtheus*)  von 
der  Burgfläche  ausgegangen  sein^  da  sich  hier  die  Stätten  der  Götter 
befanden,  welche  sie  vertraten. 

Vielleicht  haben  sie,  noch  ehe  die  Procession  selbst  begann, 
am  Vorabend  oder  frühmorgens  einen  Widder  geschlachtet,  denn 
sie  bedurften  eines  Widderfells  zur  Sühne.  Suidas  1,1p.  1404 
jdtbg  xtpöiov  .  ov  ro  IsqbIov  ^iX  tdd'vrat .  di}ov0i  xe  tp  rs  Met" 
hxip  9tal  tp  KrriöicD**)  dit,  xä  äh  xpdta  xoijXGiv  ipvkd66ov6i, 
Sta  stQogayoQSvovxsg,  XgfQvxav  d'  avxotg  o%  xs  SKtQO^OQCmv 
xr^v  TCOfiJti^v  Cxikkovxsg  xal  6  d^dovxog  iv  *Elsv6lvt  xal  akXoi 
xvvlg  nQog  xovg  xad'aQuovg  vxo0xoQVvvxBg  avxä  xotg  nocl  xSv 
ivayäv.  Indess  konnten  auch  schon  gebrauchte  Widderfelle  dienen 
{ipvkdaöovai};  s.  S.  386,  Note** 

Wo  der  Priester  des  Helios  oder  vielmehr  Apolls***)  sich  jenen 


*)  Harpocr.  p.  168  nennt  Poseidon,  Schol.  Ar.  Eccl.  18  den  Erechtheus. 
*•)  Für  Ktrjatcp  kann  Ephemer.  1858,  H,48  n.3239  nicht  angeführt  werden; 
mit  Unrecht  ist  %trj  z\i  KT7j[a^ot]  daselbst  ergänzt ,  da  der  [Maeroa]cte[rion] 
zu  ergänzen  war.  Statt  Rzrialm  im  Suidas  verlangte  Lobeck  rxciFi'a) ,  Preller 
yLa^aQGifo  (Preller  Polem.  p.  141),  0.  Müller  hielt  die  Vulgata  fest.  Sollte 
vielleicht  der  Zeus  (Zeus  Soter),  welcher  die  athenische  Schatzkammer  im  Opl- 
sthodom  des  Parthenon  (Leake  Top.  p.  260  Saup.;  Breton  Äthanes  p.  101) 
hütet  auch  den  Namen  KxriiSioq  geführt  haben?  Privatleute  stellen  einen  Zivq 
KxTjaiog  auf  iv  xctyiuioig. 

***)  Athen  hatte  keinen  Sonneiitempel  oder  ein  Priesteramt  des  Sonnengottes. 
Später  idemificierte  mau  Helios  und  Apoll,  und  der  mit  Apoll  gleichgeltende 
Helios  wurde  wieder  dem  Dionysos  gleichgesetzt,  Gerhard  gr.  Myth.  §.  455,  4. 
Dass  diese  Identification  aber  dahin  führte,  einen  geistlichen  Beamten  Priester 
des  Helios  zu  nennen,  ist  nicht  nachweisbar.  Sauppe  Myst.  Inschr.  p.  46  ver- 
langt an  der  Stelle  des  Harpocr.  p.  168  ^|  diHQonoXBmg  sÜs  T£i/a  zonov  hccIov- 
fiEvov  Z%Cqov  noQBvovzai  rj  ts  'Ad'rivag  tigsta  xal  o  tov  UoaBiitDvos 
tsQSvg  xal  6  tov  UnoXXmvos  statt  des  überlieferten  xal  o  tov*HX£ov.  Nur 
aus  späteli  Zeiten  finden  sich  Spuren  von  attischem  Heliosdienst;  auf  einer  Sitz- 
stufe des  Theaters  steht  undeutlich  eingeschrieben  tsQB^ag  ^HXtoVt  auf  einem 
kleinen  Altar 'Hil'co,  Vischer  im  N.  Schweiz.  Mus.  HI  p.43  und  60;  Corp.  Inscr. 
Gr.  I  n.  494. 
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anschloss,  wissen  wir  nicht.  Die  Procession  begab  sich  dann  nach 
dem  vorstädtischen  Orte  Skiron. 

Von  der  Feier  ist  weiter  nichts  bekannt  als  die  schon  er- 
wähnte Procession,  bei  der  der  Priester  des  Poseidon  -  Erechtheus 
einen  grossen  weissen  Schirm  in  der  Hand  trug,  und  die  Athena- 
Priesterinn,  namens  ihrer  Gottheit,  wahrscheinlich  den  höchsten 
Rang  einnahm,  also  ein  wenig  vorging,  während  die  beiden  Priester, 
mehr  wie  Untergeordnete,  ihr  zur  Seite,  aber  etwas  zurückbleibend, 
folgten;  G.  A.  61,  14.  Wer  in  der  Procession  das  Sühnenwidderfell 
trug,  ist  nicht  bekannt.*) 

Eben  so  wenig  können  wir  uns  von  der  heiligen  Handlung**), 
welche  auf  Skiron  stattfand,  eine  Vorstellung  machen;  gewiss  ist 
nur,  dass  das  Sühnwidderfell  darin  vorkam.  Vielleicht  übte  man 
auch  Mantik  auf  Skiron.  ***) 

Das  Sühnwidderfell  ist  vielleicht  mit  Anlass  zu  einem  Irrthum 
gewesen,  den  Clemens  begeht.  Die  Skirophorien  und  die  ihnen, 
wie  man  glaubt ,  angeschlossenen  Arrhephorien  gehören  nicht  zu 
den  Festen,  welche  die  Weiber  wegen  des  Raubes  der  Pherrephatta 
feiern.  Dennoch  rechnet  Clemens  Alex,  protrept.  p.  1 1  (0.  Müller 
A.  E.  HI,  10  p.  88  n.  61)  sie  zu  diesen.  Ausser  der  ähnlichen  Re- 
nennung  der  thesmophorischen  Skira,  s.  S.  289,  konnte  ihn  auch  der 
Gebrauch  des  Dioskodion  täuschen ,  welcher  in  den  Herbstmysterien 


*)  Etwa  die  Phytalideo ,  welche  zu  dem  Ende  nach  der  Bürg  kamen  und 
den  Widder  I  opferten  oder  auch  ein  Fell  mitbrachten?  In  die  Theseus-Sage 
passt  nämlich  der  XIT  Skirophorion  als  Sühntag  des  Theseus,  der  am  VIII 
Hecatombaeon  die  Stadt  betrat.  Die  Phytaliden  sühnten  ihn  an  ihrem  ßoafiog 
MetXix^ov  Jiog  Pausan.  Att.  37,  3  vgl.  Plutarch  Thes.  XII  fisiUx''^  Q'vaav- 
Tsg,    Der  Sühnort  des  Theseus  ist  nicht  weit  von  Skiron. 

♦*)  Nicht  einmal  der  Name  ist  sicher.  Bei  Strabo  IX  (Tauchü.  II  p.  236) 
ifcl  S%£q(o  (^EniG%^Q<o0Lg  alii  libri,  in  his  optimus  Paris.  Stephanus  VII 
p.  399  B)  iBQOnoUa  xig  schwankt  die  Lesart.  Die  Benennung  'EitiamQa  hat 
Steph.  Byz  v.  Snigog  und  im  Schol.  Ar.  Thesm.  834  giebt  cod.  R  in^anvQa 
^vstai  xfj  'Ad'fjva,    Hier  ändert  Fritzsche  inl  Snigcp. 

***)  Auf  Skiron  lag  ein  Seher  aus  Dodona,  Skiros,  begraben,  s.  S.  55  Note**; 
Photius  p.  521, 22Por3on  S-hCqov  xonog  kd^vfjai,  iq)*  ov  otfiävxsig  ina&s^ovxo. 
Aus  Dodona  holten  sich  die  Sparter  ein  Orakel  (Cic.  de  Div.  I,  34  $  76).  Dabei 
wurde  ein  Geräth  auf  den  Boden  gestellt,  sein  Inhalt  waren  Loose;  Preller  R.  E. 
II  p.  1195.  Wenn  man  in  dieser  Art  die  Zukunft  befragte,  musste  man  also 
niedersitzen  (Ixa^afovto).  Man  mochte  hier  mit  Loosen  und  Würfeln  sowohl 
im  Ernste  das  Schicksal  befragen,  als  auch  Glücksspiele  betreiben.  Vom  Wür- 
felspiel auf  Skiron  ist  mehrfach  bei  den  Alten  die  Rede.  Vgl.  Welcker  Alt. 
Denkm.  III  p.  1  sqq. 
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vorkommt.  Die  sommerlichen  Skirophorien  sind  ein  Athenafest  mit 
Ceremonien  der  Zeus -Religion,  Demeter  und  Köre  haben  keinen 
Theil  daran.*) 

Skiras  ist  ein  Speciainame  der  Stadtgöttin,  in  so  fern  sie 
Scbützerinn  der  Olive  und  des  dem  Oeibau  günstigen  Bodens  ist; 
die  Olive  verlangt  einen  trockenen,  steinigen  Kalkmergel,  da  kommt 
sie  am  besten  fort  (s.  Einleitung  S.54);  nach  dieser  Bodenbeschaffen- 
heit nennt  sich  die  Göttinn  (Skiras  von  y^  öxiQQag).  Lange  ehe  die 
Stadtgöttin  diesen  (aus  Salamis  vermuthlich  eingeführten)  Special- 
namen erhielt,  muss  sie  im  Verein  mit  Zeus,  der  einst  allein  die 
Aegis  führte,  die  Olive  und  den  Oliven-Boden  vor  Wetterschaden 
geschirmt  haben;  doch  ist  damit  nicht  gesagt,  dass  es  schon  vor 
Alters  ein  Specialfest  des  Oelbaus  in  dieser  Jahreszeit  (Skirophorien 
unter  anderem,  älterem  Namen)  gegeben  habe. 

Der  Name  Skiras  bedeutete  also  keineswegs  Schirmgöttin. 
Dennoch  wurde  in  Athen  eine  künstliche  Anspielung  ausgedacht; 
OxCqov  sollte  Schirm  bedeuten;  so  heisst  der  Schirm  sonst 
nicht,  es  ist  eine  erzwungene**)  Wortbildung.  Man  wählte  einen 
Schirm  von  auffallender  Grösse  (wenn  Bekker  bei  Harpocr.  p.  168,  8 
^iya  richtig  emendiert;  vgl.  Dübner's  Schol.  Ar.  p.  539).  Nun 
konnte  man  das  Fest  ein  Schirmtragefest  nennen,  was  offenbar  die 


*)  Kein  Zeugniss  sagt,  dass  die  Skirophorienfeier  ausser  Athena,  Poseidon. 
Erechtheus  und  Helios-Apoll  auch  noch  Demeter  und  Köre  anging.  Die  Gram- 
matiker meinten  nur  ein  einziges  Fest  Skira  genannt  vor  sich  zuhaben;  nun 
sagten  die  einen,  es  sei  ein  Athenafest,  die  anderen  es  sei  ein  Fest  der  Demeter, 
die  jenes  bejaheten,  leugneten  dieses.  Schol.  Ar.  Eccl.  18  Il%£ga  sogrii  iczi 
Tiqs  ZmgddoQ  'Ad^vdg  Snigotpogimvog  tß\  ot  ih  Jt](i7iTgo$  xal  KoQTjgf 
iv  ^  6  [egevs  xov  'Egsx^soaQ  (psgsi  atudSBtov.  Hier  ist  ot  S%  bis  Kogrjg 
Parenthese  und  was  beschrieben  wird,  sind  bloss  die  Skirophorien:  ,,Am 
Athenafeste  des  XII  Skirophorion  —  welches  freilich  Anderen  für  ein  Demeter- 
fest gilt  —  wird  ein  Schirm  vom  Priester  des  Erechtheus  getragen**.  Hiernach 
kann  ich  Sanppes  Ansicht  (Myst.  In.  p.  46)  nicht  theilen,  dass  sich  bei  den  Ski- 
rophorien der  Athena  Skiras  sowol  Demeter  und  Persephoue  als  auch  Apollon 
gesellt  haben. 

**)  Auch  wenn  von  der  Wurzel  Ski  leicht  zu  a%igov  (umbrella)  gelangt 
wurde  (G.  Curtius  Ety.  I  p.  137),  hat  doch  die  Sprache  a%£gov  als  Appellativ 
verschmähet.  Schirme  sind  GniccdsM  oder  amädia,  die  Tragenden  «rxia^jj- 
(pogoi,  ebenfalls  im  Ritual  des  Gottesdienstes  vgl.  A.  E.  III,  10  p.  292.  Das 
heilige  Schattendach  des  Dionysos  heisst  amccg  (Pollux  VII 174).  Wäre  c%£gov 
(Schirm)  eine  naturliche  Spraehbildung,  so  würde  sie  neben  den  anderen  Be- 
nennungen in  Gebrauch  gekommen  sein. 
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Bedeutung  von  öxiQoipoQta*)  ist  (0.  Müller  A.  E.  III,  10  p.  87), 
und  der  Name  der  Göttinn  trat  in  den  Bräuchen  hervor.  Wenn 
hiernach  die  Athena  Skiras  eine  Schirmgöttin,  und  die  Skirophorien 
ein  Fest  der  Beschirmung  und  Beschützung  zu  sein  schienen,  so 
werden  wir  doch,  um  den  besondern  Sinn  des  Festes  zu  finden,  uns 
an  die  noch  nicht  umgedeutete  Schützerinn  der  y^^  öxiQQccg  Isvxij 
tig  dg  yvtog  halten  müssen ;  um  so  mehr  als  es  an  sich  etwas  Be- 
deutungsloses ist,  dass  eine  Frau  sich  eines  Schirms  hedient  (Schol. 
Ar.  Eq.  1348).  Es  gilt  also  das  Fest  dem  Schutze  des  Kalkbodens 
und  der  Oliven,  welche  er  trägt,  s.  S.  454. 
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Kalenderzeit.  Der  Monat  steht  durch  ein  Zeugniss  fest 
(Elym.M.p.  149  heisst  es  von  der  dQQi]q)OQiaj**)  dass  sie  eine  ioQt'^ 
initsXov^ivri  ty  *A^va  iv  tp  I]xLQog)OQL(SvL  firjvi  sei;  G.  A. 
61.  13).  Unter  der  aggrifpogCa  des  Etymologen  kann  nur  die 
geheimnissvolle  Amtshandlung  der  Athenapriesterinn  und  der  bei- 
den Arrhephoren,  wie  sie  aus  Pausan.  1,  27  bekannt  ist,  verstanden 
werden,  und  je  unsicherer  die  Deutung  der  Ceremonie  ist,  desto  we- 
niger darf  der  bezeugte  Monat  (Skirophorion)  aufgegeben  werden. 


*)  Schomann  Alt.  TI  p.  419  hält  zwei  Deatnugen  für  möglich  and  beide 
gleich  zutreffend.  Davou  kann  ich  mich  nicht  überzeugen.  Der  Name  der  Göt- 
tin lässt  sich  zwiefach  deuten,  Erfinderinn  des  Schirmes  ohCqov,'  und  Göttinn 
des  Kalkbodens  (s.Bekk.  Au.  p.  304),  aber  das  Fest  lässt  nur  Eine  Deutung  zu, 
die  von  Muller  gebilligte  Tragung  von  Schirmen.  Die  überlieferten  Processions- 
gebräuche  enthalten  keine  Spur  davon,  dass  Gyps  benutzt  sei  um  ein  Atbena- 
bild  einzukreiden  (Schol.  Ar.  Vesp.926  'AQ'tivu  Dmqqus  oxi  xii  XBWiri  xqlBtai), 
Die  am  XII  Skirophorion  im  Festzuge  vertretene  Göttinn  war  die  Athena  der 
Burg.  Man  dachte  die  Stadtgöttinn  als  Erfinderinn  des  Schirms  (als  Skiras, 
von  dem  ct^Cqov  =  amäSBiov)  und  glaubte  die  Tragweite  ihres  Namens  und 
Festes  durch  den  Schirm  erledigt.  Man  führte  die 'hieratische  Spielerei  (0. 
Müller  a.  0.)  allen  Ernstes  durch. 

**)  Das  Femininum  ist  durch  Lysias  21,  6  gesichert.  Meursius  Gr.  Fr.  p.  49 
hat  an  den  übrigen  Stellen  tä  aQgrjqfOQia  und  auch  die  anderen  Formen  (s.  S. 
448  Note  •)  als  Neutra,  ebenfalls  Passow-Rost  Lex.  vu  dQQ7]q>6gia,  Die  femi- 
nine und  neutrale  Form  ist  such  sonst  in  Festnamen  eine  neben  der  anderen 
üblich  gewesen,  s.  Index  unter  „Feste".  So  urtheilt  auch  H.  L.  Ahrens  über 
die  Formen  Ilvavoipicc  und  Ilvavoipiaf  im  Rhein.  Mus.  XVII  p.  343  Note  11. 
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Mit  Grund  hat  sich  C.  Fr.  Hermann  gegen  0.  MuUer's  Ansicht 
ausgesprochen,  welcher  die  Arrhephorie  in  die  Panathenäennacht, 
Hecatombaeon  XXVill,  verlegt.  Die  Arrhephorie  geschieht  nachts 
und  zwar  ,,in  der  Nacht  wenn  das  Fest  da  ist",  ytaQaysvofiBvrjg  dh 
f^S  soQtfjs  SQfSCiv  [at  dQQfjipoQoi)  iv  vvxtlxoLdSs  X.  X.  X.  Wel- 
ches Fest?  das  Panathenäenfest,  meinte  0.  Müller,  der  am  Fries  des 
Parthenon  die  Arrhephorie  mitten  unter  panathenäischen  Gebräu- 
chen abgebildet  glaubte.  Auch  wer  diesen  Glauben  theilt,  wird 
doch  besser  thun,  die  Kalenderzeit  aus  dem  directen  Zeugniss  des 
Etym.  M.  a.  0.  zu  entnehmen. 

C.  Fr.  Hermann  setzt  die  Arrhephorie  auf  XÜ  Skirophorion, 
also  auf  die  Nacht,  welche  dem  Lichttage  des  Skirophorienfestes 
unmittelbar  vorhergeht.  *)  Da  am  Skirophorienzuge  der  Erechtheus- 
Priester  Theil  hat,  die  Arrhephorie  aber  von  den  Alten  auf  Herse, 
des  Erechtheus  Mit-Pflegerinn,  bezogen  wird  (G.  A.  61,  13),  so  ist 
eine  Anlehnung  der  Arrhephorie  an  das  Skirophorienfest  recht  pas- 
send, also  Hermanus  Ansatz  zulässig.  Danach  ist  es  überflüssig  bei 
Pausahias'  Worten  staQaysvo^s'vrig  dl  tijg  eoQt'^g  zu  fragen,  ob 
hier  die  Arrhephorie  (eine  ioQtrj  nach  dem  Etym.  M.  p.  149)  oder 
eine  andere  ioQtrj  zu  verstehen  ist;  denn  die  gemeinte  iogt'^  ist  der 
Xn  Skirophorion,  dessen  Nacht  die  Arrhephorie  enthält. 

Indess  lässt  sich  auch  die  Nacht,  welche  dem  XH  folgt,  wählen, 
kalendarisch  die  des  XUI  Skirophorion.  Wer  eine  Anlehnung  der 
Arrhephorie  an  den  Skirophorientag  wünscht,  findet  durch  die  XIH 
Nacht  diesen  Wunsch  ebenfalls  erfüllt  wie  durch  die  XU.  Es  ist 
dabei  eben  so  wenig  von  Belang,  ob  man  den  Pausanias  sagen  lässt 
„wenn  die  Arrhephorie,  das  Fest  des  XIH  Skirophorion  da  ist"  oder 
„wenn  der  Skirophorientag,  XH  Skirophorion,  nebst  den  ihm  weiter- 
hin angeschlossenen  Festacten  herangekommen  ist."  Rinck  H  68 
hat  diesen  Ansatz  vorgezogen. 

Er  gewährt  einen  eigenthümUchen  Vortheil,  welcher  auch  lUnck 
nicht  entgangen  ist.  Die  Arrhephorie  ist  ohne  Zweifel  mysteriös; 
Etym.  M.  p.  149  wird  aQQritpOQia  erklärt  naQa  ro  aQQrita  xal 
[ivötrJQia  (piQBiv.    Wenn  es  nun  von  dem  Buphonienfeste  des  XIV 


*)  Deutlich  ausgesprochen  ist  dies  nicht  a.  0.,  aber  da  §  61  (Text)  „die 
Nacht  vor  dem  Feste**  bezeichnet  und  in  der  Anmerkung  13  „der  enge  Zusam> 
menhang  mit  den  Skirophorien**  urgiert  ist,  so  sollte  nach  Hermanns  Meinung 
das  Skirophorienfest  ofifenbar  so  auf  die  Arrhephorie  folgen,  wie  auf  die  Nacht 
der  Morgen  und  die  Tageshelle  folgt. 
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Skirophorion  heisst  ßovg)6via  io(^ri)  ytaXatd  ^1/  <pa6iv  aysöd^ai 
^£tä  tä  (ivatTJQia  (Suidas  I,  1  p.  1029  Bernh.),  so  lässt  sich  diese 
Behauptung  so  erklären,  dass  die  Buphonien  des  XIV  auf  die  ge- 
heinonissvoUe  Ceremonie  des  Xlil  folgten.  Nun  sind  „die  Mysterien" 
ohne  nähere  Bestimmung  freilich  sicher  die  eleusinischen  im  Boe- 
dromion,  oder  die  von  Agrä  im  Anthesterion  *),  nicht  aber  etwelche 
andere  mystische  Gebräuche  eines  anderen  Cults.  Man  kann  über 
die  mangelhafte  und  irreleitende  Meldung  des  ayacd^ai  ^€tä  tä 
[ivarTJQva  =  iietä  tä  aQQtifpoQia  mit  Recht  Beschwerde  führen, 
muss  aber  so  viel  zugestehen,  dass  diese  mangelhafte  und  irrelei- 
tende Meldung  erklärlicher  ist,  wenn  die  Buphonien  auf  Mysterien 
im  Athenacult  folgten.  — 

Die  Shirophorien  und  Arrhephorien  hat  auch  Clemens  protr. 
p.  11  als  Mysterien,  freilich  der  Demeter  angesehen.  0.  MuUer  A. 
E.  10  p.  88,  Note  61. 

Gegen  jeden  Ansatz  der  Arrhephorie  vor  Vollmond  lässt  sich 
positiv  aufstellen,  die  Arrhephorie  sei  wahrscheinlich  ein  Mysterium 
des  Erechtheuskreises,  dieser  bewege  sich  durchaus  nur  durch  die 
Tage  nach  Vollmond,  folglich  müsse  die  Arrhephorie  in  die  letzte 
Hälfte  des  Skirophorion  gesetzt  werden;  hier  ende  auch  am  besten 
die  Liturgie,  welche  an  die  Arrhephorie  geknüpft  war  (Lys.  21,  5). 

Dieser  Behauptung  indess  darf  man  den  bacchischen  Feslkreis 
entgegenstellen,  in  welchem  sich  ein  Fest  vor  Vollmond  (die  Anthe- 
sterien)  neben  Festen  nach  Vollmond  (grosse  Mysterien;  auch,  nach 
hypothetischen  Ansätzen,  andere  Begehungen)  vorfindet. 

Ausser  dieser  allgemeinen  Gegenbetrachtung  lässt  sich  im  Be- 
sondern gegen  jeden  der  3  letzten  Monatstage  etwas  einwenden. 

Gesetzt  Jemand  schlüge'  die  Ivri  xal  via  des  Skirophorion  für 
die  Arrhephorie  vor,  weil  die  Chalkeen  diese  Monatsstellung  haben 
und  auch  sonst  Athena  an  diesem  Tage  Opfer  erhält  (Rang.  I  n.  57, 
B  lin.  28:  ivri  xccl  via  elg  Q'vöCav  rfj  'A%'ifivaCa  WW- 1||),  so  müsste 
man  dem  entgegenhalten,  dass  wir  nicht  weniger  als  drei  Decrete 
vom  letzten  Skirophorion  haben,  zum  sichern  Beweise,  dass  es  ein 
Geschäftstag  war,  obwohl  man,  als  am  Jahresschluss,  dem  Zeus 
Soter  opferte  (Lys.  26,  6). 

Ebenso  geschäftsvoll  war  die  SavtiQa,  wenn  sich  Jemand  der 
(vermuthlich  falschen)  Piynteriendatierung  auf  den  vorletzten  des 


•)  Bossler  de  gentib.  p.  16  verstand  ra  fivari]QLa  so  und  wies  daher  die 
Behauptung  von  Buphonien  nach  den  Mysterien  einfach  zurück. 
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Thargelioo  (G.  A.  61,  3)  bedienen  \\oIlte,  um  na^h  dieser  Analogie 
das  Arrhephorienfest  auf  den  vorletzten  Jahrestag  zu  bringen.  Von 
diesem  Tage  giebt  es  zwei  Decrete,  datiert  von  der  Stni  xal  via 

ICQOxiQtt. 

Endlich  der  drittletzte,  obwohl  vortrefflich  empfohlen  für  ein 
den  Erechtheus  angehendes  Fest,  hat  im  Skirophorion  ein  Decret, 
wenn  wir  das  Datum  desselben,  oySoy  ftfr'  slxddagj  als  den  3  vom 
Ende  zu  nehmen  haben. 

Ein  Ansatz  der  Arrhephorie  auf  Skirophorion  XIU,  weicht  diesen 
Einwendungen  aus  und  ist  auch  sonst  (s.  S.  444)  vortheilhafter. 
Setzen  wir  also  die  Arrhephorie  auf  den  XIII. 

üeber  die  Oerter,  welche  von  der  Arrhephorie  betroffen  wur- 
den, und  über  diese  selbst  sagt  Pausanias  Att.  27,  3  Bekk,:  TtaQ- 
%'Bvoi  Svo  *)  rov  vaov  r^g  üokidSog  olxovöiv  ov  x6qqg>,  xaXovöi 
dh  *A%"Yivaloi  0q)äg  äQQrjq)6Q0vg *  avtai  XQ^^^''^  f*^'^  nva**) 
dlaixav  ixov6i  nagd  tfl  d'sp,  TtaQayevofiBVfjg  dh  riy^  ioQf^g 
dQ(o0cv  iv  vvxtl  roidSe.  dvccd'etasai  0<pL6iv  inl  tag  xBq>aXag 
«♦**)  ij  tilg  ^'^^v&g  iBQSia  diSmöc  q>BQBiv^  oOtB  ij  SiSovCa 


♦)  Nach  Etym.  M.  p.  149  wurden  4  erwählt  (ixBiQOtovovvto),  über  7  und 
unter  10  Jahr  alt  und  zwei  davon  ausgesondert,  um  am  Peplos  mitzuhelfen.  Sie 
mussten  guten  Familien  angehören  (kut'  Evyivnav).  Richtiger  als  durch 
XBiqotovBic^ai  bezeichnet  Suidas  I,  2  p.  441  Beruh,  ihre  Wahl  als  eine  Er- 
lesung durch  den  Archon  König  (inKOTpato ,  was  durch  ttariXs^sv,  i^sXs^aro 
erklärt  ist).  —  Nach  dem  Ausdruck  des  Pausanias,  nagd'ivoi,  erwartet  mau 
nicht  Kinder  (nctidegy  Ety.  M.  p.  149)  von  7  bis  11  Jahren;  doch  steht  gerade 
das  frühe  Lebensaller  fest  aus  Ar.  Lys.  641  sicrct  (thv  hrj  ysyma  Bv&vg 
rJQQTjfpoQOVv.  Die  Altersbegrenzung,  vermuthlich  einst  mit  der  panathenäi- 
schen  Penteteris  zusammenhangend  (siehe  S.  186)  wurde  beibehalten  auch 
als  nachher  die  Arrhephorie  jährlich  wurde.  Au  der  Jährlichkeit  der  Arrhepho- 
rie jüngerer  Zeit  ist  nicht  zu  zweifeln,  Pausanias  spricht  offenbar  von  jährlichem 
Abgehen  und  Zugehen  der  Mädchen.  Die  Sorge  für  die  jungen  Tempeldienerin* 
nen  machte  eine  Liturgie  aus  (Lys.  21,  5),  dauerte  also  nicht  über  ein  Jahr.  — 
Die  Arrhephoren  gingen  in  Weiss  und  Gold  gekleidet,  das  Gold,  das  sie  trugen, 
wurde  Tempelgut  (Etym.  M.  p.  149);  auch  mussten  ihnen  besondere  Speisen 
(G.  A.  61,  10)  gereicht  werden.  Die  Liturgie  also  bestand  in  der  jährlichen 
Anschaffung  solcher  und  ähnlicher  Erfordernisse  für  die  Amtszeit  der  Arrhe- 
phoren, welche  Pausanias  nicht  näher  bestimmt. 

*♦)  Eine  Zeit  lang,  z.  B.  vom  Melagitnion  oder  einem  noch  späteren  Termin 
an,  bis  zum  letzten  Monat.  Die  Arbeit  am  Peplos  begann  Ende  Pyanepsion,  es 
konnten  die  Mädchen  indess  schon  vorher  dienstlich  sein.  Das  Minimum  der 
Dienstzeit  ist  von  Ende  Pyanepsion  bis  (Mitte)  Skirophorion. 

•*•)  Nach  0.  Müller  wurden   igitecL  (ihau- befeuchtetes  Laub  und  Zweige), 
nach  Lobeck  Todteogaben  (G.  A.  61, 13)  getrjigen,  Fest  us  ed.  0.  Müller  p.  11  arferia 
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oxoiöv  ri  SidcüöLv  Biävtcc*)^  ovrs  tatg  g>BQ0v6cccg  imata- 
(iBvaig,  —  l0tt  dh  TCBQCßoXog  hv  ry  xoXbi  r^g  xaXovfidvrjg  iv 
KrJTtOLg  ^A^QodCtrig  ov  noQQio**)  xal  dt*  avtov  xad'oäog  vito- 
yaiog  avto(Adtri  •  tavtrj  7carva0iv  al  na^evoi.  xatca  (liv  dtj 
ra  g)£Q6^6va  XsCnovßLv^  Xaßov0ai  dh  aXXo  xi  KOfAL^ovöiv  eyxB- 
xaXv(i(ievov***).  xal  tag  ^ihv  atpi&öiv  r^dri  f )  vb  hvtevd'Bv^  Btigag 
Ss  kg  zfjv  axQ6%oXiv  ncc^ivovg  ayovöiv-ff)  dvt  avxäv. 

Das  Hinabtragen  und  Hinauftragen  der  Geheimnisse  geschah 
wahrscheinlich  auf  dem  gewöhnlichen,  bequemsten  Wege,  indem  die 
Arrhephoren  die  grosse  Treppe  und  die  Propyläen,  nicht  den  oben 
S.  182,  Note***  erwähnten  Felsgang  benutzten.  Der  Felsgang  war 
zu  schwierig,  s.  Beule  l'Acrop.  I  p.  160;  auch  reichte  er  nicht  bis 
zum  Endziel  der  Procession,  vom  Fusse  der  Acropolis  bis  zu  den 
Gärten  ist  noch  eine  ziemliche  Strecke.  Das  Mysterium  der  Hand- 
lung war  nicht  durch  den  Ort,  eher  durch  die  Zeit  —  die  Nacht  — 
beschützt.  Pausanias  deutet  nichts^  näheres  über  den  Processions- 
wegan.  —  Vgl.  G.  A.  61,  13. 


aqua,  quae  iuferis  Ubabatur;  vgl.  R.  E.  I,  825.  Schömann  Alt.  H  p.  420  schliesst 
aus  dem  Namen  iQOrjrpogoiy  dass  sich  dieCeremonieauf  nächtlichen  Tliau  bezog. 
*)  Die  erbliche  Priesterinn  der  Polias,  eine  Eteobutadinn ,  leitete  offenbar 
die  ganze  Ceremonie  (G.  A.  61,  Text).  Durch  die  Tradition  ihres  Geschlechts 
halte  sie  eine  genaue  Kenntniss  der  Gebräuche  und  wusste  welche  Gegenstände 
sie  den  Mädchen  zu  geben  und  welche  sie  wieder  von  ihnen  zu  empfangen  hatte. 
**)  Die  Aphrodite  in  den  Gärten  dient  nicht  wie  ein  Wegweiser,  um  die  Pro- 
cession topographisch  zu  orientieren,  sondern  das,  was  die  Arrhephoren  brin- 
gen, ist  der  Aphrodite  bestimmt,  s.  Einleitung  S.  37. 

***)  Aus  wessen  Hand  empfingen  die  Mädchen  das  Verhüllte,  welches  sie 
wiederbrachten?  vermuthlich  aus  der  Hand  der  Aphrodite-Priesterin n,  welche 
wohl  die  zur  Nachtzeit  in  einen  Stollen  hinabgehenden  Mädchen  geleitet  und 
wieder  hinaufgeführt  hat.  Ohne  eine  von  der  Stunde  und  dem  Zweck  ihres  Kom- 
mens genau  unterrichtete  Priesterinn  in  den  Gärten  ist  die  Ceremonie  undenkbar, 
f)  Diese  werden  nunmehr  (rjdrj),  immittelbar  nach  dem  Arrhephorientage, 
entlassen.  Der  Pepios  ist,  so  weit  Frauenhände  ihn  fertigen  konnten,  fertig 
und  die  bis  zu  den  Panathenäen  noch  übrige  Zeit  mag  er  theils  noch  in  Arbeit 
gewesen  sein  wegen  der  Vorrichtungen  zum  Einhertragen  in  der  grossen  Pro- 
cession, theils  fertig  am  herkömmlichen  Orte  gehangen  haben,  damit  er  von  da 
abgeholt  werde  und  nirgends  eine  unanständige  Eile  hervortrete. 

f  ■[■)  Die  Worte  zwingen  nicht  zu  der  Annahme,  dass  die  neue,  arrhephorische 
Liturgie  unverzüglich  nach  dem  Schiasse  der  vorigen  anfing.  Der  Rest  des 
Skirophorion  und  der  Panathenäenmonat  konnten  wohl  darüber  verstreichen, 
bis  andere  Fräulein  gewählt  waren.  Dass  die  Arrhephoren  herkömmlich  Antheil 
hatten  am  Panathenäenopfer,  beruht  blos  auf  unsicherer  Ergänzung  von  Rang. 
TT  p.  440  n.  814,  lin.  16. 
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Die  Arrhephoren  werden  sich  gewöhnlich  in  den  westlichen 
(niedrigeren)  Abtheilungen  desErechtheums  und  in  der  klösterlichen 
Sphäristria  (s.  Plan  von  Beule)  aufgehalten  haben. 

Die  Pflichterfüllung  der  Arrhephoren  war  ehrenvoll.  Dies  zei- 
gen zahlreiche  Inschriften,  in  welchen  einzelne  Arrhephoren  verewigt 
sind;  zum  Beispiel  C.  1. 1  n.  431  heisst  es:  i}  ßovXi]  xal  6  dfj(ios 
^AnokXoStagav  ^AnoXXoödQOV  ra^rjttiov  ^vyaxiQa  iQQtifpO" 
Q'^0a6av*)  ^A%^va  IloltdSi, 

Von  der  uralten  Stätte  der  Athena,  dem  Erechtheum,  begaben 
sich  die  Trägerinnen  der  Geheimnisse  in  die  Nähe  der  uralten  Stätte 
der  Aphrodite  Urania,  wo  diese  neben  ihrem  später  gebauelen  Tem- 
pel als  vierkantige  Herme  (Pausan.  Alt.  19,  2)  von  sidonischen  Män- 
nern (E.  Gurtius  gr.  G.  1  p.  45)  einst  gestiftet  worden.  Da  nun  die 
Urania  den  Beinamen  Nemesis  hat  (s.  S.  210  Note  *),  so  kann  man 
die  Bräuche  der  Arrhephorie  als  Nemesien  des  Erechtheus  ansehen, 
ein  gleichsam  in  der  Familie  der  Stadtgöttinn  begangenes  Todten- 
fest,  dessen  Voraussetzung  der  Tod  des  Erechtheus  am  XIII  Skiro- 
phorion  ist.  Ob  neben  der  Arrhephorie  noch  Ceremonien  im  Erech- 
theum  (s.  S.  15  Note)  stattfanden,  die  sich  auf  die  Bestattung  des 
Heros  oder  vielmehr  auf  seine  Schlangen -Metamorphose  bezogen, 
lässt  sich  bei  dem  Mangel  aller  Ueberlieferung  nicht  entscheiden.  — 
Vgl.  Einleitung  S.  37. 

Ueber  die  agrarische  Deutung  der  Arrhephorie  s.  Einl.  S.  13 
und  unten  S.  455. 


*)  Für  diese  Form  scheinen  die  Inschriften  zu  entscheiden  (G.  A.  61,  9). 
Doch  ist  die  Form  mit  a  (aggT^tpogot)  von  den  Grammatikern  ausdrücklich 
nebeu  der  mit  e  (iggriq>6got)  überliefert  (Meurs.  Gr.Fer.  p.  49)  und  Lys.  21,  6 
giebt  Sauppe  dgg7jq)0gLag  ohne  Variante;  ebenso  Pausan.  Att.  27,  3  dcggri- 
q)6govg.  Die  Form  mit  Epsilon  und  Sigma  igarjcpogia  {zij  yag  ^^Egay  nofi- 
nevovOL  xfi  Ksytgonog  &vyccTgl  (og  v6Togst''laxgog  Schol.Ar.  Lysistr.  642),  ist 
die  unsicherste  und  schlecht  belegt.  C.  Fr.  Hermann  schreibt  wieMeursius  igorj- 
fpogCa.  Aber  nach  Engers  Ausg.  der  Lysistrata  ist  im  Schol.  vielmehr  ^gnB- 
tpogiu  (Ravenu.)  zu  schreiben;  bei  Suid.  I,  I  p.  712  giebt  Eernh.  egasq>og£a. 
Vielleicht  ist  die  Form  ersonnen,  um  aufHerse  anzuspielen;  jeder  scheint  an  ihr 
nach  Belieben  gemodelt  zu  haben. 
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Buphonien. 

Kalenderzeitdes  Festes  ist  der  letzte  Vollfnond  des  attisclien 
Jahres,  SkirophorionXIV.  Dies  Datum  geben  Schol.Ar.Pac.419und 
Etyra.  M.  p.  210  (G.  A.  62,  15  und  17)  übereinstimmend  an.  Der 
XVI  Anecd.  Bekk.  p.  238  ist  wobl  blosser  Irrthum;  oder  verschrie- 
ben, da  £XTi}i/  statt  £xrg  auf  jeden  Fall  einen  Schreibfehler  enthält 
[yCvsxat  S\  e^tifiv  hnl  Sina  tov  £xvQog)OQLävos  (ifivog). 

Ort  der  Feier  ist  vornehmlich  die  Burgfläche;  Suidas  I,  1  p. 
1029  Bernh.  heisst  es  von  den  Buphonien  ors  xal  tov  ßovv  ßd'vov 
Big  V7c6^vij6tv  tov  TCQcStov  g)OV€v9'svtog  ev  äxQOJiölBi  ßoog 
atl;€C(iivov  roiJ  Tcskdvov  hv  tri  %'v0Ccc  täv  du7cokl<ov\  Meurs.  Gr. 
Fer.  p.  63-  Wo  wir  uns  den  Buphonienaltar  zu  denken  haben,  ist 
sehr  ungewiss.  J^ielieicht  wurde  der  Altar  des  Zeus  Hypatos  für  die 
erste  Opferhandlung  (S.  449,  Note***)  benutzt,  wie  auch  für  die  Er- 
schlagung des  Ochsen,  so  jedoch,  dass  er  nicht  als  Schlachtbank 
diente.  Man  führte  zwar  den  tödtlichen  Beilhieb  an  diesem  Altar, 
aber  dann  wurde  der  verwundete  halb  oder  ganz  todte  Ochse  nach 
einem  andern  Altar  angeführt  und  daselbst  die  angefangene  Opferung 
durch  den  davtQog  vollendet.  Dieser  andere  Altar  kann  in  der  Nähe 
des  Parthenon  bei  einer  Statue  desPoiieus  (am  Ostende  stehend  nach 
Beule)  oder  bei  dem  Soter,  der  am  Opisthodom  sich  befand  (am 
Westende,  wo  Leake  auch  den  Polieus  hinbringt),  gesucht  werden. 

lieber  die  Ortsbestimmung  des  in  jüngerer  Zeit  hinzugesetzten 
grossen  Speiseopfers  s.  hernach  S.  453. 

Die  Feier  begann  mit  einem  aus  uralter,  cecropischer  Zeit 
stammenden  Brauch.  Auf  den  Altar  des  Zeus  Polieus  oder  eine 
aufgelegte  Erzplatte,  deren  Fuss  der  Altar  bildete,,  wurden  gemischte 
Körner  von  (geschrotener)  Gerste  und  Weizen,  daneben  (aus  frischem 
Getreide  gemachte)  heilige  Brote,  TCsXavov,  gelegt.  *) 


*)  PausaD.  Att.  24.  4  spricht  blos  von  dem  Altar,  Porphyr,  de  abstiii  II,  19 
(Meurs.  Gr.  Fer.  p.  94)  aber  bezeichnet  dieselbe  Opferstätte  als  einen  Erztisch  : 
d'ivtsg  yäg  inl  x'^g  ;i;aZxi7s  Tgani^Tjg  nslavov  xal  'ipaiaroi,  wo  'ipuiaxu 
neben  niXavoi  geschroteues  Getreide  sein  und  die  ngid'äg  (isiiiyfisvag  nvQoig 
des  Pausanias  bezeichnen  wird.  Dass  daneben  auch  niXavot  hingelegt  werden, 
kann  nach  Suidas  (s.  oben  S.  448)  und  Hesych.  I  p.  993  (G.  A.  62,  17J  nicht 
bezweifelt  werden ;  an  der  anderu  G.  A.  a.  0.  citierten  Stelle  des  Hesych.  steht 

Mommsen,  Heortologie.  ^^ 
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Der  Stätte  des  Zeus  und  den  für  ihn  bestimmten  harmlosen 
Gaben  nahete  dann  das  OpferHnd  und  empfing,  weil  es  vom  Getreide 
des  Zeus  gefressen,  zur  Strafe  den  Todesstreich. 

Die  Tödtung  des  Ochsen  war  selbst  wieder  eine  Sunde«  eine 
Beleidigung  cecropischer  Sitte,  weshalb  das  Fest  Buphonien,  d.  h. 
Ochsenmord  hiess.  Zu  dem  homerischen  ßovg>6v€ov  bemerkt  der 
Schol.  A.n.  VII,  466  ßovq>ov£tv  iötlv  ov  rö  Qveiv  d'eots — atoxov 
y&Q  inl  d'vöiag  q)6vov  kiyBiv — aXlä  x6  g>ovsv£vv  ßovg  sig  dai- 
nvov  xataöxBVfjv. '  Daher  die  Flucht  des  Ochsenmörders  und  der 
angeknüpfte  Process,  wer  endlich  der  eigentlich  Schuldige  sei. 

Der  erste  Act  dieses  kindlichen  Dramas  gehörte  dem  cecropi- 
scben  Zeitalter  an,  der  zweite  dem  des  Erechtheus.  *)  Cecrops 
opferte  keine  Thiere,  sondern  solche  Brote,  \sie  bei  den  Buphonien 
vorkamen,  iciXavot  geheissen,  PausaYi.  Arcad.  2,  3.  Diese  harm- 
losen Bräuche  einer  Urstufe  zu  bewahren  diente  der  Zeus-Altar  beim 
Erechtheum  **) ,  wo  nur  unblutige  und  weinlose'^Opfer  gebracht 
wurden,  Pausan.  Att.  26,  5. 

Erst  unter  Erechtheus'  Herrschaft  wurd^  die  Unschuld  der 
ältesten  Vorzeit  gestört  durch  den  Frevel  eines  Viehs  und  dessen 
vorschnelle  Bestrafung.  „Als  Erechlheus  über  die  Atliener  regierte, 
da  tödtete  der  Ochsenmörder  den  ersten  Ochsen  am  Altar  des  Zeus 
Polieus,  entfloh,  indem  er  das  Beil  hinwarf^  und  das  Beil  wurde  ge- 
richtet (s.  S.  451  Note**),  wie  es  noch  jährlich  (an  den  Buphonien) 
geschieht'S  Pausan.  Att.  28,  10. 


*)  Einige  unterschieden  die  beiden  Zeitalter  nicht ,  sondern  legten  gleich 
dem  Cecrops  die  Opferung  des  ersten  Ochsen  bei,  Euseb,  II  p.  101  Aweher. 

**)  Pausanias  (26,  6)  bezeichnet  ihn  als  den  des  Hypatos,  den  Zeus- Altar 
unseres  Festes  nennt  er  den  des  Zeus  Polieus  (24,  4).  Sollen  wir  beide  identi- 
ficieren?  Am  Altar  des  Polieus  das  Rind  zu  erschlagen  war  Unrecht  und  an 
dem  des  Hypatos  blutige  Opfer  zu  bringen,  war  es  auch,  ein  der  cecropischen 
Satzang  gethanes  Unrecht.  Am  Erechtheum,  dem  Tempel  der  Polias,  passt  ein 
Altar  des  Polieus.  Die  Opferstätten  beim  Erechtheum  sind  überhaupt  die  älteren, 
also  für  das  uralte  Buphonienfest.mehr  geeignet  als  die  Stätten  beim  Parthenon. 
Nach  Leake  Top.  p.  110,  1  und  250  gab  es  am  Westende  des  Parthenon  einen 
Zeus-Tempel  (Disoterion)  mit  den  Statuen  des  Polieus  und  Soter.  Auch  in  G. 
A.  61,  17  wird  das  Westende  des  Parthenon  vorgeschlagen  als  Ort  des  Bupho- 
nien-Altars.  (Bei  Beule  und  Breton  finde  ich  keine  Auskunft  über  das  diam- 
TiJQCov  An.  Bekk.  p.  91,  6.)  Fände  sich  ein  Eigenpriester  für  Zeus  Hypatos, 
so  würde  weniger  leicht  behauptet  werden  können ,  Hypatos  und  Polieus  hätten 
denselben  Altar  gehabt.  Vorläufig  nehme  ich  dies  an,  identißciere  also  den 
Hypatos  mit  dem  Polieus,  so  weit  es  auf  Buphonienbräuche  ankommt. 
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Nach  Porphyr,  de  abstin.  II,  29  waren  nicht  weniger  als  drei 
Opfer-Kasten  thätig,  die  Ochsenschläger  ßovtvjtoi,  die  Treiber 
xBvxQiddai,  welche  die  Thiere  um  den  Opfertisch  herumtrieben, 
die  datzQoi,  welche  das  Opfer  in  Portionen  zerlegten;  of  fihv  ano 
rov  jttttdiavxos  IkandxQOv  ßovtvnoi  xalovfiivoi  ndvtag^  ol  dl 
ccTCo  rov  Tceguldeavrog  xsvrQidöai,  roifs  dh  aTCÖ  701;  äzo6<pdioV" 
tos  öatTQOvg  6vofidiov0i  Std  tr^v  ix  tijg  XQBavoiivag  ytyvofievfjp 
dccita. 

Hauptperson  ist  offenbar  der  Ochsenschläger,  die  Treiber  und 
Zerleger  sind  Nebenpersonen.  Einer  familienhaften  Kaste  durfte 
blos  ersterer  angehört  haben,  vielleicht  den  Butaden*);  Hesych.  I 
p.  755  Bovtrig  .  .  .  xecl  6  totg  ^unolCoig  tu  Bovfpoviu  Sgdiv;  C. 
Fr.  Hermann  G.  A.  §  62,  19.  Zu  der  Nachricht,  in  Erechtheus*  Zeit 
sei  das  Buphonienopfer  entstanden,  stimmt  Butes  als  erster  Ochsen- 
morder;  denn  als  Erechtheus  zum  Thron  gelangt,  wird  Butes  Priester 
der  Athena  und  des  Poseidon  Erichthonius,  ApoUodor.  HI,  15,  1, 
Vielleicht  sass  der  ßovtpovog  auf  dem  mit  IEPES12J  BOTTOT  be- 
zeichneten  Stein  am  Erechtheum  **)  (Breton  Ath.  p.  175). 

Das  Ceremoniell  des  ersten  Opfers  war  feierlich.  Es  wurde 
von  Mädchen  Wasser  herbeigebracht,  um  Messer  und  Beil  am  Wetz- 
stein zu  schärfen,  dann  dem  ßovg)6vog,  wie  Pausanias  ihn  richtiger 
als  Porphyrius  nennt,  das  Beil  eingehändigt,  welcher  nach  der 
Tödtung  entfloh.  Nun  folgte  die  Zubereitung  zum  Mahl.  Die  Rinds- 
haut wurde  ausgestopft  und  an  einen  Pflug  das  Scheinbild  angejocht, 
damit  das  Thier  in  seinem  würdigsten  Ornat  erscheine.  Dann  be- 
ginnt der  Process  im  Prytaneum,  bei  dem  jeder  die  Schuld  auf  den 


•)  Der  erste  Ochseuschläger  führt  andere  Eigennamen,  die  keiuen  Bezug  zur 
Butadenfamille  zu  haben  scheinen,  Thaulon  (daher  die  ßovtvnoi  Thauloniden, 
Bossler  de  gentib.  p.  14),  Diomos,  auch  Sopatros  an  der  oben  zitierten  Stelle, 
wenn  hier  nicht  xo  ngtotov  zu  setzen  ist.  Aus  diesen  Eigennamen  erhellet 
jedenfalls,  dass  der  Ochsenschläger  die  wichtigste  Rolle  auch  in  der  Tradition 
hat,  denn  der  erste  Kentriade  und  der  erste  SaitQog  haben  keine  Personen- 
namen. 

**)  K.  Keil.  Philol.  Suppl.  II  p.  631  hält  sich  überzeugt  der  Steiu  sei  selbst  * 
Sessel  gewesen  uud  habe  ursprünglich  ins  Theater  gehört  wie  die  anderen  neu- 
entdeckten Sessel.  Es  wird  auf  eine  genaue  Untersuchnng  des  Steins  ankom- 
men. Die  Inschrift  bezieht  Keil  hiernach  nicht  auf  den  Heros  Butes  und  seinen 
Priester,  sondern  versteht  einen  Sessel  des  Opferschlächters  (tsQSvg  ßovtrig). 
Letzteres  hat  viel  für  sich.  Sollte  aber  nicht  der  Sesselstein  ursprünglich  auf 
die  Burg  gehören?  Durch  die  Buphonien  erklärt  sich  seine  Aufstellung  auf  der 
Burg  hinlänglich. 

29* 


452  Euphonien. 

andern  schiebt,  zuletzt  auf  das  Beil,  welches  sich  nicht  verantworten 
kann  und  daher  verurtheilt*)  wird,  ins  Meer  zu  sinken;  Bossler  aus 
Porphyr,  de  abstin.  II,  29.    Vgl.  Schömaun  gr.  Alt  II  p.  448. 

In  diesem  Brauche  selbst  liegt  es,  dass  nur  Ein  Rind  als  Opfer 
gebracht  wurde;  wir  können  nicht  zweifeln,  dass  die  alte  Zeit  sich 
an  dem  Einen  genügen  liess,  eine  KQ€avo(i£a  (Porphyr,  a.  0.)  im 
späteren  Maassstabe  also  nicht  stattfand.  Nach  einer  S.  455  anzu- 
führenden Sage  hatte  Athena  dem  Zeus  Polieus  dies  erste  Opfer  be- 
williget und  diese  Bewilligung  beschränkte  sich  einst  gewiss  auf  nur 
Ein  Rindsopfer.  Wenn  (nach  Porphyr.)  mehrere  Ochsen  um  den 
Tisch  getrieben  wurden,  so  bestand  doch  der  Buphonienact  engsten 
Sinnes  in  der  Tödtung  desjenigen  Thiers,  welches  an  Zeus'  Altar 
einen  Frevel  üben  wollte. 

Später  aber  wurden  an  diesem  Feste  allerdings  ausser  dem 
Einen  Pflichtopfer  des  Polieus  auch  noch  „viele  Rinder"  geschlach* 
tet;  Bekk.  An.  p.  221,  21  ßovtpoviai  ioQti^  *jid7JvrjiSLv,  cctco  tov 
d'veöd'ai  ßovg  noXlovg  iv  xavxy  ty  i^liiga;  Etym.  M.  p.  210, 
ytoXXol  ßosg. 

Dieses  grosse  Speiseopfer  scheint  dem  Zeus  Soter  und  der 
Athena  Soteira  dargebracht  zu  sein,  als  ein  jüngerer,  den  Buphonien 
oder  Dipolien  angeschlossener  Fest-Act,  Disoteria  genannt. 

Von  der  Grösse  dieses  Soterien  -  Opfers  legen  die  Hautgelder 
Zeugniss  ab.  Nach  C.  1. 1  n.  157  kamen  aus  dem  Opfer  für  Zeus 
Soter  Ol.  111,  3  von  den  Boonen  1050  Drachmen  ein;  nach  Rang. 
II  p.  501  n.  842  sogar  2610  Drachmen.  Es  sind  die  grössten  Sum- 
men unter  allen  verzeichneten.  Beide  dort  erwähnten  Opfer  sind 
die  des  Buphonientages.**]  Man  kaufte  Rinder  je  nach  dem  bei 
Abrechnung  zum  Jahresschlüsse  Geld  übrig  war. 


*)  Pausan.  Att.  28,  10  scheint  freilich  das  Gegentheil  zu  sagen :  es  sei  das 
Beil  gerichtlich  freigesprochen ,  dtpslQ'ri  HQid-s^s  lässt  sich  kaum  anders  ver- 
stehen. Doch  der  ganzen  Ceremonie  wird  damit  die  Spitze  abgebrochen  und 
Aelian  V.  H.  VIII,  3  bezeugt  die  Verartheiluug  des  Werkzeugs  (naxayiyvd - 
OKOvai  d^  Tijs  (laxaigccs) ,  welche  auch  C.  Fr.  Hermann  G.  A.  §  61  und  Schö- 
manu  a.  0.  annehmen. 

*♦)  Anfangs  bezog  auch  Böckh  C.  1. 1  u.  Iö7,  25  auf  den  XIV  Skirophoriou  ; 
hernach  änderte  er  seine  Ansicht  a.  0.  p.  906  und  meinte,  es  sei  das  Opfer  am 
Jahresschlüsse  Lys.  26,  6.  Lysias  sagt  nur  dvaia  yCyvBxat  „man  opfert**  nicht 
i}  ^vala  „das  bekannte,  grosse  Buphouienopfer**.  Für  den  Buphonientag  sind 
noXXol  ßoss  überliefert.  Offenbar  bezogen  sich  die  grossen  Hantgelder  auf  das 
Soterienopfer  des  XIV  Skirophoriou.     Aus  dem  Belobungsdecret  Rang,  n.  794, 
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Ausser  dem  Priester  des  Zeus  Soter  und  der  Athena  Soteira  *}, 
war  hierbei  eine  Opferbehörde  thätig,  wahrscheinlich  die  14  Hie* 
ropöen.  *♦) 

Für  die  alten  Dipolien-Bräucbe  müssen  wir  uns  dagegen  den 
Priester  des  Zeus  Polieus  thätig  denken  (Ehrensessel  Philol  XIX 
p.  358). 

Die  Betheiligung  der  Epheben  bei  den  Disoterien  geht  aus  ver- 
schiedenen Stellen  jüngerer  Inschriflen  hervor,  Ephem.  n.  4098  lin. 
29  Sfioi&g  dh  {afitlXciiisvoL)  tots  ^uOcorriQioig;  und  vom  Ros- 
meteu:  oiioicag  Sl  dif^lvtriüsv  xal  rotg  ^u6ai]TijQioig;  n. 
4107,  21  [aTttjvtriaav  de  xal  rotg  di]i0(QxriQl![oig  rp  jdd  x^ 
IkuTtlQt  xal  ry  *j4d'ijva  tff]  JjtotfJQcc  x[al  i%'v0av  xata  xov 
i/oftov] ;  n.  4042,  25  \^vblv  Sl']  XQtbv  x(p  jdil  xp  2J[(oxi^qv  xal 
'Adifiva  rjj  IkuxaCQo],  cf.  E.  Curlius  Gott.  Nachr.  1860  p.  341. 

Bei  der  wachsenden  Geniisssucht  und  dem  Herunterkommen 
aller,  seltsam***)  scheinender  Bräuche,  darf  man  annehmen,  dass  das 
angeschlossene  Soterien-Opfer  mehr  und  mehr  Hauptsache  wurde, 
und  Spätere  meinten,  die  Buphonien  hätten  von  der  Opferung  vieler 
Binder  (An.  Bekker  p.  221)  ihren  Namen,  da  sie  doch  vielmehr 
darum  so  heissen,  weil  man  an  einen  ^oVo^,  verübt  an  Einem  Binde, 
dachte,  s.  S.  449.  Wir  finden,  dass  Demosthenes  beauftragt  wurde, 
dem  Soter  seinen  Altar  für  (herkömmlich  gegebene)  Staatsgelder  zu 
schmücken;  Plut.  Dem.  27  Bl(o%'6xBg  yccQ  iv  xy  %D6ia  xov  jdibg 


datiert  vom  [XXIII]  Skirophorion,  folgt,  dass  vor  dem  XXIII  ein  grosses  Opfer 
gebracht  war.  Eine  Behörde  von  vielen  Mitgliedern  o[i  [sgojnotoi,  lin.  9 
hatte  dabei  mitgewirkt;  das  Opfer  galt  tm  [dit  tos  2<0T7JQt  xal]  r^  'A^v[u  xfi 
Sai\tBiQ[a\  welche  Ergänzung  durch  n.  793,  10  sicher  ist.  Dies  Opfer  ist  ohne 
Zweifel  am  XIV  gebracht  worden.  Das  Datum  der  Inschrift  ist  sicher,  da 
der  23.  Tag  der  12.  Prytanie  nur  Skiroph.  XXIII  sein  kann.  Auf  den  letzten 
Jahrestag  (Stark  zu  G.  A.  62,  21)  kann  die  Inschrift  gar  nicht  bezogen  werden. 
*)  Auf  einem  Ehrenscssel  Philol.XIX  p.362  n.20  lEFESlS  J102JI02 
JSSITEPOS  I  KAI  A0ENAZ  2SITEIPA2.  Hier  ist  das  doppelte  JI02 
sonderbar.  Es  scheint,  dass  man  vom  Disoterienfeste  des  Zeus  sprach,  obwohl 
in  „Disoterien"  schon  Zeus  enthalten  ist,  und  dass  man  so  aach  zu  einem  Zeus 
Zeussoter  kam.    Vgf.  Vischer  im  N.  Schweiz.  Mus.  III  p.  48  die  2,  Note. 

**)  Rang.  n.  764  (s.  vorhin  Note*).  Die  belobte  Opferbehörde  bestand,  nach 
dem  Namen  verzeich  niss  (siehe  Rangabä  II  p.  414),  aus  wenigstens  13  Mitglie- 
dern; vgl.  Ros?  Demen  p.  40  und  oben  S.  314,  Note*. 

***)  Ar.  Nnb.  984  ecQxata  ys  xal  JiTCoXidSrj  nccl  xBtzCymv  dvocfisata  xal 
KritiBlSov  xal  BovtpovCaov, 
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tov  ac3t'qQog  aQyvQiov  teXstv  totg  xcctcc^xsvd^ov^v  xal  HO0iiov(fi 
tov  ßtondv  H,  r.  A. 

Die  Ortsbestimmung  des  Opfers  für  Zeus  Soter  und  Athena  So* 
teifa  ist  sehr  schwierig.  Die  6toä  hlsv^SQvog  hat  tielleicht  am 
meisten  für  sich.  *)  Nach  den  Buphonien,  die  auf  der  Burgfläche 
vor  sich  gingen,  waren  die  Feiernden  hinabgestiegen  zum  Prytaneum. 
Um  die  noch  übrigen  Festacte  (Disoteria)  zu  absolvieren,  stiegen  sie 
nicht  wieder  auf  die  Burg,  sondern  benutzten  jene  Stoa. 


Betrachtung. 

Die  Bupbonien  sind  ein  Dreschfest.  Der  Ochs,  welcher  an  den 
Getreidekörnern  des  Zeus  frevelt,  thut  das,  was  er  auf  der  Tenne  zu 
thun  pflegt  beim  Austreten  des  Getreides.  Der  Kentriade  muss 
einen  oder  mehrere  Ochsen  um  die  Zfeusslätte  herumtreiben,**)  weil 
es  so  auf  der  Tenne  geschieht,  deren  man  sich  in  der  Buphonienzeit 
bedient,  um  Korn  zu  dreschen.  Dass  schon  geschnittenes  Getreide 
auf  den  Tennen  liegt,  lehrt  das  Festjahr  selbst.  Thargelion  ist  der 
Monat  des  Aehrenschnittes  und  die  Bupbonien  fallen  14  Tage  nach 
Ende  Thargelion. 


•)  Der  Zeus  dieser  Stoa  hiess  auch  Soter,  Leake  Top.  p.  77,  6.  Hier  wurde 
das  schon  erwähnte  Beeret  aufgestellt  (Rang.  II  p.410,  n.  793,  28  [Iv  t]J  avoa 
TOV  Jiog)  zur  Belobung  des  Priesters  des  Zeus  Soter  (ibid.  lin.  13  und  22,. 
Der  Zeus  Eleutherios  oder  Soter  ist  erst  nach  dem  Perserkrieg  (Aristides  bei 
Leake  a.  0.),  wohl  mit  Bezug  auf  die  Schlacht  bei  Plataeae  (Thucyd.  II  71)  auf- 
gestellt, und  das  Soterienopfer  muss  demnach  von  a.  Chr.  479  an  aufgekommen 
sein.  Nach  der  andern  Inschrift  n.  794,  welche  ebenfalls  die  Bnphonien  angeht, 
erfolgt  die  Aufstellung  i[v  rfj  dyoQoiJy  eine  Ortsbestimmung,  die  völlig  auf  Er- 
gänzung beruht.  —  Man  hat  auch  den  Tempel,  welchen  Zeus  Soter  mit  Athena 
im  Piraeus  hatte,  vorgeschlagen,  Böckh  St.  H.  II  p.  255  a.  A.;  Siebeiis  p.  4  zu 
Pausau.  Att.  1,  3  Die  Versenkung  des  Beils  in  die  See  konnte  veranlassen 
ans  Gestade  zu  ziehen.  Indess  dürfte  doch  der  Aufstellungsort  von  Rang.  n. 
793  beachtenswerther  sein.  Für  die  Bevölkerung  wäre  es  das  bequemste  ge- 
wesen, wenn  man  alle  Soter-Stätten  von  Athen  zugleich  benutzt  hätte,  also 
auch  die  im  Piraeus;  doch  hat  Plutarch  Dem..  27  nur  von  Einem  zu  schmücken- 
den Zeus- Altar  gesprochen. 

*•)  Sartorius  von  Waltershauseu  über  sicilian.  Ackerbau  p.  15:  Das  mit 
kleinen  Sicheln  abgeschnittene  Getreide  wird  auf  einen  flachen  etwas  geebneten 
Boden,  auch  wohl  auf  die  Chaussee  gelegt,  worauf  zwei  an  eine  Stange  gebun- 
dene Ochsen  im  Kreise  herumgehen,  das  Stroh  zertreten  und  so  das  Getreide 
ausdreschen.     Vgl.  Voss.  Ldb.  p.  101  zu  Virg.  G.  I,  178. 
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Die  Begehungen  des  XII  und  XIH  (Shirophorien  und  Arrhepho- 
rien)  scheinen  ursprünglich  Nebengebrauche  des  Dreschfestes  ge- 
wesen zu  sein,  später  aber  sich  selbständig  entwickelt  zu  haben,  der 
eine  zum  Beschirmungsfeste  des  Oelbaus,  der  andere  zu  Todlen- 
bräuchen  für  den  am  XIII  gestorbenen  Landesheros  Erechtheus, 
welcher  am  Tage  vorher  (am  XII)  durch  seinen  Priester  (bei  der 
Skirophorienprocession)  repräsentiert  worden  war.  Als  Erechtheus 
noch  den  Kornhalm  symbolisch  darstellte,  waren  die  Gebräuche 
des  XII  und  XIII  ebenfalls  agrarisch  und  in  engerem  Verhältnisse 
zum  Hauptreste  (den  Buphonien).     Siehe  oben  S.  448. 

Ganz  zerschnitten  ist  das  Band  zwischen  dem  Hauptfest  und 
den  Nebenfesten  auch  später  nicht.  Pausan.  Att.  24,  4  verschweigt 
absichtlich  die  Erklärung  der  Gebräuche  des  Dipolienfestes  (ri}t/  i^* 
a'irots  ^syofievijv  cckiav  ov  yQaqxo),  wahrscheinlich  weil  sie  mit 
dem  mystischen  Erechtheus  und  den  Arrhephorien  zusammenhingen, 
also  nicht  blos  (ibtcc  tä  (iviStrJQLa  =  aQQfjq)6Qtct  (s.  S.  444),  son- 
dern auch  im  Zusammenhange  mit  den  nächtlichen  Erechtheusmy- 
sterien  begangen  wurden.*) 

Den  Skirophorien  mag  das  Herkommen  zu  Grunde  liegen, 
während  das  Getreide  auf  den  Tennen  lag,  den  Zeus  um  beständige 
Witterung  anzugehn,  und  deshalb  mit  dem  Widderfell  Sühnumzüge 
zu  halten.  Die  Skirophorienprocession  ist  ein  solcher,  eine  beson- 
ders feierliche  ä7todL(m6[i7tri6ig,  die  in  historischer  Zeit  einem  spe- 
ciellen  Object,  dem  Schutz  der  Olive  gewidmet  wurde.  Aber  auch 
in  dieser  speciaiisierten  Form  hatte  der  Sühnumzug  des  XII  noch 
Bezug  zu  den  Buphonien.  Dies  geht  aus  einem  merkwürdigen  Dogma 
hervor:  alsAtheija  und  Poseidon  stritten,  versprach  jene,  wenn  Zeus 
für  sie  entscheide,  dem  Sladtschützer  das  erste  Opfer  am  Altar**) 
(Hesych.  v.  jdtdg  d'axai]  Küster  zu  Suidas  v.  jdtog  tfr^tpog,  wo  das 
Opfer  nur  das  Buphonien-Opfer  sein  kanp;  es  heisst  da  t6  tov  IIo- 
hscjg  IsQstov  TtQcStov  d'veöd'aL  snl  ßcj^ov).  Der  Sieg  der  Athena 
ging  also  den  Buphonien  voran,  und  Athena,  die  als  Schöpferinn  der 
Olive  diesen  Sieg  gewann,  feierte  sich***)  in  dieser  ihrer  siegreichen 
Eigenschaft  am  XII,  s.  S.  209. 


'  *)  Ob  wegen  des  Zasammenhangs  der  Buphonien  mit  Erechtheus  in  der 
historisierenden  Sage  l)ehauptet  wird,  unter  Erechtheus  habe  der  erste  Ochsen- 
mord stattgefunden,  lässt  sich  nicht  entscheiden;  möglich  ist  es. 

••)  Dasselbe  Verhältniss  wiederholt  sich  örtlich.    Die  Oclbaumschöpferinn 
ist  in  der  Nähe  des  Zeus  Polieus,  der  für  sie  entscheidet,  Pausan,  Att.  24,  3. 
***)  Vielleicht  auch  wurde  den  zwölf  Göttern,  die  zu  Gericht  gesessen  und 
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Durch  den  Sieg  über  Poseidon  und  die  Schöpfung  der  Olive  ge- 
wann Athena  erst  ihre  hohe  Stellung  als  Obergöttin  im  Lande  Attica, 
der  sich  sowohl  Poseidon-Erechtheus  als'ApoUon  unterordnen  musste. 
Im  Skirophorienzuge  war  also  die  göttliche  Landesmutter,  in  ihrer 
ganzen  Hoheit  vertreten,  die  Mutter  mit  ihren  beiden  Söhnen.  Der 
Priester  des  Poseidon  Erechtheus  musste  vielleicht  den  Schirm  tra- 
gen,*) um  den  Sieg  der  Göttinn  zu  bestätigen.  —  Die  Dogmen,  auf 
denen  dies  Ritual  basiert,  haben,  obwohl  zum  Theil  alt,  ihre  Ab- 
rundun^  erst  in  historischen  Zeiten  gefunden. 

Im  weiteren  Verlauf  mehrte  sich  ohne  Zweifel  die  Geschieden- 
heit der  Feste  des  XII,  XIII  und  XIV,  zumal  als  das  grosse  Speise- 
opfer für  Zeus  Soter  die  alten  Buphonienbräuche  in  den  Hintergrund 
schob  und  aus  dem  agrarischen  Buphonienfeste  immer  mehr  ein 
politisches,  ins  öffentliche  Leben  hineingezogenes**)  wurde. 


sich  für  Atheoa   erklärt  halten   (Apollodor.  III ,  14,  1)   bei   der  Gelegenheit 
gedankt. 

*)  Harpocr.  p.  168  sagt :  noii^ovöi  ds  tovto  (ro  amadsiov)  ^Etsoßov- 
radcti.     Da  nun,  um  alle  drei  durch  den  Schirm  zu  bedecken,  doch  wohl  einer 
von  den  dreien  diesen  in  der  Hand  trug,  so  kann  nur  der  Priester  des  Poseidon 
Erechtheus,  ein  Butade  (s.  S.  451),  zum  Schirmtrager  gemacht  werden. 
**)  Vermuthlich  seit  479  a,  Chr.,  s.  S.  4ö3  Note»*. 
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der  gr.  Dionysien  395 ;  der  Thar- 

gelien  423  f. 
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Amazonen,  Todtenopfer  280. 
ifißgoaCcCy  Lenäentag?  340  Note**. 
Ammon,  Opfer  114  Note**. 
Amphictyouie  des  Poseidon  27  f. ;  des 

Apoll  49. 
a(ig>i(pmvrsg  404. 
a(iq>i9ccXstg  273. 
Amulete  253  Note*. 
avccßdtrjg  153. 


avaQQVötg  307  ff. 

avaörcetoi  404. 

andabata  154  Note. 

Anfangsmonat,  siehe  Neujahr. 

avoSog  der  Thesm.  298  f. 

Antinoeen  in  der  Stadt  61  Note**; 
332;  397. 

^Avxlvoog  %oqBLog  266. 

Anthesterien.   Namen  für  Theile  des 
Festes,  nebst  Kalenderzeit  345  ff. 
Namen  für  das  ganze  Fest  347  ff. 
Zeit  im  Sonnenjahr  21  Note,  100 
einst  ohne  Bacchus  19  ff. ;  bacchi- 
sche  Anth. ,  Fest  des  Gottestodes 
69,  vgl.  378;  unter  Herrschaft  der 
Trieteris  73;  Feier  der  drei  Fest- 
tage 349  ff.;  Deutung  369  ff. 

Aphrodite  OvQavlcc  phönicisch  18, 
vgl.  19  Note;  Nemesis  zugenannt 
210Note;  37;  noQvrf  314Nüte***; 
Tempel  iv  Krinoig  447 ;  der  andere 
Tempel  vielleicht  bei  den  Apatu- 
rien  benutzt  312:  IIccvStKiog  113; 
314  Note  ***;  'EmxqctyicL  401; 
vgl.  402. 

Apaturien.  Name  317;  Stiftung  34; 
vgl.  Ghaliieen ;  von  allen  Phratrieu 
begangen,  siehe  Phratrien;  um 
Wintersanfang  35  Note*;  Kalen- 
derzeit 302  ff.;  im  Prytaneum 
305  f. ;  Feier  306  ff. ;  Schluss  der 
Feier,  siehe  Hephästien;  ange- 
lehnte Festacte,  siehe  Peplos,  Chal- 
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keen ;  Programm  315 ;  Alterthüm- 
lichkeit  der  Apat.  316  f. 

Apoll  bei  Athen  nicht  so  wie  Arte- 
mis an  alte  Ortsnamen  geknüpft  49 
Note  ** ;  in  mehreren  Gülten  jün- 
ger als  Artemis  52»  vgl.  316;  am- 
phictyonisch  49;  'durch  8  Monat 
durchgeführt  54;  Epimenien  105 
ff.,  207 ;  ob  auch  im  Winter  ver- 
ehrt? 107  Note.  — 

Apoll  in  Beziehung  zu  Poseidon 
49;  zu  Theseus,  parallele  Opfer- 
tage 106;  nicht  mit  den  Erdgott- 
heiten vereinigt  im  Skirophorien- 
feste  442  Note  *. 

^Ayvuvg,  seit  Solon  52  Note. 
'^^«Itxaxoc  421  Note*.  BotiSgo- 
fiiog  49;  211.  J'^Xiog^  bei  den 
Thargelien  50;  kein  Delion  51. 
Jelfpiviog,  amEuripus  1 ;  Goloni- 
sationsgott  48  Note;  seit  wann 
athenisch  49  Note*;  bei  den  Del- 
phinien  400  ff.;  bei  den  Tharge- 
lien 421  Note**.  'Ej3Jo>fto?106f. 
^EKCixo^ßctiog  ?  105.  Kvvviog 
103  f.  mo^r^iog  106.  OvXiog 
400.  TLotxQwog  der  pythische 
Apoll,  aus  Marathon  51  f.;  ihm 
wurden  die  Epiphanien  59,  die 
siebenten  Monatstage  107,  und  die 
Thargelien  421  Note*.  424,  be- 
gangen ;  Ap.  Patr.  bei  den  Apatu- 
rien  310,  316;  Gleichstellung  mit 
Erechtheus  417  Note*,  456.  Hv- 
^log,  siehe  vorher  TLaxq^og, 

anoßazrig  153  f. 

Archegetis  406  Note*. 

Archiiochus  297. 

uQxi&ifOQog  bei  den  Eleusinien  250. 

Archonten,  Ehrengäste  bei  den  Pan- 
athenäen  174.  Der  erste  Archon 
verwaltet  die  gr.  Dionysien  396f. 
und  Thargelien  424,  vgl.  59.  Der 
Arch.  Basileus  hatte  die  Mysterien- 
polizei 240  f.;  war  [nach  Poll.  VlII, 
90]  Vorstand  der  Lenäen  342 
Note ;  opferte  vielleicht  an  den  Pi- 
thögien  350  f. ;  leitete  das  Choen- 


Gelage  364 ;  auch  wohl  die  Chy- 
tren  369;  vielleicht  die  Diasien 
386  Note*;  wählte  die  Arrhepho- 
ren  446  Note  *.  Der  Arch.  Pole- 
marchos  opferte  derArtemis213f. 
und  bei  den  Epitaphien  281.  Arch. 
einer  Zunft?  268  Note*. 

Areopag  Sitzungstage  17;  panathen. 
Nebenopfer  18  Note*,  177,  192; 
Gottheiten  des  Ar.  am  Parthenon 
193 ;  vielleicht  nächtliche  Bräuche 
171. 

Argeer,  Binsenpiippeu  30  Note. 

Ariadne,  359  Note**,  401. 

aQUZEVHV  406  f. 

uQOxoi,  heilige  Pflüguugen,  218  N.*, 
221  Note*;  der  c?p.  vno  noliv  9 
Note*;  vgl.  Eleusinion. 

Arrhephoren  446  ff.;  nicht  auf  die 
Deipnophorie  zu  beziehen  273 
Note*. 

Arrhephorien  älterer  Gestalt  agra- 
risch, Theil  der  Buphonien  13. 
jüngerer  Gestalt  auf  den  Tod  des 
Heros  Erechtheus  bezüglich  37, 
42  Note;  Bräuche  443  ff.  [Polcm. 
in  Schol.  Soph.  O.  C.  100.] 

Artemis.  Culte  der  attischen  Ost- 
küste 1;  in  mehreren  Festen  ist 
Artemisdienst  das  ältere  Element, 
siehe  Apoll  z.  Anf.;  Art.  in  den 
Erechtheus-Kreis  gezogen  48,  405 
Note*,  407  f.;  Aenderungen  seit 
der  Perserzeit  407 ;  Menschenopfer 
420  Note**;  Art.  hatte  an  den 
Thargelien  Theil  415. 

^AyqoxBQcc  vor  Apoll  verehrt; 
ihr  Frühjahrsfest  antiquiert  49; 
Herbstfest  der  Agr.  211  ff.  'Aql- 
GxoßovXri  410.  BqfxvQ(ovla,  Braur. 
und  Munychia  früh  gestiftet  18  f.; 
Feste  beider  Artemiden  gleich- 
zeitig 404:  Braur.  auf  der  Burg 
407;  bei  den  Plynterien?  438. 
JeXfpivUt  Gottinn  desDelphiuien- 
festes,  vor  Apoll  verehrt  49.  400  f. 
bei  den  Thargelien?  421  Note**. 
JUxvvva  400  Note*.     Evxliut 
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4lONote**;  vgl.377.  Mowvxlccs, 

Munychien.  OvUa400.  EeXctacpO' 

Qog  410  Note**.   ^tögrpoQog  411. 

Asklepieen,  siehe  Asklepios,  am  VIII 

Elaph.  gefeiert. 
Asklepios  gefeiert  am  XVIIl  Boödro- 
mion  72;  Opfer  am  städtischen 
Asklepios -Tempel  251:  Incuba- 
tion?  253;  am  VIIIE]apheboIion72 
Note  * ,  391 ;  bei  den  AiavxBloig 
411.  am  XVIII  Munychion?  412. 
a<i%(oXi€iiuv  im  Theater  361  Note  * ; 

unaltisch  364  Note***. 
Athenäen  314  Note*. 
Athena  früh  individualisiert  2;   Epi- 
menien  3. 

Ath.  und  Zeus  4;  bei  den  Apa- 
turien  309,  den  Skirophorien  442, 
454ff.,  den  Euphonien  454ff.,  vgl. 
452  f. 

Ath.  und  Gaea.  Monatstage  4; 
einst  im  Erechtheum  vereinigt? 
436  Note**;  siehe  Doppelopfer. 

Ath.  und  Hephäst ;  agrarisch 
8 ;  ins  Persönliche  gezogen  41 
Note.  312,  314,  408;  Ath.  Tochter 
des  Hephäst  83. 

Ath.  und  die  Eumeniden  5,  17, 
171  Note*. 

Ath.  und  Poseidon,  Cohflict27; 
Spur  davon  im  Kalendertage  der 
Panathen.?  39  Note**;  in  der 
Buphonien-Legende  455. 

Ath.  und  Apoll,  Menschenopfer 
13. 

Ansehen  des  Athenacults  40, 
Rückschritte  85  ff. 
.  Die  Hauptgeborene  Ath.  nicht 
alt  inr  Gultus  81 ,  83 ;  zu  Wagen 
nach  anfänglicher  Vorstellung  172 
Note**;  nicht  den  ganzen  Fest- 
kreis betreffend  83. 

Siebenzahl  im  Athenadienste 
174Note;  Zweizahl  gewisser  Func- 
tlonärinnen  436  Note  **. 

Ath.  der  Mond  172  Note. 

^'AyQCiv  Xoq  436.  ^AQXfjyirig  406 
Note  *.     'Egyavrf  313.     'Htpai- 


(Sxla  314,  408.  '2r«»v/a  128  Note. 
NlKtf,  panathen.  Voropfer  195 
Noten  *  und  **.  UoiQd'ivog, 
Reichsgdttinn86;  Göttin  der  gros- 
sen Agonen  195.  Ilohdg  Göttinn 
des  Erechtheuskreises  40 ;  in  histo- 
rischer Zeit  minder  angesehen86; 
ihr  wird  die  Hecatombe  179  N.**, 
am  grossen  Altar  195  Note***, 
dargebracht;  ihre  Priesterinn  447 
Note  *,  im  Skirophorienzuge  456. 
ÜKiQccg  Olivenschützerinn  54,  442 ; 
ihr  phalerischer  Dienst  ist  der 
ältere  54  f.  ümsigcc  4b2f,  'Tyieia, 
panathen.  Voropfer  177.  192,  195; 
Bild  der  Hyg.  193. 

Athlothesie  bei  den  kl.  Panathenäen  ? 
125.  127. 

Athlotheten-Inschrift  151. 

Attica.  Sonderentwickelung  der 
Landestheile  1 ;  Hypothesen  der 
Alten  darüber  27  Note  **;  Einigung 
40;  die  Einigung  mehr  religiös 
als  politisch  84  f. 

Augen,  der  Athena  geweihet  438 
Note  **. 

Bacchus ,  den  Zeus  verdrängend  19, 
78;  den  Apoll  beeinträchtigend  58 
ff.;  86  f.;  271;  mit  ihm  identifi- 
ciert  59;  vgl.  255  Note  ***.  275; 
mit  Demeter  vereinigt  62  ff.; 
Feste  dem  Weinbau  im  üngeföh- 
ren  angeschlossen  67  ff.,  doch  zu- 
nächst durch  die  Anthropisierung 
des  Weinbaus  im  Kalender  fixiert 
373,  vgl.  67  Note;  B.  erzeugt  72, 
378;  siebenmonatlich  67  f.,  328; 
neunmonallich  69,  319,  323;  der 
durch  zwei  Geburten  vollendete 
B.heisst  sowohl  selbst  Dithyrambos 
323,als  auch  das  Loblied  auf  ihn330; 
vgl.  327  f.,  342;  B.als  junger  Zeus 
inthronisiert  371 ;  ermordet  372  f. 
Heiligthum  in  Limnae  s.  Le- 
naeon. 

'EXsv^SQSvg  353,  357,  361,  370 
Note  *,  371,  302.     Aiiivaiog  362 
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Note**.  Mt^Lavatyiff 317.  Msknd- 
fA€i/og266.  NviSriiog  372  Note*,  o 
iv  ÜBigccui  Jtowöog  331  Note  **. 

Bader,  bei  denEleusinien,  kfinstliche 
255  Note*;  natürliche  248;  bei 
den  Thesmoph.  am  Ufer  von  Hali- 
mus  208. 

0  ßaaiXBvg,  siehe  Archonten. 

ßaölhvva,  Goltestrauung357ff.  371. 

Bendideen,  bezogen  auf  Erechtheus 
86.  408.  426;  Feier  425  f. 

ßoagxog  257. 

Bo€dromia  211  ff.;  vgl.  280  Note**. 

BoSdromion,  nachmals  Anfangsmouat 
214;  vgl.  Neujahr. 

[Nach  den  beiden  „Brachstük- 
ken  attischer  Festkalender^'  bei 
Ross  Deinen  p.  30  ist  das  heca- 
tombaonische  Neajahr  in  Athen 
damals  erloschen  gewesen,  und 
ein  boedromisches  an  die  Stelle 
getreten.  Der  Anfang  mit  dem. 
Boedromion  scheint  hier  nicht  als 
ein  bloss  gymnisches  Neujahr 
(Böckh  C.  f.  1  n.  270  p.  375;  E. 
Curtius  Gott.  Nachr.  1860  Dcc. 
p.  334)  aufgefasst  werden  zu 
können;  auch  dürfte  der  Fortbe* 
stand  eines  zweiten  (hecatombäo- 
nischen)  Neujahrs  noch  neben 
jenem.directer  Beweise  bedürfen.] 

Bootes.  Sternbild,  in  älterer  Zeit 
agrarisch,  später  bacchisch  aufge- 
fasst 22  f. 

Brauron  Lage  122  Note*. 

Brauronien.  auf  Erechtheus  bezogen 
10;  behaupteten  sich  unverändert 
84 :  in  Brauron  begangene  409  f. 
und  städtische  Br.  405  Notef;  407. 

ßovXevtriQiov  in  Eleusis  232  Note  *. 

ßovg>ov6iv   450. 

Buphonien.  Name  453;  B.  undArrhe- 
phorien  Feste  des  Erechtheus- 
kreises  7;  die  Kalenderzeit  der 
B.  aus  hohem  Alterthum  beibe- 
halten 4;  in  derDreschzeitl3Note, 
56  Note.  454;  Bräuche  449;  Zu- 
sammenhang mit  den   Skiropho- 


rien  und  Arrhephorien  455  f.; 
Uebergang  der  einst  agrarischen 
B.  in  ein  Staatsfest  456. 

Ceramicus.  unter  K. 

Ghalkeen ,  agrarisch .  Pflugfest  7  f. ; 
Fest  der  Zeugung  des  Erechtheus 
den  Apaturien  angeschlossen  34. 
312;  auf  Athena  Hephästia  bezo- 
gen 314.  vgl.  83;  Bräuche  311  ff. 

Charisteria  217. 

Chloren  späterer  Name  eines  Theils 
der  Procharisterien  9  Note  ***. 
43  Note  *. 

Choen.  älteste  22;  das  bacchische 
Ghoen-Gelage  360  ff.;  s.  Anthe- 
sterien. 

Chor,  cyclischer  an  den  Panathenäen 
170;  an  den  Thargelien  423  f. 

Chytren.  Name  24.  vgl.  367  Notef; 
345.  349;  älteste  Chytren  21  f.;  die 
Gh.  jüngerer  Zeit  betrafen  die  Lei- 
den des  Bacchus  330  Note**.  372  f.; 
Bräuche  365  ff.  [Philoch.  in  Schol. 
Soph.  0.  G.  100] ;  s.  Anlhesterien. 

Xvxga  366  f. 

Xvrgivot  ccy&vsg  368,  391  Note*. 

Githerspiel  bei  den  Panathen.  der 
Flöte  vorangehend  139  Note  ff, 

Gimon.  unter  K. 

Gonnidas.  unter  K. 

Daduchen  reichen  bis  ins  IV.  Jahrb. 
post  Ghr.  63  Note*;  Bang,  Her- 
kunft. Kleidung  233  f.;  sie  hand- 
habten das  Dioskodion  440. 

Daduchinn?  237. 

Daeira?  254  Note**.  331. 

daeiglzfig^  SsiQtxig  254. 

daizQol  451. 

Deipnophoren .  einst  im  Dienste  des 
Apoll  271;  auch  deipn.  Knaben 
273  f.;  Frauen  beim  Theseeu- 
schmaus  277,  vgL  274  Note;  im 
Athenadienst?  273  Note  *. 

dsKarevstv  406  Note  *. 

deKctrtj  TtQorigcc  s.  Monatstage. 

Delien  v.  Pisistrat  gefeiert  84;  Theorie 
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nach  Delos  402  f. ;  den  Thargelieu 
parallel  415,  425;  s.  Penteleris. 

Delion  s.  Apollon  Delios. 

Delphi.  Delphische  Entscheidungen 
im  Erechtheus-Dienst  39,  vgl.  188; 
Beziehungen  des  Pisistrat  zn  Del- 
phi 84. 

Delphiuien,  Seeausfahrtsfest,  Zeit  im 
Sonnenjahr  48  Note,  100;  Bräuche 
398  ff. 

Delphinion,  Ort  des  UerriQLav  zt&i- 
vai^  399;  Gericht  daselbst  400  f. 

Demarchen  180. 

Demeter  nicht  unter  den  uralten  Gott- 
heiten des  att.  Festjahrs  7;  in  den 
Zeiten  der  Wanderungen  gestiftet 
29,  s.  Thesmophorien.  'Axala  s. 
Achaja.  Xkori,  Stiftung  des  Opfers 
am  VI  Thargelion  36,  54;  dies 
Opfer  verschieden  von  denChloeen 
9 Note***;  am  Vorabend  der Thar- 
gelien  416.     Nia  JfjfirjxriQ  237. 

Demetria,  Name  des  eleusin.  Agons 
263;  der  gr.  Dionysien  61  Note  **. 

Demetrias ,  Taguame  376. 

Demophon  Pflegling  der  Demeter  64 
Note,  239  Note  **. 

Sohn  des  Theseus  432;  sein 
Fest  265. 

drifioaioi  419  Note  *. 

dri(ioteh]g  307  Note  *. 

Diasien  älterer  Gestalt  an  Stelle  des 
anthester.  Bacchusfestes  19;  Zeit 
im  Jahr  20  Note;  Bräuche  23  ff., 
vgl.  382  f.;  jüngerer  Gestalt,  Be- 
nennung 385  Note  *;  Bräuche 
379  ff. 

Diobelie  351  Note  *;  307  Note  *. 

Dionysien  sind  Weinfeste  327 ;  Grund- 
lage die  Weinbereitung  44  f. ;  die 
ländlichen  sind  die  ältesten  44,  die 
grossen  die  jüngsten  58  Note  **; 
die  Lenäen  später  als  die  Anthe- 
sterieu  recipiert  341. 

Ländliche  D.  Namen  325,  327, 
329;  Zeit  im  Jahre  44  Note;  45 
Note  *;  nicht  trieterisch  73;  Ka- 
lenderzeit 323;    die  ländlichen  D. 


sind  nicht  Weinlesefesle  324  ff.; 
Feier  329. 

Grosse  D.  einst  ApoUonsfest  59; 
als  Bacchusfest  dem  älteren  Dog- 
ma widerstreitend  69 Note*;  Um- 
taufungen 61  Note  **;  Zeit  im 
Jahre  60  Note**,  100,  395  Note 
***;  wurden  allgemein  hellenisch 
87,  394;  Kalenderzeit  387  ff.,  vgl. 
394  f.;  Feier  391  ff.;  Verwaltung 
396  ff. 

Brauronische  D.  409. 

Jiogxddiov  bei  den  Eleusinien  245 ; 
beim  Zeusfest  im  Maemacterion 
317  f.,  321 ;  vom  Diasienopfer  386 
Note  **;  bei  den  Skirophorien 
440  f.,  455. 

Dipolien  s.  Buphouien. 

6i,g)go<p6QOi  181. 

Disoteriou  450  Note  **. 

Disoteria  453. 

Dithyramb  s.  Bacchus. 

dohxog  145  Note  **,  146. 

Doppelopfer  im  Athenacult  17,  152; 
in  Ilios  196  Note  ***;  vgl.  417. 

doQJtla  305,  307. 

Dreifuss  apollinisch  und  bacchisch 
423;  vgl.  59.  396. 

ÖQcifiEvu  in  Eleusis  261. 

öcDÖSKcctg  178. 

£cho,  ein  Ort  in  Attica  252. 

iyyQcc(pa£  306  Note  **,  435  Note  *. 

elKocdeg  s.  Monatstage. 

Eirene  bei  den  Synökien  112  ff. 

Eiresione  bei  den  Panathen.  194;  am 
VII  Pyanepsiou  271 ;  die  Eir.  viell. 
vom  Tempel  der  Athena  Skiras 
mitgenommen  275  f. 

inKkrjöia  iv  Jiovvaov  388  Note. 

Eleusinien  älterer  Gestalt  ohne  Bac- 
chus 64;  lenzliche  Correlatfeier? 
65;  Männern  früh  zugänglich  66. 
Eleus.  jüngerer  Gestalt  Geburts- 
fest des  siebenmonatlichen  Bacchus 
68;  zwei  Stufen  der  Weihe  72; 
Zeit  im  Jahre,  Weinreife  67  Note, 
Aequinoctium   73;     Kaienderzeit 
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222  ff.;  Personal  233  ff.;  Feier 
243  ff.;  Uebersicht  2C8  f. 

Eleusinier  und  Athener  im  Gottes- 
dienste geeinigt  62  f. 

Eleusinion  Lage  249  Note,  vgl.  190; 
erhaltenes  Fragment 231  Note;  bei 
den  Thesmophorien  benutzt?  299. 
[Vielleicht  ist  der  a^ro^  vno 
TToItv  auch  auf  das  E.ZQ  beziehen, 
abgesehen  Ton  alten  Zeiten,  in 
denen  alle  agrarischen  Gebräuche 
dem  Athena-  und  Erechtheus- 
Dienste  angehorten.] 

Eleusis,  Vorthelle  der  geogr.  Lage 
65;  Bauten  378. 

Epheben  342  Note,  393,  411,  492. 

Ephebeueid  435  f. 

inißdam:  ygl  309,311. 

iiclßoiov  s.  Doppelopfer. 

iitl  ßoDfia  s.  Altarpriester. 

Epicur  s.  'EmKOVQog. 

Epidauria  Auferstehungsfest  72 ;  vor 
dem  Zuge  nach  Eleusis  224  Note 
***,  am  XVlIIBoedr.226;  Bräuche 
250  ff. 

^EmKOVQOg,  Epicurs  Geburtstag  334  f. 

inifieXfircil  r(ov  (ivattiQCcDv  Admini- 
strativbehörde  240  f.;  Epimelet 
einer  Zunft  267;  die  Weinwarte 
bei  den  Apatur.  Messen  so  308; 
neben  dem  ersten  Archon  424. 

Epimenides  Beformator  52  ff. ;  viel- 
leicht Stifter  der  kl.  Mysterien  62 
und  der  Proerosien  76;  Bild  in 
Agrae  377. 

Epiphanienfest  des  Apoll  im  soloni- 
scheu  Festjahr  58  ff.;  Zeit  im 
Sonnenjahr  60  Note  ** ;  Kalender- 
tage unsicher  61  Note  **♦ ;  Ueber- 
gang  in  die  grossen  Diouysien59. 

'EitCaKiQa  441  Note  **. 

Epitaphien  seit  den  Perserkriegen 
88,  215;  Bräuche  278  ff. 

Epitaphisdie  Beden  215  ff.,  279  ff. 

Erechtheum,  Grab  15  Note;  bei  den 
Plyuterien  benutzt  433. 

Erechtheus  Sinnbild  des  Korns  5; 
nicht  als  Quell  zu  deuten  5  Note, 


6  Note,  37 Note;  Feste  dem  Korn- 
bau angelehnt  6;  agrarischer 
Erechtheuskreis  7  ff. ;  die  Grund- 
idee mit  der  der  Eleusinieu  ver- 
glichen 88  Note. 

Person  7 ;  vgl.  Poseidon  Erech- 
theus; Festkreis  des  persönlichen 
Er.  33  ff.,  407  f.,  437  ff..  455  f.: 
als  Schlange  vorgestellt  37;  Pan- 
athenäenstifter  39 ;  mehrere  Müt- 
ter 41  f.;  von  Kauephoren  getra- 
gen 405  Note  *,  vgl.  407. 

zurückgedrängt  im  Gottesdien- 
ste durch  Pisistrat82;  am  Parthe- 
nonwenig hervortretend  83  Note*; 
durch  die  Vorstellungen  von  The- 
seus  verdunkelt  86;  mit  Apoll 
gleichgestellt,  s.  ApoUou  Patroos. 

Eros  Altar  312  Note  * ;  Erzeugung 
344  Note  *. 

iQöfjcpoQta  448  Note  *. 

Euandrie  der  Panathenäen,  nachpisi- 
stratisch  167;  zwiefach  168. 

evxaQiatrii^ia  kein  Fest  263. 

Evödvefioi  eleusinisch?  235;  Myste- 
rieuboten  244. 

EvKlsia  später  von  Artemis  ver- 
schieden 410  Note  **. 

Eumeniden.  Schlucht  2;  Gultusl71; 
eine  Eumenide  am  Parthenon  ge- 
bildet 192  Note,  193.  Vgl.  Athena. 

Eumolpiden.  Aus  ihnen  der  Hiero- 
phant  233 ;  Eumolp.  und  Keryken 
244,  vgl.  235;  und  Philliden  238 
Note. 

Evvstdai  266,  vgl.  268. 

Evvo(jLla  410  Note  **. 

Eurysaces,  Altar  355. 

Exegeten  245  Note. 

Familienculte  3. 

Feigen.  Zeit  der  Reife  im  Sonnen- 
jahr 35  Note  **;  um  Artemis  zu 
versöhnen  405  Notef;  imrApollo- 
Dienst  417  f.;  Feigenspeise  bei 
den  Plynterien  433  f. 

Ferien  des  Raths  bei  den  Apalurien 
303;  im  Unterricht  351,  355. 


Index. 


463 


Festjahr.  Entstehung  aus  dem  Mo- 
nat 2 ;  cecropische  und  erech- 
theische  Bräuche  im  Gultus  uu- 
terschiedeu  450;  das  agrarische 
Festjahr  (siehe  Erechtheus)  erst 
durch  die  Völkerzüge  geändert  27; 
Reformation  durch  Epimenides  und 
Solon  52;  Pisislratus  fand  die  att. 
Religion  fertig  vor  80;  Eiuwirkung 
der  Perserkriege  87  f. ,  407,  410 
Note**.  454  Note*;  Verfall  128 
Note  *.  —  Uebersichten  des  hi- 
storischen Festjahrs  Tafel  1  zu  S. 
93  und  II  zu  S.  96.  —  Das  Fest- 
jahr von  Geos  dem  attischen  ver- 
wandt 320. 

Feste  fröhlich  oder  traurig  nach  der 
Jahreszeit  58  Note  *,  16;  Fest- 
und  Werkeltage  93  ff.;  Namen 
zwischen  Neutrum  und  Feminin 
schwankend  443  Note**,  345,  vgl. 
344  Note  **;  halbe  Festtage  226. 
337,  390. 

Graea.  Opfer  am  Monatsende  3;  hatte 
verm.  an  den  Chalkeen  und  Pro- 
charisterien  Theil  8:  einst  im 
Alleinbesitz  des  Tempels  derxoi;- 
Q(nQ6q)0g  33  Note  f;  Lage  des 
Tempels  416  Note  **;  Gaea  Mut- 
ter des  Erechtheus  41 .  407.  siehe 
Athena:  Opfer  an  den  Genesien 
210. 

Gamelien,  Stiftung  42;  Hochzeits- 
opfer, Theogamien  343  f. 

Gamelion,  Name  aus  derErechtheus- 
Religion  herrührend  82;  nicht  aus 
Leuaeon  umgetauft  47 ;  Anfangs- 
monat älterer  Zeit  80  f.,  344. 

[Nach  Ahrens  im  Rheinischen 
Mus.  XVIJ  p.  347  fing  das  Jahr 
auf  Samos  mit  dem  Lenaeon  an, 
der  dem  attischen  Gamelion  ent- 
spricht.] 

Genesien,  Name  209;  Todtenfest  und 
Boedromien  210  f. ;  Uebergang  in 
ein  Marathonsfest  212;  Feslzug 
für  Artemis  213  f.;  Parentatioaen  ? 


215 ;  die  Genesien  beerbt  von  den 
Epitaphien  280  Note  **. 

Gephyräer  29. 

Gephyrismen  255  Note  **. 

Geraren,  Namensform  358  Note  *; 
Gebräuche  358  ff. ,  367  f. 

Getreide,  Zeit  der  Wintersaat  16 
Note,  35  Note*.  Beginn  der  Feld- 
arbeit im  Frühjahr  20  Note,  350, 
376;  Zeit  der  Kornreife  11  Note, 
50  Note  **,  99,  402  Note  *;  des 
Dreschens  13  Note,  55  Note  *, 
454;  des  Ernteschlusses  16  Note. 

Getreidescheffel  nicht  symbolisch 
265  Note  *. 

Gottesfriede  für  die  Mysterien  205 
Note  *,  223;  im  Apollodienst  402 
Note  ***. 

Gottestrauung,  s.  Basilinna. 

Gymuischer  Agon  der  Panathenäen, 
Stiftung  117,  123;  bei  den  kL 
Panatheu.  zweifelhaft  124;  Lebens- 
alter derAgonisten  141  f.;  Anord- 
nung der  Spiele  144;  Pause  im 
Agon  146;  Vasen  147  ff.;  Preise 
141,  151  f.;  Ort  ^152;  Zeitdauer 
202. 

der  Eleusinien  263  f. 
der  Theseen  284  f. 

Hadrian  in  die  Mysterien  eingeweiht 

318. 
Hadrianion,  Schaltmond  318  Note  ♦**; 

vgl.  47. 
ayiacpogog  bei  den  Eleusinien  254 

ayvsla  ait   avÖQOg  294  ff. 

aXaös  fivarcci,  der  XVI  Boedromion 
222 Note;  7CQ6gQri0Lg22Q;  Bräuche 
246  ff. 

Halimusische  Mysterien  297  f.  — 
Siehe  Thesmophorien. 

Haloa,  Geburtsfest  des  neunmonat- 
lichen Bacchus  69;  trieterisch? 
73;  mit  dem  Zeusfest  im  Maemac- 
terion  zusammengeworfen  320. 

[Den  überlieferten  Monat  Po- 
seideon verwirft  auch  Ahrens  im 
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Rhein.  Mas.  XVII  p.  332,  will 
aber  die  Haloen  dem  Metagitnion 
▼indicieren.  Die  Begrandung 
dieser  seiner  Ansicht  hat  Ahrens 
noch  nicht  mitgetheilt.] 

üficc^ccj  TOT  in  xmv  ifia^av  340,  vgl. 

^    21;  341;  356;  370;  393. 

äfiilkd  V6C0V  siehe  Regatta. 

Harmodius,  Opfer  au  den  Epitaphien 
281. 

ißd6(ifi  siehe  Monatstage. 

Hecatombäen?  105. 

Hecatombaeon  Name  105;  Anfangs- 
monat 81,  S.Neujahr;  in  Pericles' 
Zeit  nicht  Solstitialmonat  106 
Note. 

Uecatombe  derPanathenäen,  Ort  der 
Darbringung  195  Note  ***. 

Ikzy}  siehe  Monatstage. 

Helenophorien  405,  410. 

Helios  422,  440. 

Hephästien  311  f.,  314. 

Hephästus,  Tempel  bei  den  Apatu- 
rien  benutzt  311;  H.  Ortsname? 
312  Note**;  Feier  derErzeugung 
des  H.  343;  der  Geburt  desH.  und 
der  Zeugung  des  Erechtheus  durch 
ihu  344.     Siehe  Ghalkeen. 

Hermes,  im  Erechtheum  15  Note: 
H.  und  Pandrosos  438  Note  ***. 
'Evayooviog,  Voropfer  bei  den  Eleu- 
sinieii«257.  'iZyt^di/tog  114  Note 
**.  Xd'ovtug  bei  den  Anlheste- 
rien  362,  366. 

Herse  438  Note  ***;  448  Note. 

Hesiods  Hemerologium  3;  Bestimmun- 
gen über  den  Landbau,  Tafel  II 
zu  S.  96,  vergleiche  Index  unter 
Getreide,  Wein,  Seefahrt. 

iavia  zu  Eleusis  239;  im  Prytaneum 
305  f. 

Hesychiden  171  Note  *. 

Ugciy  rä  'EkevCLVo&sv  252  f. 

Hiera  Syke.  Ort  252. 

£eQ€cvkfig  268  Note  **. 

isQslce^  durch  Ttgoßarcs- erkl^i  382. 
Name  eines  Mysterieutages,Boedr. 
XVU  226;  Bräuche  249  f. 


Uqsim  zijg  jdi]iiijtQOg  tuxI  Kogtjg 
238,  321 ;  Jiovvaov  iv  Saxei  365 
Note  *. 

kQBvg  xotv  d'eoiv  236. 

Hierokeryx,  siehe  Keryx. 

IDeromenie  108  Note. 

Hieronyme  Aemter  233  fif,  236  ff. 

Hierophant  233. 

Hierophantinn  236  f. 

Hieropöen,  vierzehn  314  Note  *,  453 
Note  ***;  gewannen  später  an 
Einfluss  175;  ihre  vier  Pentete- 
riden  243;  H.  neben  Phytalideu 
284;'  bei  den  Eleusinieu  242,  257, 
Athenäen  314  Note*,  Buphonien 
453. 

iTUtfiQkc  399. 

Hipparchen  bei  den  Panathenäen  176. 

Hippischer  Agon  der  Panathenäen, 
Stiftung  39  f.,  vgl.  127:  für  die  kl. 
Panath.  nicht  nachgewiesen  124 ; 
kleinere  Hippodromie  jährlich? 
124,  127,  161  Note**;  Grund- 
schema 153;  die  einzelnen  Gattun- 
gen 153  fr.;  Pause  159;  Preise  153, 
160  ff.;  Ort  152.  162;  Zeitdauer 
202,  vgl.  159  f. 
der  Theseen  285. 
der  Apaturien?  310. 

okoTiavtstv  386  Note  **. 

Honorar  zu  den  Ghoen  gezahlt  351. 

Hören  im  Gefolge  des  Bacchus  357 
Note  * ;  neben  (Helios)  Apoll  422. 

Hundsstern,  siehe  Neujahr  und  Apoll 
(Kvvviog). 

Hyakinthiden  435  Note. 

vö^uvog  236.  247. 

vÖQla  als  Preisgabe  169  Note ;  170 
Note*;  183  Note. 

Hydriaphorie  182. 

Hydrophonen  346  f.,  365. 

vfivmöol  und  vfti/ifT^«jfi 268 Note**, 

Hyperborelgche  Erstlinge  50,  218 
Note  t,  402  Note**. 

[Neuerdings  hat  Ahrens  im 
Rhein.  Mus.  XVI},  341  scharfsin- 
nig gezeigt,  dass  die  Hyperboreer 
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=  iteQ^s^ieg  sind ,  Bringer  von 

Opfergabefi.] 
Hyperides  Grabrede  210. 
vOtBQaicL    rav    fivatriQCcov  Raths- 

sitzung  231. 

Jahrmarkt  im  Aiitliesterion  351  f. 

'laxx^yfoyog  254.  230. 

lacclius,  ein  Klageruf  68,  vgl.  Bac- 
chus siebenmonatlicb ;  Procession 
in  bist.  Zeit  jährlich  74,  am  XIX 
und  XX  Boedromion  226  f. ,  vgl. 
223  Note  *;  Bräuche  bei  der  Pro- 
cession 253  (T. ;  Standort  des  lac- 
chusbildes  253  Note  **. 

Joßanx^ia  358  Noten  +  und  ff,  359. 

Ion  marathonisch  49  Note  **,  63. 

Incubationen?  253. 

KdßaQvoi  viell.  semitischer  Name 
30  Note,  31  Note  **. 

KalXi/yhfHa  301 ;  vgl.  295. 

KakkvvzriQia  428  f.;  425  Note  ***; 
432. 

Kanephoren  am  Parthenon  179;  bei 
den  gr.  Dionysien  393. 

Ksvxquiiai  451,  454. 

KsgafistKog^  der  Geramicus,  bei  den 
Epitaphien  benutzt  216. 

KriQv^  der  Mysten  234  Note  **.  358 
Note***:  Abstammung  der  Kery- 
ken  235;  yivog  tcovÄ.  als  Myste- 
rienpolizei 240  f.;  Keryken  als 
Mysterienbolen  244;  x.  navayi^g 
235  NotiB  **. 

KlficDv.  DieOschophorien  vonGimon 
geordnet  57  Note  *. 

Kolakreten  175. 

Koliytos,  ländliche  Dionysien  325, 
331. 

Kowidag,  Todtenopfer  für  Gonni- 
das280. 

Köre.  Die  Basilinna  nicht  als  Köre 
359  Note  **;  K.  bei  den  kl.  My- 
sterien 378.  —  Siehe  Semele. 

xQccdcci  Feigenäste  418. 

KQsavOfila  196,  452. 

K(H)K(avldat>  255  f. 

Mo  mm  sei),  Heortolog'ie. 


Kronien,  älteste  im  Frühling  22;  äl- 
ter als  die  sommerlichen  79;  jün- 
gere ein  satumisches  Idealfest 78, 
111;  agrarisch?  79;  vorcimonisch 
80  Note  ** ;  Kalenderzeit  der  Kr. 
108;  Ort  109;  Opfer  HO. 

KQOvt(ov  108. 

Kronos  einst  neben  Zeus  verehrt  80, 
vgl.  78. 

novfyemztg  309  f..  316. 

K0VQ0tQ6g)0g  Amme  des  Iacchus254; 
Beiname  der  Gaea  s.  Gaea. 

Kybernesien, Zeit  im  Jahr  57 Note**; 
zu  den  Theseusfesten  gehörig 
269  f. 

7iVX£(OV  260. 

xv&QOt  die  Chytren252  Note  f.  332. 

Lampadephorie  siehe  XccfiTttig, 

Lampadum  dies  260. 

Xafiitdg  der  Panathenäen  169  f., 
Epitaphien  282,  Apaturien  siehe 
Hephästien ,  Anlhesterien  356, 
Bendideen  425.  L  bei  den  Le- 
näen?  342.  # 

Leichenrede  s.  Epitaphios. 

Leichenmahl  am  VIII  Pyanepsion 
284. 

Lenäen,  Name  339;  Zeit  im  Jahr  45 
Note**,  323  Note,  100;  einst  im 
Schaltmond  begangen?  46  f.  und 
so  den  Mysterienstufen  augepasst? 
73;  einst  ländlich  332,  339;  Kalen- 
derzeit im  histor.  Festjahr  332  fl*. ; 
Dauer  iu  Tagen  337,  342;  Ort 
338  ff.;  Gebräuche  341  f.  Das 
Trauerspiel  nicht  einseitig  von 
den  Lenäen  abzuleiten  328. 

Ai^vcciov^  TSlievog  und  neqißoXog 
360 Note**,  Bezeichnungen  dieses 
Heiligthums  274  Note  *;  das  Thea- 
ter ohne  nähereBezeichnung  ist  das 
lenäische  357  Note  *;  Festacte 
iitl  Ar^ctL^  336  Note  *;  die  bei- 
den i/ao/ 353  Note*. 

Xr^vog,  bed.  auch  Weinkufe  340  f.; 
Linos  bei  denGyprioten  341  Note. 

Leukas,  Menschenopfer  419  Note  **. 

30 
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XtKva   im  Athenadienst  315  ;    438 

Note**. 
XiKvotpoQog  236. 
Limnä,  Demos?  238  Note  **. 
Linoslied  327. 
Loos-Orakel  441  Note  ***. 
Lustspiel  328.  330. 
Lykabettos,  Entstehuiigssage  36  Note, 

438  Note*;  Oliven  326. 
Lykomiden  bei  den  Eleusinien  234, 

Haloen  321. 

Maemacteria  siehe  Zeusfest. 

fiavteig  bei  den  Panathenäen  174; 
auf  Skiron  441. 

Marathon,  wird  athenisch  51;  Pro- 
cession  dahin  ?  215  Note ;  Schlacht 
bei  Mar.;  Auszugstag  der  Athener 
212  Note;  Dankfest  wegen  der 
Schlacht  211  ff.;  daran  ange- 
schlossene Epimenien  für  Artemis? 
410. 

(ledlxta  ^Eiv  441  Note  *;  vgl. 
Zeus  {MBLXl%iog), 

IIELOV  308. 

Menschenopfer  12,  53,  417  ff. 

(ii(Sog  von  drei  und  fünf  294. 

Metagitnien  205  ff. 

Metagitnion,  Nachbarmonat?  206. 

Meldken  bei  den  Panathenäen  180  ff. 

Metökien  111  Note  ***. 

Monatstage.  Die  gleiche  Phase  hat 
im  Allgem.  gleiche  Bedeutung 
374  f.;  einige  sind  decretenfrei 
94,  107  Note;  gewissen  Göttern 
geweihete  105;  Naturgefühl  bei 
den  letzten  im.  Monat  18  Note  **. 
vovfirivia  dem  Apoll  heilig  105, 
107 ;  von  den  Festen  nicht  über- 
schritten 201 ;  Signal  für  gewisse 
Bräuche  296. 

dswiga  ungünstig  208. 
rghti   der   Athena    heilig   39 
Note  **,  besonders  tq.  q>^lvovzog 
130;  TQ,  im  Profangebrauch  ver- 
mieden 94,  vgl.  294. 

[Auch  far  den  XXIII  und  III 
vom  Ende  scheint  man  den  Aas* 


drack  xqIxvi  durch  gleichbedeu- 
tende andere  Ausdrucke  umgan- 
gen zu  haben  in  öffentlichen  Ur- 
kunden. Velsen^s  Ergänzung 
der  xqixri  qi^lvovxog  im  '^harge- 
lion  (s.  Heortologie  S.  96)  ist 
ganz  unsicher.] 

xBxqig  295. 

Tti fiTtxrj  210. 

fxri/.  Der  VI  ist  der  Artemis 
heilig  398,  doch  in  anderm  Sinn 
als  der  XVI  410  Note*. 

ißdofiri  Tag  des  Apoll  105. 107. 

oydofj  dem  Poseidon  heilig  39 
**,  dem  Theseus  106;  siehe  auch 
Asklepios. 

deTiaxf}  ngoxBQa^  siehe  eiTiaösg, 
IDerXUeingu- 

da>de^ixri  |ter./er  XIII 

^     '  295,  357  Note 

.  ***;  vgl.  219. 

dixofirivlcc  in  schriftlich  374  No- 
te *;  <J.,  Vollmond,  der  XIV,  für 
internationale  Verabredungen  be- 
nutzt 205,  389  f.;  wie  der  Neu- 
mond heorlologische  Grenze  223, 
390;  als  Signal  sowohl  für  den 
Mysterien  frieden  wie  für  die  Feier 
223. 

nitiJtxri  inl  Sixa^  390  f.,  225. 

?XTiy  inl  dexa  112,  223,  376, 
404,  410  Note  *. 

ehctdsg^  der  XX;  pluralisch 
228;  Schmause  der  Epicureer335 ; 
dsTiaxri  nqcniQct  der  XX  335  No- 
te*, 390. 

oyöori  (p^ivovxog  379. 

xQixfi  (p^ivovxog^  siehe  xQixri. 

evrj  xal  via  Opfer  für  Athena 
445;  vgl.  3  f. 
[Movvixla  ist  nach  Ahrens  im  Rh. 
Museum  XVII  p.  364  die  äl- 
tere, Moi;i/v;|;/cir  die  jüngere  Form, 
und  dieser  Beiname  der  Artemis 
local  attisch  (a.  O.  p.  362)  her- 
stammend von  dem  Ortsnamen 
Movvixtcc   d.    h.  Gründung  des 
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als  historisch  zu  betrachtenden  (?) 
Monichos.  —  Sollte  aber  nicht 
das  Wort  M.  semitischen  Stam- 
mes sein,  wie  auch  das  gegen- 
überliegende Salamis  (I.  Olsbaa- 
sen  üb. phÖnic.  Ortsnamen y Rhein. 
Mas.  VIII  p.  331)  semitisch  za 
sein  scheint?  Znrückführnngder 
Artemis  eines  Vorgebirgsaafp ho- 
nicischen  Ursprang  ist  im  Allge- 
meinen wahrscheinlich.  Olshau- 
sen  bemerkt  dies  vonArtemisium 
aaf  Eaboa  und  ähnlich  gelegenen 
Artemisstätten  ,  a.  O.  335  Note ; 
ygl.  Heortologie  3.  19  Note.  Un- 
abhängig hiervon  steht  fest,  dass 
es  in  Attica  sehr  alte  Artemis- 
calte  gab,  a.  O.  S.  18;  Artemis 
erscheint  in  Festen  als  älteres 
Element,  a.  O.  S.  49.] 

Munychien,  das  Munychienfest.   Na- 
mensform 403,  siehe  Movvixia. 
älterer  Gestalt,  auf  den  agrari- 
schen Erechtheus  bezogen  10. 

jüngerer  Gestalt,  den  persön- 
lichen Erechtheus  angehend  35, 
407  f.;  Kalendertag  403  f.;  Tages- 
zeiten 412;  Feier  404  ff. 

Munychion  Ausfahr tsmonat  für  Co- 
lonisten  48  Note. 

Musicalischer  Agon  der  Panathenäen, 
Rhapsoden  138  f. ;  Goncerte  durch 
Pcricles  139;  Anordnung  u.  Preise 
139  f.:  dramatisch?  140  Note  ff; 
Zeitdauer  202.  —  Bei  den  Apatu- 
rien  gab  es  Recitationen  310. 

jitvt^O^i/at  ig)'  BCxlctg  239. 

Mystagogen  244  ff.,  247. 

Mysten  nicht  erwachsene  Personen 
74. 

Mysterien  der  Erdgottbeiten ,  siehe 
Thesmophorien. 

der  Erdgotth.  und  des  Wein- 
gottes: grosse  Mysterien,  siehe 
Eleusinlen. 

Kleine  Mysterien,  Name  374  f. ; 
Zeit  im  Jahre  67,  vgl.  73  Note; 
Dogmen  68  f.,  378;  Kalenderzeit 


373  ff.,  vgl.  385  Note  ***;  Ort 
377  f.;  ob  die  Diasien  den  kl.  Myster. 
angelehnt  waren?  385 f.,  vgl. 374; 
Ankäufe  zu  den  kl.  Myster.  im 
Frühjahrsmarkt  352  Not.*  u.  ***. 

Stufen  der  Mysterien,  Myste- 
riencursus  70  ff.,  378;  anfangs 
nicht  jede  Stufe  jährlich  ausge- 
theilt,  wie  später  der  Fall  war 
73  f. 

Ansehen  der  Mysterien,  ge- 
mehrt seit  den  Perserkriegen  85, 
88;  Vorrang  der  Herbstmysterien 
251  Note  *.  vgl.  90  Note  *,.  Die 
Mysterien  von  Alcibiades  verhöhnt 
88,  travestiert  von  Lucian  230 
Note  *,  bestritten  von  den  Kir- 
chenvätern 89.  Ihre  Blülhe  89, 
ihr  Fortbestehen  bis  in  späte  Zei- 
ten 90,  63  Note  *. 

der  Artemis  404  ff. 

des  Erechtheus  444  f.,  455. 
Mysterienfriede  siehe  Gottesfriede. 
fivarrjQimideg   tjfiiQai,  Bo^dromion 
XXI  bis  XXIII  229  f. 

.Nacht,  Anfang  des  Kalendertages  in 
Athen  96;  lange  Nächte,  Winter- 
nächte 46  Note. 

Nausithoos  270. 

Nekysien  209  Note  **. 

Nemesien  209  Note  **. 

Nemesis  in  Rhaminis  210,  215.  Siehe 
auch  Aphrodite. 

v€<ok6qoi  in  Eleusis?  236. 

vrfixelcc  300  f. 

Neujahr  durch  Gottesgeburten  her- 
vorgehoben 82  Note  *,  in  Athen 
mehrmals  geändert  90  Note;  Me- 
tons  Neujahr  97,  im  Juli  und  Au- 
gust 100,  an  den  Hundsstern  ge- 
knüpft 101  ff;  das  Neujahr  nach 
Abschaffung  des  metonischen  Ka- 
lenders 98. 

vi,%rixriQia  Preisochsen  163  Note  **. 
das  Niketerienfest  208  f. 

vo^lLoq^h)ty{,ag  429  f.,  433. 

vov^irivlce  siehe  Monats  tage. 
30* 
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Oel,  Oelbaum,  siehe  OHve. 

olvtarriQia  308. 

olvoxorifjLa  Weinvertheilung  des  Cha- 
brias  222  Note,  225. 

oivoTttciL  307  ff. 

Olive»  Zeit  der  Deflorescenz  13  Note, 
55  Note  *.  der  Ernte  57  Note  **; 
Ertrag  des  Oelgartens  der  Athena 
151  Note  **;  Oel  als  Preis  141, 
151,  153;  Eiresioue  vom  heiligen 
Oelbaum  275 ;  Wunderzeichen  56 
Note  *,  85,  vgl.  208;  Oelbau  ge- 
fördert von  Solon  und  Pisistrat 
58  Note*. 

okokvyiiata  170  ff. 

Olympiaden  der  Athener  413. 

Olympieen ,  Name  412  Note  ** ;  für 
Gylons  Zeiten  nicht  zu  erweisen 
413  Note;  Kalenderzeit  412;  pen- 
teterisch?  413  f.;  filtere  und  ha- 
drianische  zu  scheiden  414,  vgl. 
412  Note  *♦;  bei  Pindar?  384 
Note  *. 

Onomacrltus  80. 

Orestes  364.  385  Note  ***. 

Orientierung  der  Feste,  im  Jahre  a.. 
Chr.  432  Tafel  II  zu  S.  96. 

Orphische  Theologie  371  ff. 

Oschophorien ,  Zeit  im  Jahre  57  No- 
te **  geg.  Ende ;  bacchisdie  Oscho- 
phor.  dem  Dogma  widersprechend 
69  Note  ** ;  aiti  VII  Pyanepsion 
271  f.;  zwanzig  Rebenträger  273; 
Festzug  und  Wetllauf  274 f.;  Lie- 
der 276,  327. 

^0(5%o(p6qiov  Ort  in  Phaleron  275; 
vgl.  274  Note  **. 

Päane  imAthenacult  170;  in  Eleusis 

266. 
Palladion   bei  den  Plynterieu,    das 

agictiov  ßgitccg  im  Erechtheum 

430;  das  Pallad.   im  Gerichtshof 

am  Palladion  429  f.,  432. 
jtavaystg  236,  vgl.  235  Note  **. 
Panathenäen :  die  ältesten  agrarisch, 

den  sinnbildlichen  Erechtheus  an- 


gehend 14  ff.;  Fest  des  Ernte- 
schlusses 14,  171;  Zeit  im  Jahre 
16;  Tendenz  zur  Trauer  15. 

nach  jüngerer  Auffassung  Tod- 
tenfeier  für  den  Landesheros 
Erechtheus  37,  42  Note,  172;  kein 
agrarischerErsatz  nöthig40;  Auf- 
nahme poseidottischer  Bräuche  ;)8, 
40;  alterthümliche  Form  pditi- 
scher  Eiuigung  85;  P an- Athe- 
näen 40 ; 

jüngste  Auffassung  derPanath. 
als  Oeburtsfeier  der  Athena  82, 
172;  Erechtheus  jetzt  vernach- 
lässigt, siehe  Erechtheus. 

Kleine  Panathenäen  jählieh  116 
f.;  durch  k\,  und  gr.  Panathen. 
hindurchgehende  Gleichmässigkeit 
118  f.;  die  kl.  Panathen.  in  der 
Regel  ohne  bedeutende  Agouen 
124  ff.,  herabgedrückt  durch  Stif- 
tung der  grossen  127 ;  Verfall  in 
macedonischer  Zeit  128,  173; 
kleine  Agonen  124 ; 

grosse  Panathenäen,  Stiftung 
81,  117;  Epoche  120,  von  Ge- 
schichtsschreibern benutzt  121, 
nach  der  delphischen  Epoche  ge- 
bildet 122. 

Kalenderzeit  der  Panathenäen 
4  Note,  129  ff. 

Formel  in  Ilccva^rp^almv  ig 
Uctva^vuia  133  f. 

Keine  Frühjahrs -Panathenäen 
in  älterer  Zeit  134  ff. 

i%  7(01/  Uuva^Tjyuifov  o  nXovg 
137,  vgLlONote. 

Gebräuche  der  grossen  (zum 
Theil  der  kleinen  und  grossen) 
Panathenäen:  die  drei  grossen 
Agonen  138  ff.,  siehe  unter  musi- 
cal.,  gymn.,  hipp.  Agon;  kleine 
Agonen  162  ff. ,  siehe  Pyrriilche. 
Euandrie;  die  hochfestliche  Nacht 
169  ff. ;  der  hochfestliche  Tag,  Pro- 
cession,  Opfer  184  ff.,  siehe  Pe- 
plos,  Athena;  dabei  beschäftigtes 
Personal  173ff.;  Schiffs wettkampf 
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197  ft   vgl.  Regatta;   Programm 
der  Festacte  109  ff. 

Zeitdauer  der  gr.  und  kl.  Pan- 
aihenäen,  iu  Tagen  veranschlagt 
201  ff. 

Ansehen  der  Panathenäen  erst 
seit  Pisistrat  bedeutend  41 ;  allge- 
mein hellenisch  86;  Herunterkom* 
men  des  kleinen  Festes  siehe  oben 
kleine  Panathenäen. 

Panatheiiäische  Preisgefässe,  s.  Vasen. 

Panathenaiden  121  Note.  41BNote**. 

Pandia  Göttinu,  siehe  Pandien. 

Pandien,  Fest  60  Note.  389.  396. 

Pandrosds  436  Note**.  437  ff. 

Pannycbis  der  Panathenäen ,  Fackel- 
lauf 169;  Feier  auf  dem  Areopag? 
171. 

der  Bendideen  425. 

TtavaTteQfUa  365. ' 

nd^sSQog  bei  der  Mysterien polizei 
240  f. 

Parthenon.  Darstellungen  am  Fries 
178;  kein  Apobat  dargestellt  154 
Note  t;  Viergespann  156  Note  *, 
177 ;  die  beiden  Voropfer  192  f. ; 
Uebersicht  Tafel  V  zu  Seite  184; 
vgl.  Eumeuiden,  Kanephoren,  Pe- 
plos,  nofiTtEig 

Preisgefässe  am  Parthenon  152 

Note  f. 

XQLOg,  ^vfSla  TT.,  xcercK  xa  itcixQiu 

350  f. 

Peitho  314  Note  ***. 

ütiXavoi  449. 

Pentaploa  275,  vgl.  276  f. 

Penteteris  der  Panathenäen  119, 121 ; 
der  Eleusinien  ?  243;  der  Proero- 
sien? 76  f.,  218  Note  f.  243;  der 
Delien  214  Note  t»  243,  415  No- 
te **;  der  Brauronien  409;  der 
Olympieen?  413  f.;  für  die  ocq- 
%xbIu  nicht  anzunehmen  406  No- 
te **. 

Peplos  184  ff. ;  im  homerischen  Troja 
184;  Schiffsprocession  187,  191; 
delphische  Bestimmungen  über 
den  Peplos  188;  Peplos-Darbrin- 


gung  am  Parthenon  193;  Kalen- 
derzeiten der  Arbeit  am  Peplos 
313,  446  Note  **,  447  Noten  f 
und  ++.  Peplos  unter  den  Plyu- 
terien brauchen?  439  Note  *,  vgl. 
185  Note.  — 

[Die  Schiffsprocession  mit  dem 
Peplos  spiegelt  das  attische  See- 
leben.  Auf  dert  Halligen  kommt 
es  vor ,  dass  in  der  Kirche 
statt  Kronleuchters  ein  Schiff- 
chen dient,  welches  mittelst  einer 
Kette  von  der  Decke  herabhängt, 
und  statt  Geläutes,  eine  Flagge 
aufgezogen  wird.  Dtsche  Kir- 
chen- u.' Schulsprache,  Weimar 
1862  p.  13.] 

7teQiaxoivi^€tv  354  f.,  433  Note  *. 

Persephoue,  siebe  Köre. 

Pflugfeste,  siehe  a^oro^. 

q)aiöwxrjg^  6  g>.  xoiv  ^sotv  236. 

Phalerou,  Ziel  der  plynter.  Procession 
431. 

gKxXlog  bei  den  Dionysien  überhaupt 
328  ff.;  nicht  bei  den  grossen 
Dionysien  393  Note  *;  unter  den 
Chytren-ßräuchen?  368;  bei  den 
halimusischen  Mysterien?  33  No- 
te ***. 

q>aQfia}ioC  405  Note  f.  417  ff. 

0SQQsg>ocxnov  377  f. 

Philaiden  122. 

Philliden  238  Note  *. 

Phlya,  ländliche  Dionysien  330  f. 

0G)gq>6Qog^  siehe  Artemis. 

Phratrien   bei   den  Apaturien  306, 
309  f.,  317;  vgl.  107. 
bei  den  Gamelien  344. 

Phylarchen  bei  den  Panathenäen  176. 

Phylen.  Zehnzahl  auf  goltesdienst- 
liche  Gebräuche  einwirkend  177 
Note,  276  f. 

Phytaliden  255.  277,  284,  441  Note*. 

Piräen,  Kalenderzeit  323;  im  Schalt- 
mond? 337  Note;  die  Pir.  später 
bedeutend  331  f. 

Pisistratus.  Thätigkeit  für  den  Cul- 
tus  soff.;  stiftet  die  grossen  Paii- 
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atheuäen  ,  siehe  Panalhenäen ; 
seine  panathenäische  Pompe  106  f., 
168  Note;  sein  finanzielles  Neujahr 
81;  Gründer  der  Olympien?  413. 
—  Siehe  auch  Olive. 

Pithögien  3490*.,  siehe  Anthesterien. 

Platäische  Siegesfeier  208. 

TtXijfia  224  Note**. 

Plemochoe,  Gefäss,  am  Fries  des 
Eleusinion  231  Note  *. 

Plemochoen  und  Prochäreterien  44 
Note ;  die  Plem.  Schluss  der  gr. 
Mysterien  224  Note  **,  230  f. ;  in 
Eleusis  231 ;  Kalendertag  262. 

Plynterien  älterer  Gestalt ,  Erntean- 
fangsfest, aufdeirsinnBildLErech- 
theus  bezogen  11 ;  Menschenopfer 
12,  die  später  an  Apoll  übergin- 
gen 54 ;  agrarischer  Ersatz  durch 
Sendungen  nach  Delos  36. 

jüngerer  Gestalt,  Fest  deg  sie- 
benmonatlichen Erechtheus  35, 
439;  auch  später  diesen  Sinn  be- 
wahrend 84;  zur  Zeit  der  Feigen- 
reife begangen  35  Note  **;  Ka- 
leuderzeit  427  ff. ;  am  phalerischen 
Hafen  begangen  431;  Gebräuche 
432  fr.  [Philochor.  in  Schol.  Soph. 
0.  C.  100];  Deutung  derselben 
434  ff. 

Polemarch,  siehe  Archonten. 

Polytions  Haus  356. 

Pompe,  siehe  Processionen. 

jtOfiTtstg  bei  den  Panathenäen  175; 
Geleitsleute  zu  Fuss  177;  siehe 
Euandrie. 

Poseidon  in  Attica  früh  gestiftet, 
aber  nicbt  in  der  Stadt  19  Note, 
27  f. ;  vgl.  Amphictyonie ;  Altar  in 
Agrä  377.  0vtdcXiiiog  bei  den 
Haloen  322  f.  vgl.  320.  Xaficcl' 
tfllog  323. 

Poseidon  und  Erechtheus,  dieselbe 
göttliche  Person  27  Note*;  diese 
Identification  nicht  vollständig 
durchgeführt  34  Note;  sie  tritt 
in  den  Panathenäen  hervor  38  f., 
40;  dem  Pos.   Erechth.   gilt  die 


panathen.  Regatta  197  Note  ***; 
Priester  des  Pos.  Erechth.  441, 
vgl.  456. 

Poseideon  Monat  der  ländl.  Dionysien 
323,  vgl.  322. 

Praxiergiden  433. 

n^oagytxovQUc  77,  100,  103. 

Processionen  nach  ausserstädtischen 
Orten  sehr  alt  18;  oft  eine  Trauer 
ausdrückend  15  Note. 

Prochäreterien,  Lebewohl  an  Köre 
44  Note,  262. 

Ptocharisterien,  ein  Fest  des  Erech- 
theuskreises  8,  später  theilweise 
Demeterfest  44;  ob  als  solches 
den  Thesmophorien  correlat?  65 
Note;  Pochar.  und  Gamelien  42, 
43  Note  ***. 

Proerosien.  Stiftung  75  f.;  eleusi- 
nisch-athenlsch  76:  Zeit  im  Jahre 
77,  siehe  HQoagxtovQioi;  Kalen- 
derzeit 218  ff.;  benutzte  Oerter 
220  f.  die  Feier  der  Proerosien 
streng  und  ernst  221  f. 

Promethien  311  Note  ***. 

TCQogxcciQfjziJQiaj  siehe  Prochäre- 
terien. 

Tcgoggriatg  bei  den  Mysterien,  Ka- 
lendertag 225  f. ;  Bräuche  246  f. 

nQoriv&ai  307  ff. 

Prytaneum  112,  452, 454.  Siehe  auch 
iazla. 

Pyanepsien  älterer  Gestalt,  ohne 
Bacchus  56  f. ;  in  welchem  Zusam- 
menhange gestiftet  75;  Eindringen 
neuer  Elemente  86  f.  — 

jüngerer  Gestalt,  seit  Gimon  57 
Note  *;  Bräuche  270  f.'  — 

Zeit  der  Pyanepsien  im  Sonnen- 
jahr 57  Note  **. 

Pyrrhiche  der  Panathenäen.  Seit 
wann  sie  aufkam  123;  sie  ist  von 
gottesdienstlicher  Bedeutung  163 ; 

•  ihre  Dreitheilung ,  Kosten  einer 
Drittelspyrrhiche  163  ff.;  Relief 
die  Pyrrh.  darstellend  165;  vom 
Bacchusdienst  inficiert  410. 

Pythion  51,  190,  421  Note***,  423. 
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Regatta  bei  Sunium  und  an  den  Pa- 
nathen.  197;  die  panathen.  mit 
Chören  vermehrt  198;  Regatta  bei 
dem  salamin.  Siegesfest  411. 

Rhamnus  s.  Nemesis. 

Rhapsodik  der  Panathenäen  junger 
als  in  Rrauron  122 ;  siehe  musical. 
Agon. 

QSiTo£  Salzbäche  247  f. 

{Reinigungen  zu  den  Mysterien,  siehe 
Bäder. 


Salamis.  Monat  und  Tag  der  Schlacht 
bei  Salamis  403  Note  f^\  Salami- 
nisches  Stegesfest  den  Munychien 
angelehnt  403;  Bräuche  410  ff.; 
Epimenien?  410.  —  Dionysien  det- 
Salaminier  332.  —  Oelbau  54. 

Sabina,  die  Kaiserinn  237. 

Schaltmonat  für  Lenäen  und  Piräen 
benutzt?  46  f.,  322,  337  f. 

SchifTsprocession,  siehe  Peplos. 

Seefahrt  nach  Hesiod  16  Note.  Sig- 
nal der  Seefahrt  sind  diePlejaden 
48  Note  *,  Zeit  wo  die  Seefahrt 
aufhört  57  Note  ** .  vgl.  278.  — 
Siehe  auch  Trierarchen. 

Semele,  Mutter  des  siebenmonatli- 
chen Bacchus  67;  stall  ihrer  Köre 
72. 

Semesterüberschriften  337  Note***, 
vgl.  344  Note  ***. 

Semnen  siehe  Eumeniden. 

Simonides  jvsqI  yvvaiKcou  297. 

C}iag>ri(p6^oi  180. 

axriVMol  aycjvsg  in  Eleusis  266, 
vgl.  325. 

CKUtör^QOL  181. 

Skira  287  ff.,  299,  442  Note  *. 

Skiron,  Ort  54  Nole,  76,  221,  441. 

OkIqov  einen  Schirm  bedeutend  442. 

Skirophorieu,Name442f.;  einst  agra- 
rischer Umzug  55 ,  455 ,  hernach 
vorzugsweise  den  Schutz  der  Olive 
betreffend  56;  Zeit  im  Jahre  55 
Note  ***;    Bräuche  440  ff.     Die 


Skir.  in  legendarischem  Zusam- 
menhang mit  den  Buphonien  455. 

Solon  verbot  die  barbarische  Todten- 
klage  32;  reformierte  die  Gottes- 
dienste 52  ff.;  Voraussetzungen 
der  solonischen  Reformation  64; 
Apollonsfesle  in  Solons  Kalender 
61,  106;  Solons  Festjahr  durch 
Bacchus  gestört  62.  —  Auf  die 
Panalhenäen  hat  Solon  nicht  ein- 
gewirkt 123  Note;  auch  die  Ga- 
melien  und  über  die  Feste  des 
Erechtheuskreises  sind  vorsolo- 
nisch  43  Note  **. 

Solstilien,  volksthümlich  nicht  Zeit- 
puncte,  sondferu  Zeilen  102. 

Soterien-Opfer  bei  den  Mysler.  249  f. 

Sphäristria  448. 

aitovöocpoQOi  der  Mysler.  243 ,  aus 
dem  geistlichen  Adel  244. 

Stadiodromen,  vier,  147. 

Slenien  296  f. 

Stierkämpfe  in  Eleusis  266. 

Gxoci  ilev^igtog  454. 

atoUSoDv  bei  den  Eleusinien  254 
Note  *. 

Strategen  bei  den  Panathen.  175. 

avßdxxoi  418. 

Gvkkoysig  Tov  di]iiov  414. 

aviißdcTiiot  418. 

Synökien,  verschiedene  Namen  111; 
nachpisistralisch  84,  81  Nole ;  Ort 
112;  Friedensopfer  114  ff.  —  Die 
Kalenderzeit  der  Syn.  ist  nicht 
Vollmond  112;  die  Syn.  sind  nicht 
den  Panalhenäen  anzuschliessen 
121. 

üvvdi^iicc  ^EkevCivlcov  245. 

Tag,  siehe  Monatslage,  Nacht. 
rccfilm  bei  den  Panathen.  174. 
Tarantinische  Spiele  286  Nole. 
Taxiarchen  bei  den  Panathen.  175. 
TEAEZIJPOMOl  257. 
rifievog  und  ie^ov  360  Note  **,  423 

Nole  *. 
rstSösQaKoazaiog,  siehe  vierzig  Tage. 
zerQcig^  siehe  Monatstage. 
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tExvitm  266. 

Thallo  5  Nole. 

Thallopboricf  bei  den  Pauathenäen 
168.  175;  vgL  390  Note*. 

Thargelien,  Name  422;  Zeit  im  Son- 
nenjahre 50  Nole  **,  96  f.  —  Keine 
Thargel.  im  ältesten  Festjahr  1 1 ; 
ursprünglich  die  Stadt  nicht  an- 
gehend, dem  Apoll  auf  Deios  gel- 
tend 50,  später  auf  den  Ap.  Patroos 
übertragen  51,  107,  417  Note  *; 
Menschenopfer  seit  Epimenides 
53,  417  ff.  —  Das  Voropfer  für 
Demeter  54,  416  f.  —  Stiftungs- 
zeit des  thargeliscfaen  Agons  un- 
sicher 62  Note  * ;  der  Agon  ein- 
tägig? 395  Nole  *.  —  Kalender- 
zeit der  Thargel.  414  IT.;  Feier 
416  ff. 

Thargelion  dem  Sommer,  nicht  dem 
Lenz  angehörend  9  Note  ***,  136, 
425  Note  t,  obwohl  im  Tharge- 
lion der  Demeter  Ghloe  geopfert 
wird  416Note ♦**.-—  Vom  Tharg. 
ab  die  delischen  Gelder  berechnet 
416  Note  *. 

Thauloniden  451  Note  *. 

Theater  in  Eleusis  267;  in  Athen» 
siehe  Anlivaiov. 

^etloTtedsvstv,  siehe  Wein. 

Theognien  327,  358  Noten  f  und  ff. 
359. 

Theonien,  siehe  Epiphanien. 

Theoren  zu  den  Eleusinien  250. 

Theorie  nach  Delos,  siehe  Delien, 
Hyperboreische  Erstlinge.  d^scoQia 
nv^iag  402  Nole  **. 

Theseen  siehe  Theseus-Fesle. 

Theseion,  Parentalionen  279,  vgl. 
216,  284. 

Theseus  stiftet  nicht  zugleich  Synö- 
kien  und  Panathenäen84;  Zusam- 
mensiedelung  durch  Theseus  113; 
erst  nach  der  Perserzeit  wird  sein 
Dienst  von  Belang  278:  Theseus 
Repräsentant  des  patriotischen 
Bewusstseins  88 ,  279  Note  ^  Mo- 
natsbegehuugen  106.  280.  —  He- 


roldsruf 363.  —  Siehe  Kyberne- 
sien,  Delphinien.  . 

Theseus-Fesfe,  Steuermannsf.  269  f. ; 
Pyanepsien.  Oschophorien.  Epita- 
phien siehe  in  besondem  Artikeln ; 
Opierschmaus  der  Theseen  277; 
Spiele 281  ff.;  üebersichl  der  The- 
seus-Fesle 286  f. 

&€a(ioC  299,  300  Nole  **. 

&eöfiog>6QOg  300. 

Thesmophorien ;  Stiftungen  örtlich 
29;  ungriechische  Elemente  29  ff.. 
301;  die  halimusischen  Thesm. 
einst  unabhängig  von  Athen  32; 
Trauersitle  älterer  Zeil  den  Thesm. 
angelehnt  32  f..  301 ;  ob  die  hali- 
musischen Thesm.  phallisch  wur- 
den? 33 Note***,  correlales Lenz- 
fest?  siehe  Procharislerien;  bloss 
Weibern  zugänglich  66  Nole.  — 
DieSkira  sind  hierher  und  nicht  zu 
den  Oschophorien  zu  ziehen  287  ff. ; 
Kalenderlage  der  Thesm.  291  ff.; 
Gebräuche  ^96  ff. 

Thesmophorion  der  Halimusier  297  f. ; 
das  städtische  299. 

Thesmolhelen  bei  den  Anthesterien 
355. 

^vTiXOog  195  Nole  **. 

^(laxa  iTtixwQia  384  Note  **. 

Titanen  und  Titaniden  373, 

Trauerspiel  328.  330. 

Trierarchen,  schulzflehend  399,  nach 
den  Panalhenäen  fahrtbereil  137. 

Trieteris  der  Feste  des  Erechtheus- 
kreises?  38.  119  Nole  *,  344  No- 
te *** ;  bacchische  Trieteris  der 
Böoler  auf  Allica  einwirkend  46; 
Dogma  der  bacchischen  Triel.  70 ; 
natürliche  Triel.  der  Rebschossen 
70  Nole  *;  demetreische  65  f.; 
trieterischer  Mysteriencursus  70  ff, 
[Ludwig  Prellcr  hat  mir  1860 
gesagt,  ihm  schein«  die  Trieteris 
aus  dem  Weinbau  erklärbar.] 

Triptolem,  Vorfahr  der  Daduchen  234 ; 
auf  der  allen  Eleusinien-Inschrifl 
257;  Bildsäule  377. 
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rglrrj  siehe  Monatstage. 

Trittys  oder  Trittoa,  bei  den  Eleusi- 

nien  257  If. 
TQvyritog  324,  327. 
TVTircct  265. 

OiXiog  400  Note  ***. 
Uranos  geht  den  Gultus  nichts  an  3 
Note;  343  Note  ***. 

Vasen,  die  Panathenäen  angehende 
125  ff.;  eine  mit  schildbewaffne- 
ten Knaben  142;  den  gymnischen 
Agon  der  Panathen.  betreffende 
147  ff. ;  eine  mit  ^AKccfiavtlg  g>vXtj 
ivUcc  151  Note  *. 

Vierzig  Tage  dauert  die  Erechtheus- 
pflege  408,  437. 

Vollmond ,   siehe  Monatstage ,  dixo- 

Wage,  abergläub.  Zeichen  256  Note  *. 

Wagen  siehe  S^vyog, 

Wagenfahrten  nach  Eleusis  256  No- 
te **. 

Wagenscherze,  siehe  Sfia^a. 

Wein,  im  Bacchuscult  durchschim- 
mernde Zeiten  des  Weinbaus  07 
Note ;  der  Weinbau  im  Allgemei- 
nen nicht  trieterisch  70  Note; 
Weinbereitung  im  heutigen  Grie- 
chenland 349  f. 

Ansetzen  des  Weinstocks,  im 
Frühjahr  67 ; 

Weinlese,  Stellung  in  den  atti- 
schen Kalendern  324;  Stellung  im 
Sonnenjahr  57  Note  **,  327 ;  das 
Aussonnen  d'siXoitsöevsiv  68;  ab- 
sichtlich verspätete  Lese  326; 
Concentrierung  des  Mostes  durch 
Kälte  326  Note  *; 


erstes  Ablassen  um  die  Bruma 
45  Note  *,  vgl.  324  f.;  Genuss 
noch  nicht  ausgegohrenen  Weines 
324  f.;  339  Note. 

Ende  derNachgährung  im  Früh- 
jahr und  Zumarktebringen  des 
Weins  21  Note,  352  Note  **,  vgl. 
370. 

Weltschöpfung  381  Note. 

Winter  vier  Monat  43  Note  **,  66. 

Winterfeste  einst  ländlich  und  häus- 
lich 26;  bacchisch44;  dem  öffent- 
lichen Festjahr  angeschlossen  69. 

Zrifila  302. 

^svyog  und  ccQiia  158;  f.  7tO(i7tiK6v 
158,  176,  nicht  von  agouistischen 
Siegern  gelenkt  177,  vgl.  183  f. 

Zeus  auf  Berghöhen  verehrt  2;  Opfer 
im  Vollmond  3;  Z.  und  Athena, 
siehe  Athena;  von  jüngeren  Gott- 
heiten zurückgedrängt  384,  siehe 
Bacchus.   Frühjahrsgott  380  f. 

retoQyog  317,  319.  Kzi^aiog 
440  Note  **.  MaifMCKTfig  317  f. 
MstXlxiog^  Altar  379,  382,  441 
Note  *;  Opfer  440.  MoiQayirrjg 
188,  433  Note  **.  'Olvfimog 
380  f.  üoXievg  449  f. ,  453,  455 
i:mriQ  440  Note  **,  453  f.,  454 
Note  *,  456.  TiXetog  76  Note**, 
221  Note.  Tgonatog  412.  "Tncc- 
TOg  449.      0QaxQiog  309. 

Zeusfest  iofi  Maemacterion ,  Kalen- 
derzeit 317  f.;  dogmatischer  Ge- 
genstand desFestes  die  Geburt  des 
neunmonatlichen  Bacchus  318  f.; 
identisch  mit  den  Haloen?  Fest- 
zug 322  f. 

Zwölfgötter-Altar  394,  395  Note. 


Druckfehler  und  Versehen. 


Wo  an  einer  Stelle  der  Heortolog^e  auf  eine  spätere  hingewiesen  wirA,  ge- 
schieht dies  häufig  nicht  durch  Seitenzahlen ;  auch  sind  einige  Hinweisungen 
falsch,  2.  6.  S.  113  Zeile  14  von  oben,  wo  es  kleine  Mysterien  statt  Diasien 
heissen  muss;  die  vorwärts  deutenden  Hinweisungen  konnte  ich  nicht  controlie- 
ren.  Diese  Mängel  zu  heben,  wird  der  Index  dienlich  sein.  —  Auch  sonst  sind 
Druckfehler,  namentlich  auf  den  ersten  Bogen,  nicht  ganz  selten,  die  jedoch 
meistens  den  Leser  nicht  stören  werden.  S.  7  Zeile  8  v.  o.  ist  hin  wegzu- 
denken statt  hier  wegzudenken,  S.  43Z.  1  v.  o.  theilnahmen  statt  theilueh- 
nehmen,  S.  63  Z.  10  v.  o.  lacchuszuge  statt  Bacchuszuge  zu  schreiben. 
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